केश छुजशता पेटनतु नि न्यस) नहेम्नी “रग शरारी रेतारलामि 
तरळखो क्रः इतिविश शर्मा दाती प्रूं-भोडित्की अआष्काह्माल्ता- 


 सीजीकी भै? तप <9- 2 - 3६ - ऋन्‌- १९९ २- फालिफुन्, 


थी उक ६:84 “्निनोच्याद - 


श्रीस्वामिमधुसदनसरस्वतीमणीता । 


अंद्वेतसिद्रिः । 


पारा 5096 


अद्यचारिश्रीरामेश्वरदत्तशम्मेप्रणीतसरलाख्यब्याख्यया 
सम्वलिता | 


द्वितीयो मागः 
तेनेव संस्कृता च । 
सेर्य 
सुम्बय्यां - 
४ म्णिलाळ इच्छाराम देखाई ? इत्यनेन स्वकीये गुनरातीमुद्रणयन्त्राख्ये, 
अपेटलादवास्तव्यकेशबलालातमजश्रीनारायणभाई 
श्रेष्ठिने मुद्रिता । 


बि० सम्वत्‌ १९८०. के १८४५. 
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५ गुजराती” प्रिन्टिंग प्रेसमें 
मणिछाळ इच्छाराम देशाई इन्दोने छापा, 
कोट-सरकळ, सासूत बिल्डिंग, नें० ८ वंच. 


६ 


RS 


॥ थ्रीः॥ 


द्वितीयपरिव्छेदः । ' 


अथ अखण्डार्थलक्षणोपपत्ति: । 
हेये निरूप्य बन्धाख्यं तम्िहतत्तेनिवन्धनम । 
यज्ज्ञानं तदखण्डार्यमादेयमधुनोच्यते ॥ १ ॥ 

त तचारूण्डार्य द्विविषम्‌ । एकं पदारयनिप्ठ, अपरं वाक्यागैनिष्ठम्‌ । एकैकथ ˆ 
बैंदिकलोकिकभेदेन द्विविधम्‌ पदाथनिष्ठं वैदिकमपि द्विविधम्‌ । तत्पदाथेनिष्ठ्‌ त्वं- 
पदार्यनिष्ठक्ञ । तत्र सत्यं ज्ञानमनन्तमित्यादि तत्पदार्थनिष्ठम्‌ । योऽयं विज्ञानमय; 
प्राणेपु हृधन्त्योंतिः पुरुपः इत्यादि त्वंपदार्थनिष्ठय्‌ । प्रकृष्पकाश इत्यादि तु लौकिकं 
पदारथेनिष्ठय । वाक्याथैनिप्ठमपि वैदिक “ तत्वमस्यादि वाक्यम्‌ ” सोऽयं देवदत्त 
इत्यादि तु लोकिकम्‌ ॥ 

धी अथ सरलायामखण्डार्थलक्षणोपपत्तिः । 


मङ्गलम्‌। 
इत्युक्ता सा तदा देवी गम्भीरान्त:स्मिता जगौ | 
दुगा भगवती भद्रा ययेदं धार्यते जगत्‌ ॥ 
. हेयमिति | वन्धनामक हेयका निरूपण कर तक्रिबृत्तेः-बन्धकी निवृत्तिका नियन्धन=ः 
हेतु जो ज्ञान है वह अखण्डार्थ हुआ आदेय है, अत एव तथाविध अब निरूपण किया जाता दै । 
त्चाखण्डारथम्‌=और वदद अखण्डार्थं वाक्य तो दो प्रकारका दवे । एक वाक्य पदार्थनिष्ठ दे 


. और दूसरा वाक्यार्थनिष्ठ दै । और फिर एक एक वाक्य वैदिकलौ किकमेदसे दो प्रकारका हैः 


पदार्थनिछठअखण्डार्थवाक्य दो प्रकारका दै, लौकिक तथा वैदिक, तैसे वाक्यार्थनिष्ठ अखण्डार्यक 


- वाक्य दो प्रकारका है छौकिक तथा वैदिक । पदाथनिष्ठ वैदिक वाक्र्यमी दो प्रकारका दै, 


तसपदार्थेनिष्ठ तया त्वंपदार्थेनिष्ठ तत्र=उक्त दोर्नोमि-“सत्यै ज्ञानमनन्तम्‌ ? (ते० २११) 
` तत्पदार्थनिष्ठ दै ' योऽथ विज्ञानमयः प्राणेपु हृन्तययोंतिः पुरुपः (बृ» ४।३।७) इत्यादि 
त्वंपदार्थनि्ठ है । प्रङष्प्रकादा, इत्यादि लौकिकभखण्डार्थक वाक्य पदार्थनिष्ठ दे । और 
वाक्यार्थनिछ बैदिक वाक्य तो तत्त्रमस्यादि हैं । और वाक्यार्थनिछ छौकिकवाक्य ' सोऽयं 


 दवववृत्तः? इत्यादि हैं । 


अत्राहुः--किमखण्डर्यत्वम्‌ १ न तावन्निमेदा्त्वम्‌ ; यतो निर्भदायत्वस्य शब्द- 


_ बोध्यत्वे विशेपणतायाश्चपलक्षणतायां च “ निरथं भूतलमितिवत्‌ ' सखण्डायेतैब स्यात्‌, 


६२२ अद्वैतसिद्धिः । [ जखण्डायेलक्षणोपपत्ति;। ] , 


शब्दाबोध्यत्ये तु वस्तुगत्या यक्चिभेदै ब्रह्म तढोधकसगुणवाक्यानामपि अखण्डाथैत्वा- 
पत्तिः । अथ यन्निरमेदं वस्तुगत्या तन्मात्रपरत्वम्‌ , न; प्रकृष्ठमकाद्यादिवाक्येळ्व्यासेः, तेपां 
धरगिसमसत्ताकमेदवद्स्तुपरत्येन वस्तुगत्या निरमेदाथेनिष्ठचामावात्‌ । अतएव निर्वि- 
शेपाभत्वमपि न । नापि अपर्यायशब्दाना प्रातिपदिकाथैमात्रपरयवसायित्वम्‌} शीतोष्ण- 
रपवन्तो पयःपावकावित्यादाबनेकमातिपदिकाथेपरेतिव्यासेः । नच सम्भूयाथपरल- 
मत्र नासत्येव, प्रत्येक त्येकेकाथपरत्व॑ लक्षणबास्यत्वादिति नातिव्यापिरिति चाच्यम्‌ , 
तयापि ब्रह्मणि अभावात, अभिधया लक्षणया वा वेदान्तवाक्यानां निःसम्बन्धे ब्रह्मणि 
-परयैवसानाजुपपत्ते; । 
यहाँपर कहते हैं--अखण्डा्थत्व क्या दै! निमेंदाथत्वरूप तो अखण्डाथेत्व नहीं हो 
सकता दै=निभेंदा्थत्व यहाँपर भेदाभावमें शब्दयोध्यत्व विवक्षित है या मेदाभावका स्वरूपसे 
ब्रह्म सत्त्वमात्र विवक्षित दै, शब्दबोध्यत्व नहीं, और आद्यपक्षमें भी क्या वाक्यमें मेदाभाव- 
विशिष्टायप्रतिपादुकत्व अभिप्रेत है या मेदाभावोपलक्षितायप्रतिपादकत्व अभिप्रेत दै, इस रीतिसे 
'विकल्पकर, आदिम दोनों पक्ष नहीं बनसकते है-यत इति । यतः निभेंदार्थत्वस्यरमेदाभावको 
शब्दयोध्यत्व द्ोनेपर भेदाभावको विशेषणता या उपढक्षणता द्ोनेपर । ' निर्षटं भूतलम्‌ ? इस 
वाक्यको जैसे घटाभावप्रकारकभूतळविश्ेष्यकबोघजनकत्वेन सखण्डायेता दै, तैसे ्रह्मयोधक- 
वाक्योंको भेदाभावप्रकारकत्रह्मविशेष्यकब्ोधजनकत्व होनेसे सखण्डाथेता होगी । अन्तिमपक्षका 
निषेध किया जाता है-शब्दवोध्यत्वे इति | भेदाभावको शब्दबोध्यत्व न होनेपर तो वस्तु 
स्थितिसे जो बिभेद रहम है तद्ठोधफसगुणवाक्यांकोभी अखण्डार्थत्वकी आपत्ति दै। यदि यां 
कहो कि वस्तुगत्या जो भेदरद्ित पदार्थ है तन्मात्रपरत्व अखण्डाथंत्व है, दो ऐसा नहीं कहस- 
कते हो । क्यों! प्रकृष्टप्रकाशादि वाक्यमें अव्या प्रि होनेसेन्यद्ॉपर इस बातको ध्यानमें रखनी 
चाहिए कि-लक्षणवाक्योंको अखण्डार्थक वाक्य कहा जाता दै, क्योंकि प्रभकतो वस्तुके 
स्वरूपमात्रको पूछता दै अतः उत्तरदाताकोभी स्वरूपमात्र ही कहना उचित दै अन्यथा प्रभो- 
व्तरोंका वैयधिकरण्य हो जायगा तथाच लक्षणवाक्योंको अखण्डार्थवाक्य कहा जाता दै, 
किसीने फिसीसे पूछा कि,-'क्चन्दर” उत्तर दाताने उत्तर दिया कि, प्रकृष्टप्रकाशश्वन्द्र, तथा च 


खक्षणवाक्य दोनेसे यह वाक्य अखण्डार्थ दै, परन्तु इसको धर्मिसमसत्ताक जो भेद ता | 


भेदवत्‌ जो बस्तु तादृशवसतुपरत्व होनेसे वस्तुगत्या निभदार्थनिष्ठत्व इसमें नहीं दै तयाच 
अच्याप्ति है, इसी रीतिसे अन्यत्र भी समझना उचित है । अत एव्‌=उक्त प्रकारसे उक्त दोपोंके 
विद्यमान होनेसे ही निर्विशेपार्थत्वरूपमी अखण्डाथैत्व नहीं बन सकता दै,=मेदाभावकी जगइमें 
विशेषाभावको अभिपिक्त कर उक्त प्रकारसे सबै दोपॉका उद्भावन करना उचित है । अप्या- 
यज्ञब्दोका प्रातिपदिका्थमात्रपय्यंवसा यित्व=भिन्नरूपेण स्तार्थम्सृतिद्वारा एकमान्नप्रातिपदि- 
कार्थोनुभावकनानानामत्वरूपभी अखण्डार्थत्व नहीं वन सकता दै=घटः काः, इत्यादिके 
बारणके लिए ' अपयोय ? विशेषण दियागया हे. ' भिन्नरूपेण स्वार्थस्मृतिद्वारा ? इतना अर्थ 


रे 


. [ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता | ६२३ 


इसीका है. ' घटः कलछश: ? इसमेंभी एकमात्रप्रातिपदिकाथौनुभावकनानानामत्व तो दै, परन्तु 
भिन्नरूपेण, स्वा्थस्म॒तिद्वारा नहीं, क्योंकि घट तथा कलश इन दोनोंसे घटत्वेन ही कुम्भकी 
उपस्थिति होती दै नकि भिन्न रूपसे । क्‍यों ! अनेकप्रातिपदिकार्थपर जो ' शीतोष्णस्पर्शवन्तौ 
पयःपावको ? इत्यादि वाक्य हैं, उन्होंमें अतिञ्यासि दोनेसै--अनेकप्रा तिपादिकार्थपरत्य दोनेसे 
इसको अल्क्ष्यतत है। और ' कीदशः पयः पावकौ ? ऐसा प्रश्न होनेपर इस लक्षणवाक्यको 
प्रदत्त होनेसे प्रभोत्तरोंफा बैयधिकरण्य न.द्दो जाय इस लिए इस वाक्यको पयःपावफरूप- 
प्रातिपदिकाथमात्रपर्य्यवसायित्व दै, अतः अतिव्याप्ति है । यदि याँ कद्ोकि,-यद्दॉपर सम्भूय= 
मिलकर अ्ैपरत्वमू=एकनामार्थमात्रपरत्व नहीं ही दै, और प्रत्येकको तो एक एकार्थमात्रपरत्व्‌, 
है ढक्षणवाक्य होनेसे अतः भतिव्याप्रि. नहीं दै तो ऐसा नहीं कहना, क्योंकि ऐसा दोनेपरमी 
ग्रह्ममे अभाव है, अभिधासे या छक्षणासे वेदान्तवाक्योंके निःसम्बन्ध त्रह्ममं पय्येवसानकी 
अनुपपत्तिसे । 


अतएव नेकविशेष्यपरत्वमपि, तद्रिशिष्ठेकविशेष्यवोधकनीलोत्पलादिवाक्ये अति- 


व्याप्तेरिष्टापत्तेश्र । यच अपर्यायशब्दानां संसर्गागोचरप्रमितिजनकत्वे वा तेपामेकप्राति- 


पदिकायेमात्रपस्येबसायिल वा अखण्डायेलम्‌। तदुक्तं पञ्चपादिकाकृद्भिः-* पदानां 
परस्परानवच्छिन्नार्थानास्‌ अनन्याकाङ्काणां अव्यतिरिक्तेकरसप्रातिपदिकार्थमात्रान्ययः 
इति । उक्तश्च तत्त्रदीपिकाङृद्धिः-संसर्गासङ्किसम्यगधीहेतुता या गिरामियम्‌ । 
उक्ता$खण्डायेता यद्वा तत्मातिपद्कायेता ( चि० प० १ का० २३ ) ॥ इति ॥ तन्न; 
आधे अप्राप्तयोः प्रातिः संयोग इत्यादौ संयोगलक्षणवाक्येऽच्यापेः। अथ पदस्मारित- 
पदार्थसंसर्गाप्रमापकत्वं विवक्षितम्‌ , ` तत्रापि द्विपदन्नं न भोक्तव्यमित्येतत्परे “ विषं 
अदक्ष्वेति वाक्ये अतिव्यासिः; । 

अतएव--एकविसिष्यपरर्वभी अखण्डार्थत्व नहीं दो सकता दै, अतएव शब्दके अर्थको 
स्पष्ट करते है । तदिति। तद्विशिष्ट--नीलत्वविशिष्टएकविशिष्यवोधक “ नीलमुत्पलम्‌ ' इत्या दि 


, वाक्यमें अतिव्याप्तिसेमएकविशेष्यपरत्वलश्षण करनेसे शीतोप्णस्पशवन्ती पयःपावकौ इसको 


पयःपावकरूपानेकविझिष्यपरत्व दोनेसे इसमें अतिव्याप्ति नहीं दे, परन्तु उत्पलमें नीलिमाके 
संसगेका बोधकत्व दोनेसे ' नीलमुत्पलम्‌? . इसको सखण्डार्थत्व दै, परन्तु उत्पठरूप एकविशे- 
च्यपरत्व होनेसे अखण्डायेत्वकी. अतिव्याप्ति दै । ` नीलमुत्पलम्‌ ? यह लक्षणवाक्य नहीं बन 
सकता दै, क्योंकि नीलिमा मघ्यादिमेंभी रहती दै । इ्टापत्तेश्रच्सव वेदोंको अनन्तगुणविशिष्ट- 
भगवहुंपैकविशष्यप्रतिपादकत्वरूपाखण्डार्थका हम लोगोसे अङ्गीकार दोनेसे उक्तविध अखण्डार्थ- 
स्मे हमको इष्टापत्ति है । अप्य्यायशब्दोका जो संसगांगोचर प्रमितिभनकत्व दै वद्द अखण्डा- 
त्व हैन“ घटः कलशः ? ' हः करः? इत्यादिमें अतिव्याप्तिवारणार्थं अपय्याय दिया गया है, 
इन्द्रियोमें अतिव्याप्तिवारण करनेके लिए शब्दका निवेश दे । ' घटमानय ? इत्यादिमें अति- 


७०१ 
4 


६२४ अद्वेतसिद्धि: । [ गखण्डायेलक्षणोपपत्ति: । } . 


ब्याप्तिवारणके लिए संसगांगोचर दिया गया दै, वाक्याभासमें झतिव्याप्रिवारणफे लिए प्रमिति 
दिया गया है। ' पक्कजमानय? एतद्वाक्यघटकयौगिक पहुंच पद्में अतिव्याप्रिवारणाथे बहुवचन 
है, क्योकि पङ्कज तया आतयन ये दोनों मिलकर ही संसर्गका प्रतिपादन करते हैं, केवळ 
पङ्कज नहीं, फळत: प्रकृत पदाये जो पद्मरूप तथा आनयनरूप द्वे तन्निरूपित जो संसगे तादश 
संसगोगोचरप्रमितिजनकत्व दै अतः फेवळपक्कजपदमे अतिव्याप्ति है; अथवा अपर्यायशब्दोंका 
एकप्रातिपदिकार्थमात्रपय्येवसायित्वरूप “अखण्डायेत्व है। सो कहा दै पश्चपादिकाकारने,- 
अनन्याकाङ्काणामून्परस्पर आकाङ्कासे रहित परस्परानवच्चिन्नाथौनाम्‌=अपर्योयशब्दोका जो 
मन्यतिरिक्तेकरसप्रा तिपा दिकार्थमात्रान्वयित्व वह अखण्डाथेत्व दै । तत्त्वप्रदीपिकाकारनेभी 
कहा हैं,-गिरामू=अपर्य्यायशब्दोंको जो संसगोगोचरप्रमितिकी हेतुता दै वह अखण्डार्थता दै 
अथवा, अपय्योयशस्दोको प्रातिपदिकार्थमात्रपर्यवसायित्वरूप अखण्डार्थत्व दै, इति यत्‌ तत्‌ 
तु न। क्यों ! आयलक्षणमें>अप्राप्तयो प्राप्ति: संयोगः, इत्यादिसंयोगलक्षणवाक्यमें व्याप्ति 
दोनेसे=छक्षणवाक्यत्व होनेसे इसमें अखण्डाथेत्व चाहिए परन्तु संयोगरूप संसर्मगोचरप्रमिति- 
जनकत्व होनेसे संसगांगोचरप्रमितिजनकत्वघटित लक्षण नहीं है अतः अव्याप्ति है । अथ= 
यदि यों कदो कि,-पदस्मारित जो पदार्थ हैं तादा पदाधाँका जो संसर्ग तादृशसंसगे-अगो- 
चरत्व विवक्षित दै, उक्त स्थलमै पदस्मारित संसगेही प्रमाका गोचर है न कि,-पदस्मारित 
पदाथॉका संसर्ग, संयोगको स्वतः ही पदार्थरूपता होनेसे, तो ऐसा नहीं कहना;-क्योंकि- 
श यी उक्तस्थलमें अव्याप्ति वारित होनेपरभी “ शत्रुका अन्न io है! 
एः “िपं ? इस वाक्यम अतिव्याप्ति वाक्यको रितपदार्थसंसगे जो 
विपकर्मक मोजन मगा नहीं है अतः उ । वक 
न रो शास्मूलत्वेन शास्रीयपदस्मारितपदाय-संसगे- 
प्रमापकतादत्र ना वाच्यम्‌; युक्तिमूलत्वेनास्प शाख्रमूललासिद्धे! । अथ 
प्रतिपिपादयिपितपदाथैसंसर्गामरमापकत्वमनत्र विवक्षितम्‌, तत्राप्यसंमवः, चन्द्र॒तह्मादि- 
शब्दार्थानां स्वरूपतो ज्ञाततयाऽरतिपिपादयिधितत्वेन संसगेविशेपम्रतियोगित्येनेव प्रति- 
पिपादयिपितत्वात्‌ । अतएव न द्वितीयलक्षणमपि, तथाच लक्षणासंभवात्‌ प्रमाणमप्य- 
संभवि, अलक्षिते प्रमाणस्योपन्यसितुमशक्यत्वात्‌ इति । >” 
शङ्कते नचेति । इस वाक्यको द्विपदक्ञकमेक भोजन कर्तव्य नहीं दै, इत्याकारकशाख- 
मूलत्व दोनेसे शाखीय पदोंसे स्मारित जो पदार्थ तादश पदार्थ-संसगेका प्रमापकत्व है, अतः 
इस वाक्यमें अखण्डाथेत्वकी अतिव्याप्ति नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ! युक्तिमूछत्व 
दोनेसे इसके शाखमूउत्वकी असिद्धिसे-यद पुरुप इस काळमें अप्रसक्त शवुमहमें भोजनको 
देखकर मद्विपयफ क्रोधवान्‌ दै आप्त होके प्रमाणविरुद्ध कत्तेब्यताको कहनेवाला होनेसे, अतः 
झुका अन्न भोक्तव्य नहीं दै, इसी अभिप्रायसे इसने इस वाक्यका प्रयोग किया दै अतः 
मुझको श्रमे भोजन नहीं करना चाहिए, इत्याकारकयुक्तिमूडत्व इस वाक्यको है नकि;- 


. [ परिच्छेदः २ ] सरळासम्वलिता । ६२५ 


शास्रमूढल । अथः्यदि प्रतिपिपादृयिपितनप्रतिपादनकरनेकी इच्छाका विपयीभूत जो 
संसमै तादृशसंसर्गागोचरत्व यहाँपर विवक्षित है । तैसा होज़ञेपरभी असम्भव दै=विपं सुड्क्ष् 
यहदपर प्रतिपादन करनेको इच्छाका विपयीभूत संसगे * द्विपदन्न भोक्तव्यु नहीं दै ? इत्याकारक 
दै तद्रोचरत्व इस वाक्यको दै ही अतः अतिव्याप्ति नहीं दै परन्तु असम्भव दै; क्यों ! चन्द्र 
अह्माद्र्प जो शब्द हैं तिन शब्दोंफे अथाँको स्वरूपतः ज्ञात होनेसे स्वरूपतः प्रतिपादथिपि- 
तत्व नहीं दै अतः संसगेविशेषप्रतियोगित्वेन द्वी उन्होंको प्रतिपादयिपितत् दे और जब यों 
हुआ तब तो किसीभी ळश्षणवाक्यको संसगोगोचरप्रमितिजनकत्व नहीं दै, अतः असम्भव द्दै। 
अतएव-उक्त रीतिसे संसगांगोचरप्रमितिजनकत्वफे अभावसे ही द्वितीयलक्षण-अपर्य्याय-_ 
शब्दानां प्रातिपदिकार्थ-सात्रपरत्वरूप द्वितीय लक्षणभी नहीं वन सकता दै । फछतः लक्षणफे 
अभावसे प्रमाणका भी असम्भव है; अलक्षित पदार्थमें प्रमाणको उपन्यास करनेकेलिए 
अशक्यत्व द्ोनेसे । 

अन्नोच्यते--पद्दृत्तिस्मारितातिरिक्तमत्र संसर्गपदेन विवक्षितम्‌ । तथाचापर्याय- 
शब्दानां पददृत्तिस्मारितातिरिक्तसंसर्गागोचरममाननकत्वमाद्ररक्षणं पस्येवसितम्‌ । 
तथा च न संयोगलक्षणेऽव्याप्तिः; तस्य पदहत्तिस्मारितत्वात्‌ नापि द्विपद्न्नमोजननिपे- 
घकेश्तिव्यासिः, तत्ानिष्टसाधनत्तसंसर्गस्य पददस्यस्मारितस्य प्रतिपाद्यत्वात्‌ शीतोष्ण- 

पयःपावकावित्यत्र त्वखण्डाथेत्वमिष्ठमेव, नच धमधर्मिभावासहमखण्डा्थतं 

कथं घर्मिभेदं सहतामिति वाच्यम्‌ , एकत्रासहिष्णुतायाः सर्वेत्रासहिष्ण॒तायामहेतुत्वात्‌, 
शीतस्पञ्चवत्‌ पयः, उष्णस्पशेवान्‌ पावक इति वाक्यामेमेदाच । असम्भवस्तु तन्मात्र- 
पश्त्तरत्वात्‌, इति हेत्वसिद्धुद्धारे निरसिष्यते । 

अत्रोच्यते=ऐसी शङ्का दोनेपर कद्दा जाता है;-अत्रस्प्रकृत लक्षणमें संसगेपदसे पदु- 
त्तिसे स्मारित जो संसर्ग तादृश संसगैसे भिन्न जो संसर्ग वह संसर्ग विवक्षित दै तथाच 
अपयोय शब्दका पदवृच्तिस्मारित संसगेसे अतिरिक्त-संसगांगोचरप्रमिति जनकत्व, आद्य लक्षण 
पर्यवसित हुआ । फळतः ऐसा लक्षण होनेपर अब संयोगके लक्षणमें अब्याप्ति नहीं है तस्य= 


. संयोगको पद्वृत्तिसे स्मारितत्व होनेसे । और द्विपदन्क्मेक भोजननिपेधक वाक्यमें अति- 


व्याप्तिभी नहीं दै, क्‍यों ? तत्रउक्तार्यक वाक्यमें पद्न्नत्तिसे अस्मारित जो अनिष्टसाधनख- ` 
संसर्ग तादा संसर्गो प्रतिपादचत्व दोनेसे । और ' शीतोप्णस्पशवन्तो पयःपावकौ ? यद्दांपर 
तो अखण्डार्थत्व इष्ट दी दे । शङ्कते नचेति । धर्मघर्मिमावासहृम्‌=विरेपणनिशेप्यभाबको नहीं 
सहन करनेवाढा जो अखण्डार्थर दै. वह घमिमेदम्‌=पदारथद्वयनिपयकत्व कैसे सहन करेगा, 
इति न च वाच्यम्‌ , क्यों ! एकत्र=विशेपणविशेष्यभावमें जो असहिष्णुता है उस असदिप्णु- 
ताको सर्वेश्न-पदार्थद्रयविपयकत्वादि की असहिष्णुतामें अद्देतुत्व दोनेसे; और ' शीतस्पदेवत्‌ 
जळ है? ' उष्णस्पशवान्‌ पावक है? इस रीतिसे वाक्यार्थमेदसेभी=्तथाच वाक्यद्वयघटक प्रत्येक 
७९-८० 
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६२६ अद्वैतसिद्धिः [ अखण्डा्थलक्षणोपपत्तिः ] , 


वाक्य रक्ष्य है नकि समुदित, तथाच कोई दोप नहीं । और असम्भव दोप तो ' तन्मात्रप्रभो- 
त्तरत्वात्‌ ? इस हेतुसिद्धिके उड़ारमें निराकृत किया जायगा । 
अत्र च घट; कलश इत्यादो संसर्गाममापके एकाथेपरेशतिब्यासिवारणाया- 
पर्य्यायशब्दानामिति । तत्रापि बहुवचनेन सम्भूयेकाथेमतिपादकत्वस्य लाभा धवख- 
दिरपलाश्चा इत्यादावतिव्याप्रिः | पदज्ञाप्येत्युक्ते अर्थापत्त्या पदश्ञाप्यमनिएसाघनत्वमादाय 
८ विप भुङ्क्ष्वेति? वाक्ये अतिव्याष्तिः स्यात्तद्वारणाय-ृत्तीति, तथाप्यन्विताभिधान- 
वादिमते शत्त्याभिहितान्वयबादिमते च लक्षणया वाक्यायैमूतसंसगैस्य इत्तिज्ञाप्पल्ात्‌ 
सत्र प्रमाणवाक्येउतिव्याप्तिः स्यात्तद्वारणाय उक्तं स्मारितेति; आधे पक्षे छुन्जशत्तय- 
ढीकारात्‌ द्वितीयपक्षे चाञ्ञाताया एव पदाथेनिष्ठाया लक्षणाया दत्तिवाञ्गीकारात्‌ न 
संसगेस्य पदस्मारितत्वम्‌, किन्तु अनुभाव्यत्वमिति-अतिब्यासतिपरिहारः । 
अत्र च-इस छक्षणमें संसगांग्रमापक “घटः कलशः? इत्यादिमें अतिव्याप्तिवारणाये 

। अपय्योयशब्दानाम्‌? यदद विशेषण दिया दै । तत्रापि वहुवचनेन=अपय्यायशन्दके साज्निध्य- 
विशिष्ट-अपर्स्यायशब्दप्रकृतिक बहुबचनसे मिलकर एकाथेप्रतिपादकत्वका लाभ दोनेसे ' घव- 
खदिरिपलाझाः इत्यादि वाक्योमें अतिव्याप्ति नहीं। पद्ञप्येत्युक्ते=पवद्वतिस्मारित न कह 
कर ' पदजञाप्य यह संसर्गका विशेषण देनेपर अथोपत्त्यानदविपदन्कमंकमोजनमिष्टसाधनम्‌, इस 
अर्थके बिना “ विपं सुझक्व ? इस आप्तोक्त वाक्यका अर्थवच््न अनुपपन्न है इत्यादिरूपाथोपत्तिसे 
पदज्ञाप्य जो अनिष्टसाधनत्व-द्विपदूश्रमोजननिष्ठानिष्टसाधनलवसंसगे उस संसर्गको छेके “ विपं 
भुछ्छ्ब ? इस वाक्यमे अतिव्याप्ति होती उस अतिव्याप्रिको वारण करनेके लिए पद्चत्ति कहा 
है। तथापि अन्बिताभिधानवादीके मतमें शक्तिसे ज्ञाप्य जो वाक्‍्यायेभूत संसग उस संसगेको 
युत्तिज्ञाप्यत्व होनेसे, और अभिद्दितान्वयवादीके मतमे लक्षणासे वाक्यार्थभूत संसगेको वृत्ति- 
ज्ञाप्यत्व दवनेसे सवेत्र प्रमाणवाक्‍्यमें अतिव्याप्ति होगी उस अतिव्याप्तिफे वारणके लिए 'स्मारित! 
कहा दै । अन्विताभिधान और अभिहितान्वयवाद ये दोनों मत बहुत काळसे चढे आते हैं, 
अभिद्दितान्वयवाइ भट्टतार्किकादि बहुत ळोगोंने अङ्गीकार किया है और अन्विताभिधान प्रभा- 
करका दे, अभिद्दितान्वयवादमें पदार्थामें शक्ति मानी जाती दे, फळत: प्रथम पदाथाँकी उप- , 
स्थिति होती है पश्चात्‌ वाक्यघटकपदूजन्यपदाथोपरिथितिविपयीभूतपदाथोंका जो परस्पर संसगे 
है, जिसे कि,-वाक्यार्थ कहते हैं उसका ज्ञान पदार्थोपस्थितिसदकत पदोंकी लक्षणासे दोता द्वै८ 
वाक्याग्रैविपयकञ्ञान पद ळक्षणावृत्तिसे उत्पन्न करते हूँ वह लक्षणायृत्तिभी ज्ञात हुई शाब्द- 
बोधकी उत्पादिका नहीं किन्तु स्वरूपसती, जैसे जातिशक्तिवादीके मतमें व्यक्तिम शक्ति स्वरूप- 
सती शाव्इयोधकी देतु दै ज्ञाता सती नहीं तद्वत्‌ । और अन्वितामिधानवादमें तो संसगेविशि- 
मं ही शक्ति मानी जाती है, संसर्गाशमें लक्षणा माननेकी जरूरत नहीं; इस मतमें प्रकृत्यथ 
तथा प्रत्ययार्थ इन दोनोंमें शक्ति ज्ञात हुई काये करती दै, संसर्गाशमे स्वरूप सती शाव्दबोध- 
रूप कार्यको उत्पन्न करती दे,-ऐसी वस्तुस्थिति दै; तहाँ कहते दें-आद्रपक्षे-भन्वितामिधान 


१७ 
` 


- [परिच्छदः २] | सरखासम्वलिता । ६२७ 


पक्षमे कुब्नशक्तिका अङ्गीकार दोनेसे=यन्निरूपितत्वेन शक्तिका ज्ञान शाञ्द्योधका देतु न दो 
अध च स्वरूपसती शक्ति यह्विपयक शाब्दवोधको उत्पन्न करती दो तद्विपयमें वह शक्ति कुव्ज- 
शक्ति कद्दी जाती दै, इसी लिए शक्तिवादमें-जातिशक्तिबादौकी रीतिसे व्यफिमें कुब्नशक्ति 
बतळाई गई दै-तथाच इस पक्षमे पदको संसर्गस्मारकत्व नहीं है । द्वितीयपक्षेअमिद्दितान्वय- 
बादमें तो पदा्थनिष्ठ अङ्ञातलक्षणाका ही व्ृत्तित्व झड्डी कृत दोनेसे=्शक्यसम्बन्धरूपछक्षणाका 


` संसगेमे सत्त्व होनेपरमी उसके ज्ञानकी . अपेक्षा न दोनेसे संसगेको पदस्मारितस्तर नहीं दै, 


किन्तु पदनिछ्ठाकाद्वादिविपयकज्ञानतः अनुभाव्यत्व-मनुभवीयविपयताविशिष्टरत हे इस 
रीतिसे अतिव्याप्तिका परिहार है। 


एवं द्वितीयमपि लक्षणं सम्यगेव । तत्राप्येकलं प्रातिपदिकायेस्थेकरपर्पावच्छेदेन 
छृत्तिविपयत्वस्‌, नत्वेकमात्रव्यक्तिलम्‌ । अतो योगिकार्थापगवादिपक्षोत्तरे “ यामो 
दीथेः लोहिताक्ष औपगव ' इत्यादो अनेकार्थात्मके वनसेनादिमश्षोत्तरे एकदेशस्या 
दक्षा वनमित्यादौ च नाव्याप्तिः । “ शीतोष्णस्पशेवन्तो पयःपावकाविति तु प्रत्येक- 
मेकैकायपरत्वात्‌ संग्राह्ममेव । तदुक्तं कस्पतरुक्ृक्धिः-अविशिष्टपपर्यायानेकशब्दमकाशि- 
तमू । एकं येदान्तनिण्णाता अखण्डं प्रतिपेद्रि ॥ इति । ननु-मडत्तिनिमित्तभेदे 
अपर्यायत्वम्‌ स च अनन्तादिपदेपु न संभवति; शुद्धवह्ममात्रनिष्ठत्वात्‌ अतो येदान्तेपु 


` छक्षणाऽव्याप्तिरिति-चेन्न; भरत्तिनिमित्तमेदे स्वीकृत्येव लक्षणयाऽनन्तादिपदानां शुद्ध- 


ब्रह्मपरत्वस्य वक्ष्यमाणत्तरात्‌ । नच शुद्धे सम्वन्धामावान् लक्षणापीति-वाच्यम्‌ ; अता- 


" . ्विकसम्बन्धेनेद लक्षणोपपत्तेः भ्रमप्रतीतरजतत्वेन सम्बन्धेन शुक्तो रजतपदलक्षणावत्‌ । 


के...» 


शुद्धस्येव सवेकल्पनास्पदत्वेन झुद्धे न कल्पितसम्वन्थानुपपत्तिः । यथा चानन्तादि- 


` पदानां लाक्षणिकत्वेअपे ब्रह्मणि नान्तवत्त्वादिमसड्वः तथा वक्ष्यते । 


इत्यद्वेतसिद्धो अखण्डा्धलक्षणोपपत्तिः । 
इसी रीतिसे द्वितीयमपि-अपयोयशद्दानामेकप्रातिपद्कार्यप्रमापकत्वरूप द्वितीयलक्ष- 


` गमी ठीक ही दै । तत्रापिन्डक्षणघटकप्रातिपदिकार्थनिष्ठ एकत्व तो एकधमांवच्छेदेन बृत्ति- 


विपयत्वरूप दै, एकमात्रव्यक्तित्वरूप नहीं, अतःन्प्रातिपदिकाथेनिप्ठत्वेन उक्तविध एकत्वको 
विवक्षित दोनेसे योगिकार्थोपगवादिप्रश्नोत्तरे-उपगोरपत्यं इमान्‌ औपगबः फः, इस रीतिसे 
यौगिकार्य जो जौपगवादि तद्विपयक जो प्रभ तादृश प्रश्नका उत्तरभूत जो “ इयामो दीधः 
ढोहिताक्ष औपगवः ? इत्याकारक वाक्य उस वाक्यमें और अनेकार्थात्मकवनसेनादिप्श्नोत्तरे= 
अनेक जो अधेन्द्ृक्षगजतुरगादि तदात्मक जो वन ओर सेनादि तद्विपयक जो प्रश्नि वनम्‌ ; 
का सेना, इत्यादि रूप प्रश्न तिस प्रभके उत्तरभूत बाक्यमें>एकदेशस्था वृक्षा वनम्‌, एकदेशस्था 


. गज्ञतुरगरथाद्याः सेना, इत्यादिर्प वाक्योमें अव्याप्ति नहीं हैन इयामो दीघो छोहिताक्ष 


६२८ अद्वैतसिद्धि!। [ सत्यायवान्तरवाक्याखण्डाथे० } . 


री 
ओऔपगवः ? यहाँवर गोसमीपद्रत्यपत्यत्वधमावच्छेदेन बृत्तिविपयत्व है; वनसेनादिलश्षणस्थलमें 
वनत्वावच्छेदेन और सेनात्वाद्यवच्छेदेन वृत्तिविपयत्व दै । बृत्तिविपयत्वका अर्थे यह है किः 
वृत्तिज्ञानाधीनज्ञानविपयत्व, दृत्तिशब्दसे शक्तिलक्षणाकृत्तद्धितान्तसमास इनमेंसे अन्यतमका 
अहण दै औपगवा दिं्थलमे तद्धितरूपश्ृक्ति हे, वनसेनादिस्थमें शक्तिरूपवृत्ति दै; तथाच 
तद्वितज्ञानाधीनज्ञानविपयत्वविशिष्टविपयकप्रमितिजनकत्वेन श्यामो दीघः, इत्यादिलक्षण- 
वाक्यमें लक्षणसमन्वय होता है और शक्तिज्ञानाधीनज्ञानविपयत्वविशिष्टविपयकप्रमितिजनकत्वेन 
बनसेना दिलक्षणवाक्योंमे लक्षण समन्वय होता है । अतः अव्याप्ति नहीं। शीवोष्णस्पर्शवन्तौ 
पय:पावकौ, यह॒ तो संम्रह करनेके लिए योग्य ही है, प्रत्येकमूसएक एकको एक एक अर्थ- 
” परत्व होनेसे । सो कदा दै, कल्पतरुकारने-अविशिष्टमू-पदाथोन्तरसे अनन्वित अपाय जो 
अनेकशब्द उन्हॉसे प्रकाशित एकमू=एकदवत्तिविपय, एवम्भूत अखण्डमूरअखण्डशब्दाथेको 
चेदान्तनिप्णातॉने अङ्गीकार किया दै. । झाङ्कते नन्विति । प्रश्‍त्तिनिमित्तका भेद द्ोनेपर- 
शब्दकी प्रवृत्तिफे निमित्त जो जातिगुणक्रियादि हैं उन्होंका मेद ददोनेपर श्दोमें अपयोयत्व 
होता है, सच-वह निमित्तभेद्‌ तो अनन्तादि पदोमें सम्भवित नहीं है, अनन्तादि पदोंको 
झुद्धयरह्ममात्रनिष्ठत्व होनेसे, अतः वेदान्तोंमें छक्षणकी जव्याप्ति है, इति चेन्न; क्यों ! प्रवृत्ति- 
निमित्तके भेदको अङ्गीकार करके दी लक्षणासे अनन्तादिपदोंके शुद्ध्रह्मपरत्वको कहाजानेवाठा 
होनेसे । शुद्धमे सम्वन्धके न रद्दनेसे शक्यसम्वन्धरूपलक्षणामी नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌; 
क्यों ? अतात्त्विकसम्बन्धसे दी छक्षणाकी उपपत्तिसे, जेसे कि, भ्रमप्रतीतरजतत्वरूपसम्बन्धसे 
झुक्तिमँ रजत पदकी लक्षणा होती है । और शुद्धको ही सबै कल्पनाओंका आस्पद होनेसे 
शुद्धमें कल्पित सम्बन्धका असम्भव नहीं है । और जैसे अनन्तादिपदोंका लाक्षणिकत्व होने- 
परभी ब्रह्ममें अन्तवत्त्वादिका प्रसङ्ग नहीं है तिस रीतिसे कहा जायगा । 
इति सरलायामखण्डार्थलक्षणोपपत्तिः । 
अथ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डारथत्वोपपत्तिः । 


एवं लक्षणसम्मये प्रमाणसम्भवोऽपि । तथाहि-सस्यादिवाक्यमखण्डार्ैनिषठ्‌, 

ब्रह्मपातिपदिकाथेनिष्ठं वा, लक्षणवाक्यत्वात्‌ तन्मात्रप्रश्षोत्तरत्वाद्वा, ' प्रकृष्पकाशअन्द्र ? , , 
इत्यादिवाक्यवदिति पदार्येविषयाखण्डाथेत्वानुमानम्‌ । तत्तमस्यादिवाक्यमखण्डाये- 
निष्ठम्‌, आत्मस्वरूपमात्रनिष्ट वा, अकायेकारणद्रज्यमात्रनिष्ठत्वे सति समानाधिकरण- 
त्वात्‌ तन्मात्रमक्षोत्तरत्वाद्रा, सो$्यमित्यादिवाक्यवदिति वाक्यायेविपयासण्डायेल्वाजुमा- 
नम्‌, नच सत्यादिवाक्ये तन्मात्रपश्षोत्तरत्वमसिद्धम ; ब्रह्मविदामोति परमिति ब्रह्मवेद्‌- 
नस्पेवेष्ठसाथनतया तन्मात्र एव बुझुत्सात; तन्मतस्य प्रश्नविषयत्वात्‌ । नच मदिः 
बाक्ये साध्यबकल्यम्‌ तद्वाक्यं पक्षीकृत्य तन्मात्रमश्वोत्तरत्वेन चन्द्रमात्रनिष्ठताया; सामान्य- 
व्याप्तिमवलम्ब्यसाधनात्‌ । 


* [ परिच्छेदः २] सरलासम्वळिता | 0) ६२९ 


अध सरलायां सत्या्यवान्तरवाक्यासण्डार्थत्योपपत्तिः । 

- उक्त प्रकारसे लक्षणका सम्भव होनेपर प्रोमाणकाभी सम्भव दै, तथाद्वि-सत्यादि वाक्य, 
अखण्डार्थनिछ दैं, अथवा त्रह्मप्रातिपदिकार्थनिष्ठ हैं, खक्षणवाक्यत्वरूप हेतुसे अथवा म्रद्मप्राति- 
पदिक्रार्थमान्रविषयक प्रश्नका उत्तरत्व होनेसे 'प्रकृषप्रकाशश्वन्द्रः ' इस वाक्यकी नाई- प्रकृष्टप्र- 
काइाश्न्दरः? इस वाक्यमें अखण्डाथेनिष्ठत्वरूप तथा चन्दृप्रातिपादिकार्थमात्रनिप्ठत्वरूप साथ्य है, 
और लक्षणबाक्यत्वरूप तथा तन्मात्रप्रश्नोत्तरत्बरुप देतुभी है, अतः इसे दृष्टान्तता दै | यहद 
पदाथेविपयक अखण्डाथैत्वानुमान हैर-पदाथनिष्ठ अखण्डाथेत्व इस अनुमानसे सिद्ध होता दै। 
तत्तवमस्यादि वाक्य, अखण्डाथनिष्ठ दै, या आत्मस्वरूप मात्रमे निष्ठ दै, अकाये तथा अकारण 
एवम्भूत जो द्रव्य ताहझाद्रव्यनिष्ठ होके समानाधिकरणत्व होनेसे, या तन्मात्रप्रश्ोत्तरत्व होनेसे 
८ सोऽयम्‌? इस्यादिवाक्यवत्‌ । शक्का-' नीलो घटः? इत्यादि समानाधिकरणस्थलोमें नीलघटका 
तादास्म्यसम्बन्ध प्रतीत होता है और “सोऽयम्‌? इत्यादिमें अखण्डायत्व प्रतीत दोता दै, इसमें 
नियामक क्या दै? समाधान-चार प्रकारसे सामाधानाधिकरण्य होता है-विशेषणविशे- 
ष्यभाव होनेपर जैसे “नीलो घटः? इत्यादिमें-यद“ँपर नौलपदार्थ घटपदार्थमें विशेषण दे और 
घटपदाय विशेष्य दे अतः यह सामानाधिकरण्य विशेषणविशेष्यभावप्रयुक्त है | दूसरा अध्या- 

~ सस्थलर्मे सामानाधिकरण्य दोता दै, जैसे कि,-' इदं रजतम्‌? यद्द अध्यासिक सामानाधिकरण्य 
दै-व्यावद्वारिक तादात्म्यका नाम दै;-विशेषणविशेष्यभाव; और प्रातीतिक तादात्म्यका नाम 
है,-अध्यास; यह दोनोंका मेद दै । तीसरा बाध होनेपर सामानाधिकरण्य दोता दै, जैसे 
कि,-'जो चोरत्वेन ज्ञात था वह चोर नहीं दै किन्तु स्थाणु दै? इत्यादि स्थछोमें । चतुये ऐक्य 
होनेपर हुआ करता है जैसे कि,-' सोऽयम्‌? इत्यादिमें दोता दै, यहाँपर तत्ता तथा इदन्ता 
इन दोनोंको एक कालमें बृत्ति न होनेसे तत्ता तथा इदन्ता इन दोनोंसे उपहितोंका तो तादात्म्य 
नहीं वन सकता दै अतः तदुभयोपलक्षितोंका अखण्डब्यक्तिमात्ररूप ऐक्य प्रतीत दोता दै 
फलतः जद्द. तादात्म्यका सम्भव नहीं है तहाँ अखण्डार्थत्व होता है, तथाच प्रतमेंभी जीव- 
त्वोपहित तथा ईशत्बोपद्वित इन दोनोंके तादात्म्यका असम्भव होनेसे अखण्डाथेत्व दै । ' नीळो 
. घटः? इत्यादिमें तो तादात्म्य वन सकता है गुण तथा क्रिया और द्रव्यरूपकार्य तथा सामान्य 
और विशेष इनके तादात्म्यका स्वीकार है । तैसे विशिष्ट तथा केवल इन्होंकेमी तादात्म्यका 
सम्भव है केवलमें विशिष्टको कल्पितत्व दै, और कल्पितत्व दोनेसे कार्यत्व दे और अंश तया 
अंशी इन्हॉकाभी तादात्म्यसम्बन्ध है अंशको अंशीमें कल्पित दोनेसे कार्यत्व दै, ' पुरुषो दण्डी? 
इत्यादिमेंभी दण्डसंयोगफो गुणत्व द्वोनेसे द्रव्यमें उसका तादाएम्य दै । वसेद्दी नित्यगुणका 
जलादिपरमाणुओमें और ज्ञानानन्दादिरूप नित्यांशका ब्रह्मम तादात्म्य उपपन्न दे, यह वाफ्यार्ये- 
विपयक अखण्डार्थत्वानुमान है । सत्यादि वाक्यमे तन्मात्रप्रभोत्तरत्व असिद्ध दै, नच=असिद्ध 
नहीं है, क्‍यों? ब्रह्मवित परग्रहमको प्राप्त होता हे, (ते० २।१।१) इस वाक्यसे प्रद्यवेदइनफों ही 
इृष्ठसाधनवा होनेसे, तन्मात्रे एवस्त्रद्वमात्रमे दी बुभ्रुत्सा-जिज्ासा हे, अतः तन्मात्र ही 


ह 


६३० ८ अद्वैतसिद्धिः । [ सत्याद्यवान्तरवाक्यासण्डार्थ० ] ` | 


बरका विषय दै और जब तन्मात्र प्रका विषय दै तव ्रशोत्तरवेयधिकरण्यभिया उत्तरकोभी 
तन्मात्रविपयत्वही दोना चाहिए ।'प्रकृष्टादिवाक्ये- प्रकृष्प्रकाशश्न्द्र: ' इस वाक्यमे साध्यका 
अभाव दै, नच=सार्थ्यका अभाव नहीं है, क्‍यों ! उक्त वाक्यको पक्ष बनाकर तन्मात्रप्रभोत्तर- 
त्वरूप हेतुसे चन्द्रमात्रनिष्ठताका सामान्यब्याप्तिकों अवलम्य धनाकर साधन दोनेसे=सामान्य- 
व्याप्तिसे उक्त वाक्यमें चन्द्रमात्रनिष्ठदाकी सिद्धि होती है अतः साध्यवैकल्य उक्त वाक्यमें 
नहीं दै। 


चरके अप्रयुक्तसे-आत्मखरूपमात्रमें जिज्ञासा है तो तन्मात्रविपयक उत्तरको ही युक्तियुक्तता 
है । न कि,-अधिकविपयक उत्तरको । और अन्नरःतत्तमस्यादिवाक्यपक्षक अलुमानोंमें भी 
दृष्टान्वकी असिद्धि नहीं हे क्‍यों ? देवदत्तके स्वरूपमात्रकों पूछे जानेपर अस्य=* सोऽयम्‌ ? 
इस उत्तरकी प्रदुत्तिसे । इस जलुमानमे व्यभिचारशङ्कानिवत्तेकतर्केशूत्यत्वख्प अपयोजकत्व 
है, नच=्अप्रयोजकत्व नहीं है; क्यों ? प्रभ तथा उत्तर इन दोनोंके वैयधिकरण्यकी जो आपत्ति 
तादृश आपत्तिरूप तकेके विद्यमान होनेसे | संसर्गागोचरप्रमितिजनकत्वरूप जो साध्य है वह 
अप्रसिद्ध दै,-प्रत्यक्षादिप्रमाणांसेभी इद्मू-न्‍्यद इस प्रकारका दै, इस रीतिसे विशेषसंसगेगोचर 
प्रमितिफे ही जननसे, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? निर्विकल्पको स्वीकार करनेवाले वादिओंको 
चो तस्मिन्नेब-निर्विकल्पमें दी प्रसिद्धिसे=निर्विकस्पकञ्ञान माननेवार्लोको तो निर्विकल्पमे ही 
साध्यकी प्रसिद्धि दै । और इतरोंको तो “ प्रमात्व संसर्गागोचरद्त्ति दे, सकलप्रमाओमे इत्ति 
होनेसे, अभिधेयत्वबत्‌? इस सामान्यानुमानसे साध्यकी प्रसिद्धिसे; यद्यपि इस अनुमान- 
अभी अप्रयोजकत्व संभावित होता है तथापि सन्देहरूप साध्यकी प्रसिद्धि दुढेभ नहीं। और 
वस्तुत: तो प्रकृष्टादि वाक्यमे ही साध्यकी प्रसिद्धि दिखला दी दै । 
नच--लक्षणवाक्यत्व॑सत्यादिवाक्येप्वसिद्धम्‌ । सत्यत्वादेः परापरजातितया 
तस्याथान्यत्रापि विद्यमानत्वेनासाधारण्यामावात्‌, नच-तात्तिकत्वं तद्रझणि अद्रैत- 


है] 


- [ परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता । ६३१ 


क 


श्रुतिविरोधात्‌, अतास्तिकं त्वन्यत्रापि तुल्यमिति वाच्यम्‌ । परमायेसत्यादिख्पताया 
ब्रह्मस्वरूपलक्षणत्वात्‌ । अस्मन्मते यद्यपि - सत्याद्यन्यतमपदं स्वरूपलक्षणपरम्‌ ब्रह्म- 
णोऽन्यस्य तदाभासत्वात्‌; तथापि परैरपि सत्यत्रस्य सत्यत्ते सति ज्ञानत्वस्य सत्यत्वे 
सत्यानन्दत्वस्य शून्यवादिभिरपि सत्तरहिितज्ञानानन्दात्मकलस्य ग्रह्मणोऽनयत्राज्ञीकारा- 
न्मिलिते विना न निर्विचिकित्सितब्रह्मसिद्विरिति, मिलितं लक्षणम्‌ नचेवं विशिष्टस्य 
लक्षणत्वे सखण्डाथैततप्रसङ्गः; वाच्यस्य सखण्डा्यत्वेऽपि लक्ष्यस्याखण्डत्वात्‌ । यद्यपि 
सर्वेपां सत्यादिपदानां लक्ष्यमेकमेत्र निर्विशेषं ब्रहम; तथापि निवतेनीयांशाधिक्येन न, 
पदान्तरबैयथ्यैम्‌ । अतो वाच्याैवेशिष्टघस्याखण्डसिद्धात्ुपायत्वात्‌ न तद्विरोधिता । 

शङ्कते नचेति। सत्यादि वाक्यांमें छक्षणवाक्यत्व असिद्ध दै, क्यों ? सत्यस्वादिको परा- 
पर जातिता दोनेसे तस्या$=सत्यत्वादि जातिको अन्यत्रापिन्ग्हमबत्ति होकर श्रह्मातिरिक्तमेंभी 
विद्यमानत्व होनेसे असाधारण्यके अमावसे यदि यों कहो कि, तात्त्तिक तत्‌=सत्य्वादि ब्रह्मे 
है, तो ऐसा नहीं कहना, उद्वैतञ्जतिके साथ विरोध दोनेसे और अताक्त्विक सत्यस्वादि तो 
अन्यत्रभी तुल्य दै, इति न च वाच्यम्‌, क्यों परमार्थसत्यादिरूपताको ब्रह्मका स्वरूपलक्षण 
होनेसे । हमारे मतमें यद्यपि सत्यादिमें अन्यतम पद स्वरूपलक्षणपर है, ब्रह्मसे अन्यको सत्या- 
भासत्व दोनेसे तयापि परैरापि=अन्यासेभी सत्यत्वस्य-सत्यत्वका अ्रक्षसे अन्यत्र अङ्गीकार 
होनेसे पैसे सत्यत्वविदिष्ट ज्ञानत्वका और सत्यत्वविशिष्ट आनन्दत्वका त्रह्मसे अन्यत्र अङ्गीकार 
होनेसे शूत्यवादिओंसेभी सत्वरद्दित ज्ञानानन्दात्मकत्वका श्रह्मसे अन्यत्र अङ्गीकार दोनेसे 
मिलितळक्षणके विना संशयरद्दितत्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती दै, अतः मिलित लक्षण दै । 
एवस्‌=उत्तप्रकारसे विशिष्टस्य-सत्वज्ञानत्वादिविशिष्ट आनन्वृत्वको लक्षणत्व होनेपर, सखण्डा- 
वैल्बका प्रसङ्ग दै; नच-सखण्डार्थत्वका प्रसङ्ग नहीं दै, क्यों ! वाच्यस्यऱवाच्यसत्यत्वादि- 
घटितको सखण्डाथैत्व दोनेपर भी छक्ष्यस्य-सत्यत्वाशुपलक्षितको अखण्डत्व होनेसे, यद्यपि 
सत्यादि सबै पर्दोका छक्ष्य एक ही निर्विशेष ब्रह्म है तथापि निवत्तेनीय>भडत्वादि अमरूप 
निवसैनीय अंशॉके आधिक्यसे पदान्तरका वैयर्थ्य नहीं दै । अतः वाच्यायवैशिष्टयस्प- 
वाच्याभैवैशिछ्वविपयकज्ञानफो अखण्डकी सिद्धिमें उपायत्वात्‌-द्वारत्व दोनेसे वाच्यायेवेशि- 
शयबोधको तद्विरोधिता=अखण्डायैसिद्धिकी विरोधिता नहीं दै । 

नतु--इदं विरुद्धं असाधारणधमेरूपलक्षणपरवाक्यस्य सखण्डाथेत्वनियमादिति- 
चेत, न; सबैलक्षणबाक्याना स्वरूपमात्रपयेवसायित्वेन नियपासिद्धेः, भेक्षणस्या- 
खण्डल्वविरोधित्वेडपि स्वरूपलक्षणस्य तदविरोधित्वाच । नचाभेदे लक्ष्यलक्षणभावायोगः 
अन्तः नोमयोपपत्तः, आदृतत्वानादृतत्ववत्‌ , अन्यथा स्वरूप- 
लक्षणतटस्थलक्षणबिभागो न स्पात्‌ । नच याबदरव्यमावित्वाभावित्वाभ्यां व्यवस्था; 
तावता हि स्यायित्वास्यायित्वव्यवस्था स्यात्‌, न तु स्वरूपादिरूपा, तव मते पार्थिवः 


ह 


६३२ र अद्वैतसिद्धिः । [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ] . 


रूपादौ स्वख्पलक्षणेश्व्यापे्र ब्रह्मणि यावद्रव्यमाविधर्माविरद्दाच । वस्तुतस्तु-द्वारत्वेन 
लक्षणे तास न द्वारिणो$खण्डायेत्वं विरुणद्धि । नच-स्वख्पज्ञानस्य प्रागेव सामान्यतो 
जातत्वात्‌ तज्ज्ञाने मैतह्वारापेक्षेति-वाच्यम्‌; ज्ञानमात्रेअस्प द्वारत्वाभावेडपि संशयादि- 
निवतेकेतज्ज्ञाने तद्वारापेक्षणात्‌ । 
शक्षते नन्विति । इदमूलक्षणवाक्यत्वात्‌ , रूप साधन विरुद्ध दैत्साध्याभावसे ही 
व्याप्त है, इसी अर्थको स्पष्ट करते दैं-असाधारणेति। असाधारणत्सजातीय विजातीयसे 
व्यावत्त धमरूप जो लक्षण दे. तादशलक्षणपर वाक्यको सखण्डार्थत्वफे नियमसे इति चेन्न; क्‍यों ! 
"सबै लक्षणपरवाक्योंको खरूपमात्रपयवसायित्व द्वोनेसे त्वदुक्त नियमकी असिद्धिसे। और त्वदुक्त 
नियम मान भी छें तो भी घीलक्षणस्य=्लक्यदत्ति उक्तविध धमेरूपळक्षणको अखण्डत्वका विरो- 
भित्व होनेपरभी स्वरूपछक्षणकों अखण्डत्वका अविरोधित्व होनेसे । अभेदे=भभेद होनेपर रद्य- 
लक्षणभावके व्यवहारका अयोग दै-अभिन्न पदार्थो्में छक्यलक्षणभावका व्यवहार नहीं वन सकता 
है, नच=ऐसा नहीं कहना, क्यों ! अन्त:करणकी वृत्तिनिवन्धन जो आकारभेद्‌ उस अकारमेदसे, 
उभयोपपत्ते+-रश््यमाव तथा छक्षणभाव इन दोनोंकी उपपत्तिसे,-विभिन्न अन्तःकरणकी 
बृत्तिरूप-उपाधिभेद्से एकमंभी उपदहितरूपसे भेदका सम्भव है, अतएव सम्बन्ध भी बन सकता 
है; यहाँपर अन्तःकरणकी वृत्तिसे व्रहापद्का अर्थ जो स्वरूपमात्र दै, उसकी छक्षणासे जो 
उपस्थिति दै वह छेनी चाहिए ओर तद्विपयत्वेन ब्रह्मको छक्ष्यता दै तैसे सत्यादिपदोंका अर्थ 
जो स्वस्पमात्र दे उसकी जो ढक्षणासे उपस्थिति वह भी बृत्तिपदसे छेनी चाहिए तद्विपयत्वेन 
व्रहाको ढक्षणल है आहतत्वानाहतल्वव॒त्‌-मैसे श्रक्षको एक होते हुए भी आविद्यक भेदसे 
पूणोनन्द्रूपेण आद्वृतस्व है भौर चिद्रूपेण अनाबृतत्व है तैसे उपाधिभेदसे लक्ष्यलश्षणभावभी 
है। अन्यया=उपाधिमेदकृत भेदको न माननेपर स्वरूपछक्षण और तटस्थ लक्षण इन्दोंका 
विभाग न होगा। याबद्द्रव्यमावित्वामावित्वाभ्यां व्यवस्था=ज्ञितने काळतक ख्य रहता 
है तितने कालपय्येन्त स्थायि छक्षणका नाम स्वरूप लक्षण है, जेसेकि एथिव्यादिका लक्षण 
प्रथिवीत्वादिरूप; इससे अन्य लक्षण तटस्थ लक्षण कद्दा जायगा, जैसे कि; प्रथिव्यादिका 
गन्धादिरूप लक्षण दै, तथाच उक्तविष भावित्व अभावित्वसे व्यवस्था दोगी नचस्यदद व्यवस्था . 
नहीं हो सकती दे। और तुह्ारेमतमें स्वरूपढक्षणरूप पार्यिवत्वादिरूपमें अव्याप्तिसिभी यह 
लक्षण नहीं बन सकता दै । और ब्रह्ममें यावद्ठव्यभावि जो धर्म तादृदा धर्मफे विरहसेभी यहद 
लक्षण ठीक नहीं । और वस्तुतः तो द्वारत्वेन छक्षणमें तात्पय्यं द्वारीके अखण्डार्थत्वक्रो निरुद्ध 
नहीं करता दे । स्वरूपज्ञानको प्रथम ही सामान्यत; ज्ञात होनेसे तज्ज्ञानेस्स्वरूपज्ञानमं इस 
द्वारकी अपेक्षा दै, इति नच वाच्यम क्‍यों ? ज्ञानमात्रमं द्वारत्वका अभाव होनेपरभी सत्यस्वादि- 
वैशिष्ायोधोत्तरवत्ति सत्यत्वागुपलक्षितासण्डबोध रूप संशयादिनिवत्तक एतज्ज्ञानमें लक्षणरूप 
द्वारकी अपेक्षा दोनेसेन्छक्षणझाब्दरसे उक्तस्थलमे सत्यत्व दिधमंप्रतियोगिकब्रद्मानुयो गिकवेशि- 
शपदिपयफ ज्ञान लेना । 


. [ परिच्छेद; २ ] सरलासम्वलिता । ६३३ 


नच--सखण्डवनादिलक्षणवाक्ये व्यभिचारः, तत्रापि साध्यसस्तस्य व्युत्पादः 
नात्‌ । नच कि चन्द्रलक्षणमित्यसाधारणघमैमश्चोचरे प्रकृष्काशादिवाक्ये व्यभिचारः, 
तत्र दि न चनद्रस्वरूपपरत्मम्‌; किन्तु प्रकर्पाश्रयो यः प्रकाशः तत्स्वरूपपरत्वम्‌ तथाच 
प्रकपोपलक्षितमकाशव्यक्तिस्वरूपमात्रप्रतिपादकत्वेन तत्राप्यखण्डाथत्वाविरोधात्‌। अत 
एव-धमे पृष्ठे चन्द्रस्वरूपं वक्तुं नोचितमिति-निरस्तम्‌, थपेस्येव स्वरूपत उक्तत्वात्‌ 
अन्यथा प्रश्नोत्तरयोैयधिकरण्यापत्तेः । 
शङ्कते नचेति | सखण्ड जो वनादि तादश वनादिका जो लक्षण तादश खश्षणको कहने-, 
वाळा जो चाक्य उस वाक्यमें व्यभिचार दे=सखण्डबनादिलश्षणवाक्यमं लक्षणवाक्यत्वरूप हेतु 
है, परन्तु अखण्डार्थनिछत्वरूप साध्य नहीं है, अतः व्यभिचार दै; नच-व्यभिचार नहीं दै, 
क्यों ! तत्रापि=उक्तविधछक्षणवाक्यमेंमी साध्यसत्त्वका व्युत्पादन नेसे, चन्द्रका लक्षण क्या 
है, इस रीतिसे, असाधारण धर्मेविपयक प्रश्नका उत्तररूप प्रकृष््रफाशादिरूप वाक्यमें व्यभि- 
चार दै, नच=घ्यभिचार नहीं है, क्योंकि तत्र=उस वाक्यमें चन्द्रस्वरूपपरस्व नहीं है, किन्तु 
प्रकपेका आश्रय जो प्रकाश तरस्वरूपपरत्व दै, तयाच प्रकपेसे उपलक्षित जो प्रकाश व्यक्तिका 
स्वरूपमात्र तादृरास्वर्पमात्रप्रतिपादकत्वेन तत्रापि=उक्तविध वाक्योमेंमी अखण्डाथत्वके अबि- 
रोधसे । अतएव-प्रकर्पोपलक्षितप्रकाशब्यक्तिस्वरूपमात्रप्रतिपादकल्व द्वोनेसेद्दी धमेफे पूछे जानेपर 
चन्द्रस्वरूप कहनेके लिए उचित नहीं दै, यह कथन खण्डित हुआ, धर्मको ही स्वरूपतः उत्तत्व 
होनेसे । अन्यथा प्रश्न तथा उत्तर इन दोनोंके वैयधिकरण्यक्ली आपत्तिसे । 
. ननु--इदं वाधितम्‌, धर्मिज्ञानाधीनसप्रकारकसंशयादिनिवत्तक मोक्षहेतु सप्रका- 
_रबन्ञाने प्रति साधनत्वेन वेदान्तविचारविधानान्यथानुपपत्त्या वेदान्तवाक्ये साध्याभाव- 
निश्रयादिति-चेन्न; अदतादिमतिपेधकव्याएत्ताकारज्ञानेनेव, अदृतादिसंश्ञयादिनिहृत्यु- 
पपत्तेरन्यथासिद्धत्वात नहि सप्रकारकत्वमात्रै तत्र तन्त्रम्‌ । भ्रमकालीनानुदत्ताकार- 
ज्ञानस्य सप्रकारकत्वेन संशयादिनिवर्चकत्वे भ्रपमकयेबोच्छिद्येत । ज्ञानस्याज्ञानसमबिपत्वे- 
. जैव तलिवत्तेकलम्‌, न तु समानप्रकारकत्वेनापि गोरवात्‌ । अच्ञानबिपयथ शद्ध बरह्म 
अज्ञानकल्यितस्य तदितरस्याज्ञानविषयत्वायोगात्‌ । तथाच शुद््रझाकारा चित्त्त्तिः 
निष्पकारिकैवाज्ञाननिवत्तिका; प्रकारमात्रस्याविद्याकट्पितत्वेन तद्विपयतायां दत्तेरविद्या- 
समविपयत्वाभावात्‌। यथाचाविद्यातत्कार्यविपये ज्ञानं तदनिवत्तक तथा व्युत्पादितं माक्‌। 
शङ्कते नन्विति । इद्‌मूःन्लक्षणवाक्‍्यस्बरूप साधन बाधित दैसाध्याभावविशिष्टपक्षक दै, 
इसी अर्थको स्पष्ट करते हैं धर्मिन्ञानाधीन जो सप्रकारक संशयादि ताहदा सप्रकारकसंशयादि- 
निवर्चेक जो मोक्षका देतुभूत सप्रकारक ज्ञान ताहशसप्रकारक ज्ञानके प्रति साधनस्वेन ज्ञो 
वेदान्तविचारका विधान ताहशविधानान्यथानुपपत्त्या वेदान्तबाक्योमें साध्याभावे निश्चयसे= 


| 
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मोक्षका देतुभूत जो ज्ञान है उस ज्ञानको संशयका निवत्तेकत्व ' छिद्यन्ते स्वेसंशया:? 
( मुण्ड० २।२।८ ) इस थुतिसे सिद्ध दै, और संद्ायनिवत्तेकत्व सप्रकारकज्ञानमें ही यन सकता ददे 
तथाच वेदान्तवाक्योयें सप्रकारनिष्ठत्व रह जानेसे अखण्डार्थनि्त्वरूप साध्य नहीं है, इस 
साध्याभावका नाम दी तो वाध है, इति चेन्न; अतृतादिप्रतिपेधकव्यादृत्ताकारज्ञानेनेव= 
अनृतादिका प्रतिपेघकर-व्यावत्तेक जो सत्यत्वादिरप व्याजृत्तपदाथ तादृश व्यावृत्तपदार्थोप- 
लक्षित जो आकार-स्वरूप तारश स्व॒रूपविपयक ज्ञानसेही अनुतादिसंशय्‌=' त्रह्म अचत न वा? 
इत्यादिरूप संशयकी निद्नत्तिकी उपपत्तिसे संशयकी निदृत्तिको अन्यथासिद्धत्व होनेसे । क्योंकि 
«सप्रकारकत्वमात्रद्दी तत्र-संशयकी निवृत्तिमें तञ्र नहीं दै । इसी अधेमे वाधक दिखडाते दैं,- 
यहाँपर सरळामे संशय शब्दसे संशय और भ्रम दोनों अजहत्स्वाथालक्षणासे विवक्षित हैं, 
भ्रमकाळीन जो अनुबृत्ताकार ज्ञान तादृश ज्ञानको सप्रकारकत्वप्रयुक्तसंशयादिका निवत्तंकत्व 
होनेपर भ्रमकी कथा ही उच्छिन्न हो जायगी, और ज्ञानको अज्ञानसमानविपयकत्वेन ही 
अज्ञाननिवत्तेकत्व है, किन्तु समानप्रकारकत्वेन भी नहीं, गौरव होनेसे । और अज्ञानका 
विपय तो शुद्ध ब्रह्म दै, क्‍योंकि अज्ञानसे कल्पित जो अज्ञानेतर उसको अज्ञानविपयत्वका 
अयोग है, अतः शुद्ध व्रह्म ही अज्ञानका विपय है, फलतः शुद्धत्रह्माकारा निष्प्रकारक चित्तकी 
बत्ति ही अज्ञानकी निवत्तिका है, प्रकारमात्रको अविद्यासे कल्पितत्व होनेसे बृत्तिको तद्विपयता 
होनेपर, अविद्यासमविपयत्वके अभावसे-अथोत्‌ प्रकारविषयकब्ृत्तिकों अविद्यासमविपयत्वके 
अभावसे अविद्याका निवत्तकत्व न होगा । और जिस प्रकारसे अविद्याविषययक तथा अविद्या- 
कार्यविपयक ज्ञान तद्‌ निवत्तेकम्‌=अज्ञानका अनिवत्तेक है तथा पूर्मं व्युत्पा दित हो चुका दै। 


रव्याद्याकारश्ञानानाञ्च घटाद्याकारत्वस्यानुभवनिरस्तत्वान्न द्रव्याद्याकारज्ञानेन 
घटाद्याकाराज्ञानबिइत्तिप्रसङ्ग; द्रव्यत्वघटत्वयोर्भेदेन विपयभेदाच । यथाच समानप्रका- 
रकत्वपादायापि न निस्तारः तथा प्रतिपादितमस्माभिर्वेदान्तकल्पलतिकायामिति दिकू। 

और द्रव्याद्याकारज्ञाननिष्ठ घटाद्याकारत्वको अनुभवसे निरस्त होनेसे द्रव्याद्याकारज्ञानसे 
घटाद्याकार अज्ञानकी निवृत्तिका प्रसङ्ग नहीं दै, द्रव्यत्व तथा घटत्व इन दोनोंके भेदसे 
उक्तविषयमेदभी है. अतोऽपि उक्ताकार ज्ञानसे उक्ताकाराज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती है। और ' 
जिस रीतिसे समानप्रकारकत्वको लेकर भी द्वैतीका निस्तार नहीं है तथा वेदान्तकल्पडतिकामें 
हमने प्रतिपादन किया दै यह यद्दाँपर दिद्रशन है। 

ननु--अस्तु सत्मतिपक्षः, तयाहि-सत्यादिवाक्यतात्पयेविपयः, संसष्टरूप: 
संसगेरुपो वा, प्रमाणवाक्यतात्पयेविपयत्वात्‌ सम्मतबत्‌, सत्यादिवाक्यं स्वतात्पर्य- 
बिपयज्ञानावाध्यसंसर्गपरं, स्वतात्पयेविपयक्ञानाबाध्यस्वकरणकममाविपयपदार्थनिरूप्य- 
संसगेपरं वा, प्रमाणवाक्यत्वात्‌ अभिहोत्रादिवाक्यवत्‌  विपं भुङ्क्व ! त्यादौ वाक्‍्याये- 
संसगेपरत्वाभावे$पि स्वकरणकममाविपयपदार्थसंसगेपरत्वाज्ञ व्यभिचारः | खं छिद्र 
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कोकिलः पिकः ! इत्यादौ चानतिमिन्नार्थत्वे सामानाधिकरण्यायोगेन छिद्रकोकिलादीनां 
खपिकादिशब्दचाच्यत्वसंसगैपरत्वान्न व्यभिचार इति-चेन्न; आद्यानुपाने संसएरूप इति 
साध्ये संसर्ग संसर्गरूप इति साध्ये च संखषटरूपे पदार्थे व्यभिचारांत्‌, तयोरुभयोरपि 
प्रमाणवाक्यतात्पयेविपयत्वात्‌ । 
शङ्कते नन्विति । सत्मतिपक्ष रहो, तयाहि-सत्यादिवाक्योके तात्पर्यका विपय संसृष्टरूप 
है या संसगैरूप है, प्रमाणवाक्यका जो तात्पये तादृशा तात्पर्यका विपयत्व दोनेसे, सम्मतवत्‌= 
ज्योतिष्टोमादिवाक्यवत्‌। सत्यादिवाक्य, खतात्पर्यका जो ज्ञान तादृश ज्ञानसे अवाध्य जो, 
संसगै तादृदा संसर्गपर दै, ननु विपं भुझ्इव? इस वाक्यें खतात्पर्यका विपयीभूत जो ज्ञान- 
द्विपदन्न न भोक्तव्यम्‌? इत्याकारक ज्ञान उस ज्ञानसे अवाथ्य जो संसगै विपकर्मक भोजन 
क्रियारूप संसर्ग ताहशसंसगेपरत्वके अभावसे व्यभिचार दैन्प्रमाणावाक्यत्वरूप हेतु तो है 
उक्त वाक्यमें, परन्तु, खतात्पर्यविपयज्ञानाबाथ्यसंसर्गपरत्वरूप साध्य नहीं दै, अतः व्यभिचार 
है, अतः आह स्वकरणकेति । स्वकरणक जो प्रमिति तादृ प्रभितिके विपय जो पदार्थ ताश 
पदार्थनिरूप्यत्व संसर्गमें विशेष दै, तथाच व्यभिचार नहीं=स्वतात्पर्यविपयज्ञानावाध्यसंसगे- 
झब्दूसे विपयकर्मकभोजञनक्रियासंसगेरूप वाच्यायैसंसर्ग यहाँपर विवक्षित नहीं दे, जिससे कि 
तत्परत्व न दोनेसे “विषं सुझ्दव ! में व्यभिचार दो, किन्तु स्वतात्पर्यविपयज्ञानाबाच्यसंसगेमे 
स्वकरणकप्रमितिविपयपदार्थनिरूप्यत्व विशेषण विवक्षित दै, फलतः प्राकुप्रदर्शित प्रकारसे इस 
वाक्यको लिङ्गत्व दोनेसे एतद्वाक्यकर्णिका जो प्रमिति- द्विपदन्ने न भोक्तव्यम्‌ ? इत्याकारिका 
प्रमिति तद्विपय जो पदार्थ-शाख्जीय पदार्थं तन्निरूप्य जो संसगे-द्विपदमकर्मकमोजन कर्तव्य 
नहीं दै, इत्याकारक संसगै ताहझसंसर्गपरत्व प्रकृत वाक्यको दै दी,-तथाच साध्यकोमी पक्षम 
रह जानेसे व्यभिचार नहीं दे, इस अभिप्रायसे द्वैठीने द्वितीय साथ्यका उपन्यास किया दै; 
प्रमाणवाक्यस्त्र होनेसे; अग्निद्ोत्रादिवाक्यवत्‌=अभिदोत्रादिवाक्यमें हेतु साध्य दोनों प्रसिद्ध 
हूँ अतः दृष्टान्तता दै । “ विषं सुङ्कव ? इत्यादिसे वाच्यार्थसंसर्गपरत्वके न रहनेपरभी खकरणक 
जो प्रमा ताहशप्रमाविषयपदार्थसंसगेपरत्व दोनेसे व्यभिचार नहीं दै । ननु-' खं छिद्रं कोकिलः 
, पिकः? इत्यादि पयोयदा्दप्रतिपादक प्रमाणवाक्यमें संसगेपरत्वका अभाव दै, और प्रमाणवा- 
क्यत्वरूप हेतु है, अतः व्यभिचार दै।-तहाँ कहते दें खमिति । “ खं छिद्र: कोकिळ: पिकः ? 
इत्यादिमें अनतिभिन्नार्थत्ये=अस्यन्तभिन्नरका नाम द्वे-यहापर भिन्न, भिन्न, अतिकान्तः अति- 
भिन्नः=मेदामेद्वान=उसका अभाव, फळतः भेदामेदृका अभाव द्दोनेपर सामानाभिकरण्यके 
अयोगसे छिट्रकोफिलादिपदोको खपिकादिशब्दवाच्यका जो संसगे ताद्ृशसंस्ेपरत्व द्दोनेसे 
व्यभिचार नहीं दै,न्यददॉपर भी छिद्रशव्दवाच्यमे स्वशब्दवाच्यत्वका और कोकिलशब्दवाच्यमें 
पिकशब्द्वाच्यत्वका विधान होता दै तथाच वाच्यार्थसंसगपरत्त दोनेसे व्यभिचार नहीं दै, 
इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ? आदिम अनुमानमें ' संस्ष्टरूप ? इस साध्यके होनेपर संसगमे 
व्यभिचार है, प्रमाणवाक्यतात्परयेविपयत्वरूप देतु तो संसगेमें है, परन्तु संखुष्टत्वरूप साध्य नहीं 


» 


६३६ ८ अद्वैतसिद्धः। [ सत्यादवान्तरवाक्याखण्डाय॑० ] ` 


अतः व्यभिचार दै, और संसगैरूप इस साध्यके दोनेपर संसृष्टरूप पदार्थमें व्यभिचार हैं: 
संसष्टरूपपदार्थमें प्रमाणवाक्यतास्पण्यैविपयरूप-दवेतु है परन्तु संसगेत्वरूप साध्य नहीं दै अतः 
व्यभिचार दै, इसी अर्थको स्पष्ट करते दैं-तयोः=संसष्ट तथा संसगे इन दोनांको प्रमाणवाक्य- 
तात्पर्यविपयत्व होनेसे । 
द्वितीयानुमाने प्रमाणवाक्यत्वस्यावाध्यपरत्वमात्रेण प्रमितिविषयपरत्वमात्रेण वोप- 
पत्तो विशिष्टसाध्यस्य, तत्रतन्रत्वेनामयोजकत्वात्‌, अलक्षणवाक्‍्यत्वस्योपाधित्वाच । 
_ नापि वेदान्तजन्यममा, समकारिका विचारजन्यत्वात्‌, संशयनिवद्तेकत्वाद्वा कर्मकाण्डः 
जन्यज्ञानवत्‌ । येदान्तजन्या भमा ब्रह्मप्रकारविपया, ब्रह्मधमिकसंञ्ञयबिरोधित्वात्‌ , ब्रह्म- 
विचारजन्यत्वाद्वा, यदेवं तदेवं यथाकमेकाण्डजन्यो निश्चय इति प्रतिसाधनमस्त्विति- 
वाच्यम्‌ । तव मते ज्ञानमात्रस्य सपरकारत्वेन ` विचारजन्यलसंशयबिरोधित्वयोब्येयत्वात्‌ 
अप्रयोजकत्वात्‌ निष्मकारकज्ञानादपि संश्ययादि निदृत्तिसम्मवात्‌ , लक्षणवाक्यञन्यत्वस्यो- 
पाषित्वाच । अतएव-द्वितीयानुमानमप्यपास्तम्‌ , ब्रह्मनिष्टप्रकारविपयत्वसाधने दृष्टान्ता- 
भावाच । सर्वेषु च प्रतिसाधनेपु प्रश्षोत्तरयो:-वेयधिकरण्यापत्ति! प्रतिकूलतकाो जसेयः | 
और द्वितीयानुमानमें प्रमाणयाक्यत्वरूप हेतुकी अचाध्यपरत्वमात्रसे या प्रमितिविपयपर- 
त्वमात्रसे उपपत्ति होनेपर त्वदुक्तविशिष्टसाध्यको तत्रन््रमाणवाक्यत्वरूप हेतुमे तन्त्रता= 
व्यापकता न होनेसे अप्रयोजकत है अतः द्वितीयानुमानभो ठीक नहीं; और अढक्षणवाक्यत्वको 
उपाधित्व दोनेसेभी द्वितीयानुमान अर्थका साधक नह्दी=अम्निद्दोत्रादि वाक्योंमें खतातपर्यबिपय- 
ज्ञानायाष्य संसर्गपरत्वरूप साध्य दै और वहाँपर अळक्षणवाक्यत्वभी दै, अतः उपाधिमें साध्य- 


भक स्यापकत्व है और प्रमाणवाक्यत्वरूप साधन सत्यादिवाक्योंमें दै परन्तु वहाँपर. अढक्षणवाक्य-. 


स्वरूप उपाधि नहीं दै, अतः उपाधिम साधनाव्यापकत्व दै | वेदान्तवाक्यजन्यप्रमा सप्रकारिका 
है, विचारजन्यत्व दोनेसे या संशयका निवत्तेकत्व होनेसे कर्मकाण्डसे जन्य ज्ञानकी तरह 
कसेकाण्डजन्यप्रमामे हेतु साध्य दोनों हैं अतः उसे दृष्टान्तता है. । वेदान्तजन्यप्रमा, श्रक्मनिप्ठ- 
प्रकारविषया दै, ग्रहघर्मिक जो संशय तादृर संशयफे विरोधित्वसे या प्रह्मविपयकविचार- . 
जन्यत्व दोनेसे-यदेवमू=जो यद्धर्मिकसंशयका बिरोधि होता दै, या यद्विपयकविचारजन्य 
होता दै तदेवम-नवह तशिष्ठप्रकारविपयक होता है जैसे कि-कर्मकाण्डजन्यनिश्चय, यह प्रति- 
साधन रद्दो इत्यपि न वाच्यम्‌; क्‍यों ? तुझारे मतमें ज्ञानमात्रको सप्रकारकत्व होनेसे विचार- 
जन्यत्व तथा संशयविरोधित्व इन दोनॉफो व्यर्थत्व-असाघकत्व दोनेसे; भौर अप्रयोजकत्वभी 
है-निष्प्रकारकज्ञानसेभी संशयादिकी निद्नत्तिका सम्भव होनेसे, लक्षण-वाक्याजन्यत्वरूप 
उपाधिसेमी यह अनुमान नहीं बन सकता है=्कमेकाण्डजन्यनिश्चयमे सप्रकारकत्वरूप साध्य 
है और वहाँपर लक्षणवाक्याजन्यत्वरूप उपाधिभी है. अतः उपाध्रिमें साध्यव्यापकत्व दै, और 
विचारजन्यत्व और संशयनिवत्तेकत्व ये दोनों देतु वेदान्तवाक्यजन्यप्रमामे दें परन्तु वहां 


५ 


, [ परिच्छेदः २ ] जलती । ६३७ 


लक्षणवाक्यजन्यत्व दोनेसे लक्षणवाक्याजन्यत्वरूप उपाधि नहीं दै, अतः उपाधिमें साधना- 
व्यापकत्व दै । अतएव=व्यर्थत्व और अप्रयोजकत्व इन दोनोंसे ही द्वितीयानुमानभी अपाल 
हुआ । और त्रह्मनिष्ठप्रकारविपयत्वसाधनमें रष्टान्तके अभावसेभी । तथा सर्व प्रतिसाधनोंमें 
प्रश्न तथा उत्तर इन दोनोंके वैयधिकरण्यकी आपत्तिरूप प्रतिक्रूछतक ज्ञातव्य दै=्जबकि प्रभ 
प्रकारता दिविनि्ुक्तवस्तुस्वरूपमात्रविपयक दै तब उत्तरको भी तादश ही होना चाहिए; 
यदि उत्तरवाक्यजन्यज्ञानमें सप्रकारकत्व होगा, तो प्रश्नोत्तरोंका मैयधिकरण्य ददो जायगा, 
और ' आम्रान्‌, पृष्टः कोविदारानानाचट्टे ? इसन्यायकी प्रसक्ति होगी । 

ननु--दष्टान्ते साध्यवैकल्यम्‌ , तथाहि-प्रकृए्प्रकाञ्चादिवाक्यं न तावदभिधया. 
अरुण्टार्थनिष्ठम्‌ मङृष्टादिपद्स्थाखण्डे अभिधाया अभावात्‌ त्वयानङ्कीकाराच्च नापि 
लक्षणया, प्रकृष्टप्रकाशस्य द्रव्यस्य गुणस्य वा चन्द्रे अन्वयोपपत्तेः=,अन्ब्यालुपपत्तिरूप- 
लक्षणबीजाभावादिति-चेन्न; यष्टीः प्रवेशयेत्यादौ छोके, तरसमयाः पुराडोशा भवन्ती- 
त्यादौ वेदे च यथा शरुतान्तरयसंभवेपि यथा तात्पयेविपयी भूतान्वयाच्ुपपत्या यष्टिभरपुरुपेषु 
सबनीयहविर्मात्र च यष्टिपुराडोशशब्दयोशेक्षणाऽऽश्चिता, तयैवेह तात्पयैबिपयी भूतान्व- 
यानुपपत्तिनिमित्तया छक्षणया अखण्डायेपरत्वोपपत्ते;, कअन्द्र इति चन्त्रस्वरूपे पृष्टे 
तन्मात्रपरस्येवोत्तरस्योचितत्वात्‌ । 

झङ्कते नन्विति | दृष्टान्तमें साथ्यका अभाव है प्रशुष्टप्रफाशञ्चन्द्र ” यद्द वाक्य दृष्टान्त 
है, द्वैती कहता है कि इसमें अखण्डार्थनिषठत्वरूप साध्य नहीं दै, तथाहि-प्रकृषप्रकाशादिरूप 
वाक्य अभिधासे अखण्डार्यनिए नहीं दै, क्यों ? प्रकृष्टादि पदकी अखण्डमें अभिधाके अभा- 
वसे, और तुमसे अङ्गीकार न दोनेसेभी । नापि लक्षणया=छक्षणासेमी प्रकृष्टप्रकाशादि वाक्य 
अखण्डार्थनिष्ठ नहीं है, क्‍यों ? प्रकृष्टप्रकाशरूप द्रव्यके या गुणके चन्द्रमें अन्वयकी उपपत्तिसे 
अन्वयानुपपत्तिरुप ढक्षणावीजके अभावसे इति चेन्न; क्यों ? यष्टी: प्रवेशय इत्यादिछोकमे 
तथा “ तरसमया: पुरोडाशा भवन्ति ' इत्यादियेदमे यथाश्रुत अन्वयका सम्भव होनेपरभी जैसे 
ताप्पर्यबिपयी भूत जो अन्वय उस अन्वयकी अनुपपत्तिसे यष्टिपद्की यष्टिघर पुरुषोंमें और 
. पुरोडाशशब्दकी सवनीयहविमोत्रमें लक्षणा आश्रयण की दै, तैसे द्वी तात्पर्यविपयीभूत जो 
अन्वय उस अन्वयकी जो अनुपपत्ति ताइशअनुपपत्तिनिमित्तकलक्षणासे अखण्डायेपरत्वकी 
उपपत्तिसे । “ कब्चन्द्रः! इसरीतिसे चन्द्रस्वरूप षट दोनेपर तन्मात्रपरस्यैवनचन्द्रस्वरूपमात्रपर 
उत्तरको ही उचितत्व होनेसे । ४ 

नचु- -चन्द्रस्वरूपस्य ज्ञातत्वे तत्र प्रश्नो न युज्यते; अज्ञातत्वे धर्मिज्ञानसाध्यबुअु- 
त्सासन्देह्योअन्द्रइत्यनूद्य क इति प्रश्नस्यचन््रशन्दस्यर्थवस्ङ्ञानेनामातिपदिकतया 
तदुत्तरस॒ब्विभक्तेआयुक्तलप्सज्ञात्‌ , चन्द्स्‍सख्पे ज्ञातेऽपि तस्यासझ्लीणेस्वरूप न ज्ञात- 
मिति न युक्तम्‌, तस्मिन. रूपद्वयाभावात्‌ , असङ्कीणेत्येन न ज्ञातमिति चेत्‌, असङ्की- 


६३८ अद्वैतसिद्धिः । [ सत्यादवान्तरवाक्याखण्डारथे० ] , 


जै्वमकारकमती तिपरत्वं प्ैबसितम्‌, त्च व्यावर्तकवैशिष्ट॑ वा, व्याध्टत्तिवेशिप्ट् 
या, उभययाप्यखण्डायेत्वमङ्ग इति-चेन्न; भावानववोधात्‌, तथाहि-चन्द्रस्वरूपस्य ज्ञात- 
त्वाभ्युपगमादेव तदज्ञाननिवन्धनदोपानवकाशः । ज्ञातत्येषपि च विपयेयविरोधिज्ञानानु- 
दयदशायां तदुदयार्थ प्रश्नो युज्यते एव; अन्यथा सबैथा प्रश्नमात्रोच्छेदापत्तेः। अथान- 
अ्यासदशापन्ने ज्ञान न विपयेयविरोधि प्रकृतेषपि समे विपयतुट्पत्वेअपि ज्ञानविशेष- 
स्यैव विपयेयनिवत्तकत्वस्य सवेतन्ज्रसिद्धान्तत्वात । किक, 
शङ्कते नन्विति । चन्द्रस्वरूपको ज्ञातत्व होनेपर तत्र-चन्द्रस्वरुपमें प्रभ युक्त नहीं है, 
* अज्ञातत्वेसचन्द्रखरूपका अज्ञातत्व द्दोनेपर धर्मिज्ञानसे साध्य जो बुयुत्सारजिज्ञासा तथा 
सन्देह इन दोनोंकी अयुक्तता है तथा “चन्द्रः? इस रीतिसे अनुवाद कर “कः? इत्याकारक 
जो प्रश्न दैस्चन्द्र: कः-इत्याकारक जो चन्द्रको उद्देश्यकर प्रश्न दै उस प्रस्थ जो चन्द्रशव्द दै 
उस चन्द्रशब्दुके अर्थवत्वके अज्ञानसे चन्द्रशब्दको प्रातिपदिक न ददोनेसे तदुत्तर=चन््रशव्दसे 
उत्तर सुप्‌: विभक्तिकी अयुक्तता दै अतः आपका पक्ष समीचीन नहीं यदि आपका यों कथन है. 
कि चन्द्रस्वरूपके ज्ञात होनेपरभी चन्द्रका असङ्कीण स्वरूप ज्ञात नहीं है, तो यदद कथन आपका 
युक्त नहीं क्यों १ तस्मिन--चन्द्रमे रूपद्वयके अभावसे; जसङ्घीर्णलेन ज्ञात नहीं दै ऐसा यदि दै. 
तव तो असङ्कीणैत्ववारकप्रतीतिपरत्व पर्यवसित हुआ; तच्च=असङ्की्णत्व तो व्यावत्तेक घमेका 
वैशिष्टयरूप दै,-यावस्साध्यव्यावृत्तिवैदिष्टयरूप है, उभयथापि अखण्डायेत्वका अङ्ग दै, इति 
चेन्न; क्यों ? भावके न समझनेसे, तथाहि-भाव दिखळाते दे-चन््रस्वरूपके ज्ञातत्वका अभ्युप- 
गम होनेसे दी अज्ञातत्वनिवन्धन दोपोंका अनवकाश है । और ज्ञातत्व द्ोनेपरभी विपयेयका 
विरोधि जो ज्ञान उस ज्ञानकी अनुद्य दशामे तदुद्यार्थम्‌=उस ज्ञानके उद्यफे लिए प्रश्न युक्त 
दी दै, अन्यथा समत्र प्रश्नमात्रके उच्छेदकी आपत्तिसे यदि यों कद्दो कि,-अनभ्यासदशापन्नञ्चान 
विपयेयका विरोधी दै तो यद्द कथन प्रकृतमंभी समान दी दै और विपयको तुल्यता होनेपर 
ज्ञानविशेषनिष्ठ ही विपययनिवत्तकत्वको सवैतञ्जसिद्धान्तत्व होनेसे । 
ङ्कः शवेतो न पीतः इत्यादि परोक्षज्ञाने भासते यादं सत्यस्वरूपं पीतामावस्व- 
रूपं वा, ताहशमेबापरोक्षज्ञानविषयतादशायां विपयेयविरोधीतिविपययविरोधिफलोप- . 
हितमेत्र असङ्कीणे मित्युच्यते । फलोपधानतदभावो च, दोपविशेषतदभावयोर्वेपरीत्येने- 
त्यन्यदेतत्‌ । तयाच एकमेव स्वरूपं इश्चाविशेपभेदेन संकीर्णमसंकीर्ण चेति संकीर्णताद- 
शायां युगपत्‌ ज्ञाना-ज्ञानयोरुपपत्तिः । अतएव-व्याइचिवैशिएथ व्यावर्तकवैशिष्ट्य वा 
असंकीणत्वमिति-अपास्तम्‌ शङ्ख: खेतो न पीतः इस्यत्रोभयसद्भावेऽपि बिपर्ययाविरो- 
धित्वरूपसंकीर्णताया दनात्‌ । 
शद्ध श्वेत है, पीछा नहीं; इत्यादिरूप परोक्षज्ञानमें जैसा श्वैत्यरूप या पीताभावस्वरूप 
भसित होता दे तादशमेव-सैसा स्वरूप ही अपरोक्षन्ञानविपयतादृशामें विपर्ययका विरोधी दै, 


* (परिच्छेदः २] सरलासम्बलता। ६३९ 


इस रीविसे विपयेयविरोधि-फलोपद्वित ही असङ्कीणेशन्इसे कहा जाता दै । फलोपघान और 
फडोपधानाभाव ये दोनों तो दोपबिशेप और दोपविशेषका ,अभाव इन दोनोंके बैपरीत्येन- 
व्युत्कमसे होते हैंन्दोपविशेपका अभाव होनेपर फलोपधान दोता है, और .दोपफे होनेपर 
फळोपधानाभाच होता दै, यह अन्यतन्न्यहाँपर विस्तार्य नहीं दै । फलत; एकद्दी स्वरूप दृशा- 
विशेषभेदसे सट्टीण तया असड्टीणे होता दै, अतः सङ्कीणेतादृशामें एककालावच्छेदेन ज्ञान 

, तथा अज्ञान इन दोनोंकी उपपत्ति दै । अतएव व्यावृक्तिषेशिष्टय या व्यावत्तेकबैशिष्टप असङ्घी- 
गेल दै, यह कथन खण्डित हुआ, अतएव शब्दुका अर्थ दिखलाते हे-दाद्व-इति | शङ्ख: श्वेतो न 
पीतः ? यहाँपर उभयसज्वावे$पिरूव्यावुत्तिवेशिष्ट्य तथा व्यावत्तेकवैशिष्टय इन दोनोंका सद्भाव , 
होनेपरभी विपयेयका अविरोधित्वरूप सद्धीणेताफे देखनेसे । 


यद्यपि यथन्द्रः तत्र चन्द्रत्वं तमोनक्षत्रादिव्याद्ृ्तिश्चास्तीति मया ज्ञायते एव 
तथापि चन्द्रस्वरुपं परं न ज्ञायते इत्यनुभवेन व्यावचेकच्ाषृतिवैसिषटघस्याजिज्ञासितत्वेन 
जिज्ञासितं चन्द्रस्वरूपमेद विपयेयविरोधिज्ञानविशेष॑ जनयता प्रकृष्ठमकाशश्रन्ट्र इति 
वाक्येन बोध्यत इति किमनुपपत्नस्‌ ? व्याहत्तेः शाव्दवोधफलत्वेऽपि तदविपयत्वाज्ञाख- 
ण्डायैलवव्याघातः तद्वोधकपदामावाच्च । अथ लक्षणया व्याहत्तेः शाब्दवोधे भानम्‌ न 
बैयथ्ये तत्र तात्पर्याभावेन लक्षणाया अयोगात्‌ तथाहि-चन्द्रे न्याहत्तिवांध्यते व्यक्तिवि- 
शे वा, नायः या शुक्तिः सा रजतादिभिन्नेति ज्ञानेऽपि शक्तिस्वरूपाज्वानतत्कायेविपये- 
यादिदशनात्‌ । द्वितीये त्वावश्यकत्वाइथक्तिविशेष एव बोध्यताम्‌, कि व्यादत्या 
शब्दानुपस्थितया ? च्यक्तिविशेपवोधादेव तरिसद्धेः । 

यद्यपि । यः=जो चन्द्र है तत्र=उसमे चन्द्रस्व है और तमोनक्षत्रादिकी व्याद्रत्तिमी 
उसमें दै, यह मुझसे जाना दै, तथापि चन्द्रस्वरूप मुझसे नहीं जाना जाता है इत्याकारक 
अलुभवसे व्यावत्तंक तथा व्याशत्ति इन दोनोंके वैशिष्टयको जिज्ञासितत्व न दोनेसे जिज्ञासित 
चन्द्रखरूप ही विपर्ययबिरोधि जो ज्ञानविशेष तादृश झञानविशेपको उत्पन्न करता हुआ 
‹ प्रकृष्पप्रकाशश्वन्द्रनः ? इस वाक्यसे बोधित द्वोता दै अतः त्रद्मवादिओंके मतमें क्या अनुपपन्न 


ह - है । व्यातृत्तिको शाव्दवोधका फलत्व-फलीभूतथीविपयत्व होनेपरभी शाब्द्योधको तद्‌विप- 


यत्वरव्याबुत्त्यविपयत्व दोनेसे अखण्डार्थत्वका व्याघात नहीं दै । तद्गोध=व्यादृत्तिवोधकपदके 
अभावसेभी शाब्द्वोधमें उक्तस्थलमें व्याव्रत्तिका भान नहीं होता है। अथस्यदि यां कद्ोकि, 
लक्षणासे शाब्दबोधमें व्यावृत्तिका भान होता दै तो ऐसा नहीं कहना, क्यों ? वैयथ्यंप्रयुक्त 
तत्न-व्याबृत्तिमें तात्पर्यके अभावसे छक्षणाके अयोगसे । इसी अर्थको स्पष्टतया दिखलाते दैं- 
तथाहीति । चन्द्रे व्याशुत्ति बोधन की जाती हे यह आय पक्ष नहीं बन सकता है, क्‍यों ? 
जो शुक्ति दै वद रजतादिसे भिन्ना है। इत्याकारक ज्ञानके होनेपरभी जैसे झुक्तिस्वरूपका 
अज्ञान और उस अज्ञानका कार्य विपर्यय इन दोनोंका दर्शन होता दै, तैसे ' जो चन्द्र हू बह 


६४० अद्वेतसिद्धिः | [ सत्याद्यवान्वरवाक्याखण्डाय० ] , 


तम आदिसे विलक्षण दै ! इस्याकारक ज्ञानफे होनेपरभी चन्द्रखरूपका अज्ञान और चन्द्रख- 
रूपाज्ञानका कार्य्य विपर्य्यय इन दोनोंके देखनेसे । और द्वितीय पक्षमें तो आवश्यक होनेसे 
व्यक्तिविशेष ही बोष्चित दो, शब्द्से अनुपस्थित व्याबृत्तिसे क्या फल है? व्यक्ति विशेषके 
बोधसे ही व्यावृत्तिकी सिद्धिसे । 

नहि “ धूमोऽस्तीति वाक्ये वहो लक्षणा अतएव विनेव लक्षणां व्याहत्तिः शाब्द- 
बोधे भासते, “ घटेन जलमाहरेत्यत्र' छिदरेतरत्ववत्‌-इति-निरस्तम्‌ छिद्रतरत्वस्यानन्यल- 
अयत्वेन शब्दतात्पयेविपयत्वे$पि न व्याइचेस्तयात्वम्‌ । हानोपादानादिवत्‌ फलत्वेनान्य- 
छभ्यत्वात्‌ । छिद्वेतरत्वमपि लक्षणां विना न शाब्दवोधविपयः अन्यथा छक्षणोच्छेदा- 
पत्तेः, किन्तु शाव्दवोधविपये जलाइरणसाधने वस्तुगत्या | अस्तीत्यन्यत्र विस्तरः । 
अत एवोक्तम्ाकरे-अन्यतो व्याटृत्तिः, अर्थात्‌ न शब्दादिति नच कअन्द्र इति धमेम- 
ऽयम्‌; कशन्द्रधमे इति स्वाधीने शब्दयोगे निष्मयोजनलक्षणाया अन्याय्यत्वात्‌ , 
तद्वोधनेऽपि अखण्डाथैत्वस्योपपादितत्वाच । 

क्योंकि “ धूमोऽस्ति ? इस वाक्यमें वन्हिनिरूपित लक्षणा नहीं दै=किसीने प्रश्न किया 
कि, ' वन्दिरस्ति ? उत्तरदाताने कहाकि. ' धूमोऽस्ति ? यहाँपर उत्तरदाताका धूमसे वन्हिका 
बोषहो ऐसा तात्पय नहीं दै किन्तु-धूमपदसे धूमको जानकर वन्दिका स्वयं अनुमान करळेगा, 
ऐसा तारपर्य है, तद्वत प्रक्तमेंभी व्यावृत्ति, अर्थेतः सिद्ध हो जाती है । अतएच-लक्षणाके वि- 
नाहो व्यावृत्ति शाव्द्योधमं भासित होती है जैसे ' घटसे जलको छे आ” यहाँपर छिद्देतरत्व 
घटमें भासित होता दै, यह कथन निरस्त हुआ, अतएव शब्दे अर्थका विवरण करते हैं- 
छिद्रेति | अनन्यलभ्यत्वेन=उक्तवाक्यसे भिन्नप्रमाणसे लभ्यत्व न द्दोनेसे छिद्देतरत्वको शब्द- 
तात्पर्यविपयत्व होनेपरभी व्याव्रत्तिका तथात्व-शब्द॒तात्पयंविपयत्व नहीं है, क्यों ! हान तथा 
उपादान इनदोनोंकी-तरह फलत्वेन अन्यळभ्यत्व होनेसे । छिद्गेतरत्वमी लक्षणाके विना शाव्द- 
योधका विपय नहीं दे । अन्यथा=्छक्षणाके उच्छेदकी आपत्ति हे, किन्तु शाव्दुवोधका विपय 
जो जलाहरणरजञळफे छे आनेका साधन उस साधनमें वस्तुगत्या छिट्रेतरस्व है, इस 
अर्थका अन्यत्र विस्तर है । अतएव प्राचीन प्रन्धमें कहा हे कि, अन्यत;-अन्यसे व्यादृत्ति है,- 
अर्थेतः है नकि शब्दसे । ' कः चन्द्रः ? यह धर्मविपयक प्रभ है नच-भ्रमेविपयक प्रभ नहीं हे, 
क्यों ! ८ कः चन्द्रधमेः ? इस रीतिसे स्वाधीन शब्दप्रयोगके होनेपर निष्य्रयो जनलक्षणाको 
न्यायापेत होनेसे । तद्गोधनेऽपि=चन्द्रधर्मका बोधन होनेपरभी इसप्रकरणमें' ही अखण्डायेत्वफे 
उपपादित हो चुकनेसेभी । 

ननु--सबलक्षणवाक्यानां वस्तुगत्या परस्परभिन्नतत्तत्मातिपदिकायेपात्रविपय- 
ज्ञानननकत्वेन सप्रकार॒कन्ञानजनकत्वाभावात्‌ प्रश्नवाक्यस्थ विशेष्यमात्रसमपेक चन्द्रादि- 
पदमेव ्रयोक्तव्यमुचरवादिना कि प्रकृष्ठप्रकाशादिपदेनेति-चेन्न; स्वरूपमात्रस्य ज्ेय- 


,[ परिच्छेद: २] सरलासम्बलिता । ` क ६४१ 


त्वेऽपि स्त्र्यञ्गानस्य ताबरपदार्थाधीनत्वे सत्येत्र तावत्पदार्थतरव्याट्रत्तिफडत्येन सथप- 
दानां सफछरतरान्‌ , अन्पथा संशयाद्यनुट ते! -अचुभत्रसिद्ध्वात्‌ | 

दाङ्कते नन्विति । सव॑लक्षणवाक्याको वस्तुगत्या परस्पर भिन्न जो तत्तत्प्रातिपदिकार्थमात्न 
ताद प्रातिपदिकार्थमात्रदिपयक जो ज्ञान तादश ज्ञानका जनकत्व द्वोनेसे सप्रकारक ज्ञाने 
जनकत्वके अभावसे-लक्षणवाक्यों को सप्रकारक ज्ञानक्री , जनकता न द्दोनेसे प्रभवाक्यमं स्थित 
और विशेष्यमात्रका समर्पक जो चन्द्रादिपद वह चन्द्रादिपदृद्दी उत्तरवादीसे प्रयोक्तव्य दै 
प्रकृष्टप्रकाशाद्िपद्से क्या दै ? -निपफ्छ दोनेसे प्रकृष्टयकाशया दिपदोंका प्रयोग नहीं करना 
चाहिए; इति चेन्न; क्यों? स्वख्पमात्रको ज्ञयता दोनेपरभी स्बहूपज्ञानको तातत्पदार्थाधीनत्व ˆ 
होनेपर ही तावत्पदार्थेतरव्यावृत्तिफलत्व होनेसे, सपदोंको सरस्व होनेसे, अन्यथा प्रकृष्ट- 
प्रकाशादिपदोंके न होनेपर संशयादिकी अनुबृत्तिको अनुभवसिद्धत्व होनेस । 

ननु-उत्तरस्य भकृष्ठत्वादिविशिष्टयोधपरत्वाभावे तात्पयेतो यः कञ्रिचन्द्र इत्येवा- 
चत्रोषनाद्वस्तुतो यस्प कस्यापि चन्द्रख स्यात्‌ तात्सयेविपये चाये चन्द्र इति रक्ष्यलक्षण- 
रूपोदेश्यविधेयत्रिमागाभाषेन चन्द्रयुभुत्साया अनिटत्तिः कथन्द्र इति प्रश्नस्योत्तरं चन 
स्यादिति चेन्न; यथागइसम्वन्थित्वविशिष्टे तात्पयांभावे$पि बस्तुगत्या गङ्गासम्बन्ध्येत्र 
तीरं गङ्गापदेन लक्ष्यते, यथा वा; ब्रीहीन्‌ भोक्षतीत्यादी त्रीद्यादिस्त्ररूपे प्रोक्षणादिविधा- 
नदया हिमिपेजेतेत्यादिवाक्यसिद्धापूरे बेसस्वन्धित्वल्क्षणायामपि यस्तुगत्या 'त्रीदी 
स््ाद्याश्रयी भूता एव व्यक्तयो त्रीक्षादिपदेलेश्यन्ते तया प्रद्धतेडपि प्रक्रषमकारपदाभ्यां. 
चस्तुगत्या स्वाश्रयीभूतेव व्यक्तिलेश्यते नतु या काचिदिति ब्रिशिएतात्पर्याभावेऽपि न 
धूर्वोक्तदोप; । | 

शाक्त नन्त्रिति । उत्तरस्य=उत्तरको प्रकृष्टत्वादिसे जो विशिष्ट ताइशबविशिष्ट विषयक 
झरे बोध ताहशबोधपरत्व न होनेपर तात्पर्यतः “जो कोई चन्द्र दै? इस री तिस ही अवत्रोधन 
दोनेसे वस्तुतः जिस किस पद्मर्थक्राभी चन्द्र होगा, और तात्ययेके विषयमे “यह चन्द्र है? 
इस रीतिसे लक्ष्यलक्षणरूप जो उद्देश्यविधेय्र उसफे विभागके अभावसे चन्द्रबुमुत्साकी अनि- 

` वृत्ति होगी और ' कश्चन्द्रः ? इस प्रश्ना उत्तरमी न होगा, इति चेन्न; क्योंकि, जैसे गद्भायां 
घोषः यहाँपर गल्लासस्वन्धित्वविशिष्टम तासयेके न होनेपरभी बभ्तुगस्या गङ्खासम्त्न्धितीरही 
गङ्गापद्से लक्षित होता दै, अथशा जेसे-' त्रीह्ीन प्रोक्षति ? इत्यादिमें श्रीद्धि आदिफे स्वरूपमे 
प्रोक्षणादिफे विधानके वेयध्येसे, प्रीहिभियरेजेत , इत्यादिवावयसिद्ध जो अपूर्व ताहश-अपू+- 
सम्वन्धित्वमें ढक्षणाफे होनेपरभी वस्तुगत्या श्रीद्वित्वादिषमंकी आश्रयभूत जो व्यक्तियां दें वे 
व्यक्तियां द्दी त्रीद्यादिपदोंसे लक्षित होती दें, तैसे प्रश्‍तमंभी प्रकृष्ट तथा प्रकाश इन दोनों 
पसे बस्तुगत्या स्ताश्रयी भूत=्ग्रकपं तथा प्रकाश इन्हॉकी आश्रय भूत व्यक्ति दी छकश्षित 
द्वोदी है न कि,-जो कोई, भतः बिशिष्टमे तात्पयके न द्ोनेपरभी पूर्वोक्त दोष नहीं दै । 
८१-०३ 


६४२ ५ ` अद्वेतसिद्धः। [ सत्यायवान्तरवाक्याखण्डाय० ] . 

अयं चन्द्र इति लक्ष्पलक्षणभात्राभावेऽपि तदुभयप्रतिपादकपदाभ्यायुपस्थितस्ये- 
कस्तरूपस्येव उद्देश्यविधेयभावसम्भवेन युभ्त्सानिटत्तेरत्तरत्वस्य च संभवात्‌ । निष्पका- 
रस्यापि ज्ञानस्य संशयादिनिवर्तेकत्वे प्रागुपपादितमेव तदेतब्रिप्कृष्म-प्रश्ोत्तरे तावत्‌ 
चन्द्रमातिपदिकायेमात्रविषये चन्द्रभातिपदिकार्श्र परकृष्मकाक्याश्रयीभूतासाधारणी बिगे- 
प्यभूता व्यक्तिः, न तु प्रकृष्पकाशविशिष्टा, अकुएपकाशथन्द्र इति सहमयोगालुपपत्ते: 
विदोष्यव्यक्तित्राखण्डेत्यखण्डागतेव । 


यह चन्द्र दै, इस रीतिसे छक्ष्यलक्षणका अभाव होनेपरभी=बिशपणविशेष्यभावरूप जो 
पराभिमत छक्षणवाक्याधीन रक्ष्यलक्षण धमै है उसका अभाव द्दोनेपरभी तदुभय-चन्द्रत्ववि- 
शिष्ट और प्रकृष्टप्रकाशत्वविशिष्ट जो उभय ताइश उभयप्रतिपादक पर्दोसे उपस्थित एक स्वरू- 
पको दी उद्देश्यविधेयभावका सम्भव दोनेसे,-बुसुत्सा निवृत्तिफे और उत्तरके सम्भवसे । और 
निष्प्रकारक ज्ञानकोभी' संशयादिका निवत्तकत्व प्रथम उपपा दितही है। तत्‌=तस्मात्‌ यह निष्कृष्ट 
हुआ कि-प्रश्न तथा उत्तर ये दोनों चन्द्रप्रातिपदिकार्थमात्रविपयक हैं, और चन्द्रप्रातिपदिकार्थ 
तो प्रकृष्टप्रकाशाशत्रयीभूत असाधारणो विशेष्यभूता व्यक्तिं दै, प्रकृष्टप्रकाशविशिष्टा व्यक्ति 
चन्द्रप्रातिपदिकाथे नहीं; इयां ? 'प्रकृष्टप्रकाशः चन्द्रः? इस रीतिसे सहृ प्रयोग होता दै उसकी 
-अननुपपत्तिसे=जब चन्द्रपदका ही उक्त अर्थ हो जायगा तत्र ' प्रशृष्टप्रकाश:? इतनेका चन्द्रके 
साथमे प्रयोग करनेका कुछ प्रयोजन नदीं । और विशिष्य व्यक्ति तो अखण्डा हे अतः अख- 
-ण्डार्थता दी दै । 
ननु गामानयेत्यत्र गाद्नुदिइयानयनविधानात्‌ यथा गोत्वस्य उद्देश्यतावच्छेदक- 
रवात्‌ आनयनेनान्तरयेऽपि प्रकार, तथा प्रकृतेपि प्कृष्टमकाशस्य चन्द्रभातिपदिकार्य- 
ेनानन्वयेऽप्युदेश्यतावच्छेदकत्वात्‌ प्रकारं दुर्वारम्‌ , नहि गामानयेत्यत्र गोत्वं विनाऽ- 
न्वय इति चेन्न; प्रातिपदिकाथताबच्छेदकत्वस्य प्रातिपदिकायेत्वनियतत्वेनाप्रातिपदिकार्ये 
तद्बच्छेद्कत्वस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ । तथाच प्रृषप्रकाशस्य भातिपदिकाथेतावच्छेदकत्ते 
प्रातिपदिकायेल दुर्वारमेव । 
शक्कते नन्त्रिति। गामानय=्गोको ले आ. यहॉपर गोको उद्देशकर आनयनका विधान 
होनेसे जैसे गोलको उद्देश्यतावच्छेदकत्य होनेसे आनयनरूप विधेयके साथ गोत्वका अन्वय 
न दोनेपर भी शाब्दबोधम उसको प्रकार दै । तैसे प्रकृतमंभी प्रकृष्ट प्रकाशका चन्द्रप्राति- 
पदिकार्थत्वके साथ अन्वय न होनेपर भी उद्देश्यतावच्छेदकत्व दवोनेसे प्रकारत्व दुर्वार दै, 
क्योंकि ' गामानय ' यहाँपर गोत्वको छोडकर अन्त्रय नहीं होता हैं, इतिचेन्न; क्यों ! प्राति- 
पदिका्थमे तद्रवच्छेदरकतबस्य=प्रातिपदिकार्थतावच्छेदृफत्वको कहनेफे लिए अशक्यत्व होनेस, 
फलत; प्रकृष्टप्रकाशकों प्रातिपदिकार्थतावच्छेदकल्व होनेपर प्रातिपदिकार्थत्त दुरवारदी है। 


. [परिच्छेे: २] ` सरठासम्बळितां । ६४३ 


ननु--पृथिवीसतती पृथित्रीत्यादो पृथिवीस्वस्य विधेयेन पृयित्रीमातिपदिकाथ- 
त्वेनान्वयः; पृथिबीतिस्य पृथिवीमातिपदिकाथेत्वत्‌,' सहमयोगस्तु पृथिवीशब्द्स्प 
तब्चबहतैन्यतापरतयेति तत्र व्यभिचार इति-चेत्‌ न, पृथिवीशब्दायेश्वेन पृथितीत्वजाति- 
बिशिएमजानतः पृथिवीत्वपदेन जातेरुपस्थित्यमावात्‌ अनन्त्रय एव स्यात्‌ इति पृथिवी- 
स्वजञातिविशिष्टे पृथिवी-शब्दार्थलग्रहो$वर्ये प्रागेव ओतुवैक्तव्य/ । तथाच वचनवेफल्य- 
मिस्यनन्यगत्या जलादिव्याहत्तगन्धसपानाधिकरणनातिपती पृथित्रीत्याद्यर्थ पर्यवसित- 


मुत्तरम्‌ । गन््रसमानाधिकरणजातिपस्मादिकश्च न पृथिवीपदवाच्यमिति कथं नान्त्रयः । 


व्यबहतेव्यतालक्षणया सह प्रयोगोपपादन चायृक्तं । व्यतरह्ेव्यतायां हि जहछक्षणा 
तत्र च स्तार्थहानिः; स्वरूपे तु जहदमहछक्षणा, तत्र स्वार्थान्यय इति स्वरूपे जहदजहल- 
क्षणाया एवोचितत्वात्‌ । 

* क्षते नन्विति । प्रथिवीस्वयती प्रथिवी है, इत्यादि प्रथिवीस्वक्रा विमेय जो प्रथिवी- 
प्रातिपदिकार्थत्व उस प्रथिवीप्रातिपदिकार्यत्वके साथ अन्वय दे, प्रथिवीत्वको प्रवित्रीप्रातिपदि- 
कार्यत्व दवोनेसे=उद्वेशतावच्छेदकीभूतलक्षणका=्रथिवीत्वका यदाँपर विधेयके साथ अन्त्य 
बोधित होता दै तद्वत्‌ अन्यत्रभी खक्ष्णका विधेयके साथ अन्वय बोधित होगा और ऐसा दोनेसे 
लक्षणवाकयोंको सखण्डाथेता सिद्ध होगी और यद्दपर प्रथिवीत्ववतीके साथ जो प्थिवीपद्का 
प्रयोग दै वह तो तद्मतरहु्त्यतापर=' एथित्रीस्ववती प्रथिवीपदत्राच्या ? इत्याकारकव्यवहत्ते- 
ज्यतापर है, अतः तन्र=उक्त स्थलमें व्यभिचार दै-थिवीत्ववती प्रथिवी इसेभी लक्षणवाक्यत्व दै 
परन्तु संसृष्टार्थपरत्व द्दोनेसे अखण्डाथैनिष्त्वरूप साध्य नहीं अतः व्यभिचार दै इति चेन्न; 
क्योंकि -प्रथिवीशददार्थत्वेन प्रथिवीत्वजा तिविशिष्टको नहीं जाननेवालेको प्रथिवीत्वपद्से जातिकी 
उपश्थितिके अभावसे अनन्वय दी दोगा, अतः प्रथिवीत्वजातिविशिष्ठमें प्रथिवीशव्दार्थत्वका ग्रह 
अवश्यद्दी पहिले ओताको कहना चाहिए, और ऐसा होनेपर उक्त वचनका नैप्फल्य दै इस 
-छिए अन्यगतिके न होनेसे जळादिसे व्याबत्त और गन्बसमानाधिकरण जो जाति ताहश 
जातिमती प्रथिवी है, इत्याद्य्थमें उत्तर पर्यवसित हुआ । और गन्धसमानाभिक्ररण जातिम- 
स्वादिक तो प्रथिवीपद्वाच्य नहीं दै अतः यहाँपर अन्वय कैसे न होगा । और व्यवहत्तेव्यतामें 
ठक्षणासे सह प्रयोगका उपपादन भी अयुक्त हैं क्योंकि व्यवद्तव्यतामें जह्टक्षणा होगी और 
जहृङक्षणा होनेपर स्वार्थक्री हानि होगी और खरूपमें तो जदृदजहदक्षणा होगी तत्र-जद॒द- 
जह॒छक्षणा होनेपर स्वार्थान्वय दै, फलतः स्वरूपमें जददजहडश्वणाकोदी उचितत्व दै । 

तदृक्त व्यामेश्र समज्ञसमित्यधिकरणे भाष्यक्रद्धि:-लक्षणायापपि सन्निकपेवि- 
कपी भवत इति । ओमिस्येददक्षसम॒द्ीयपुपासीतेस्यत्न किमोझ्ञारसदशयुद्रीयमित्यथः; 
` किंवा उद्गीधावयवमोङ्कारमिति विवक्षायां गोण्या दत्तो खायैदानेरवयव-लक्षणैव ज्यायसी 
सन्निकृलादिति तत्र निर्धारितम्‌ । एतेन धर्मिणअन्द्रस्य सामान्यतो ज्ञातलात्‌ नक्षत्रा- 


६४४ अद्रेवसिद्धिः! [ सत्याद्ान्तरवाफ्यासण्डार्थ० ] 


दिभ्यो व्यावत्तकधमेस्य व्याटत्तेथ घटादौ मागेवरज्ञातत्वात , विशिष्टविपये एव प्रश्नोतरे 
तत्र यदि व्याह॒त्तिबेंशिप्टथमेत भप्ठः साक्षाद्‌. बुभित्सितं तदापि तत्तद्याहत्तेः समासह- 
त ° कथमेवेशिपय 

खेगापि वक्तप्रशक्यतया वहियुभुत्सायां धूममित्र व्यावत्तकधमेवेशिपयमेयामिपत्ते, 
नहि वहिवोधार्थ स्‍्य धूपोञ्स्तीति वाक्यस्य न धूमे तासयेम्‌, न वा यागाक्षेपकस्य 
यदाफ्नेय इत्यादिवाक्यस्य द्रव्यदेवतासम्बन्धे, यदा तु त्तत्तब्याहत्तेवेक्ुमशक्यतामवगम्य 
व्यावत्तकधमेवेशिष्ठयमेव पृच्छति तदा सुतरां प्रश्नोत्तरयोविंशिष्टपरत्वमिति निरस्तम्‌ 
थमे मश्षोत्तरयोरवेयबिकरण्यापत्त, द्वितीये श्रुताथपरित्यागापत्ते! प्रथमेऽपि श्रताथेपरि- 
त्याग; स्थित एबं । नचानन्यगत्या श्रता्थयरिस्यागाभ्युपगप्र; गत्यन्तरस्योक्तत्वात्‌ । 


सो कदा दै व्याप्तेश्च समखसम्‌, ( वे० अ० ३पा० ३ सू ९) इस अधिकरणमें भाष्य- 
फारने-छक्षणानेंभी सन्ञिकपेविमकर्पोऱ्युक्तत्य तथा अयुक्तत्व ये दोनों होते हैं । ओमित्येतदक्ष- 
रमुट्ठी यमुपासीत (छां ० १।१।१) यद्टॉपर ओङ्कारे सदृश उद्गी थको यह अर्थ है, अथवा उद्गी थावंयव- 
भूत ओक्कारको यह अथे दै=यहदापर क्या ओङ्कारके सदृ उद्दीयक्री उपासना विवक्षित दै अथवा 
उद्टोथावयवस्थेन ओझारकी उपासना विवक्षित दै, इस रीतिसे विक्रल्प होनेपर गोणीवृत्ति 
दोनेपर स्त्ाथेकी द्वानिसेट्सिहों माणब॒क/-यहाँपर जैसे स्त्वाच्यसम्वन्थिशर त्वक्रत्वादिधमॉसे 
माणत्रकधोघक सिंहपदफे स्वा्थकी हानि दै, तैसे प्राशस्त्य विशेषको निभित्तकर गौणीशृत्त्या ' 
ओम्‌ इस पदको ओद्भारसद॒श-उद्गीथब्रोधकत्व होनेपर स्वार्थकी हानि दै तादृशा खार्यहानिसे, 
अवयवलक्षणेवन्उद्टीथावग्रवत्वेन लशणा ही दै सन्निषएत्वात्‌=उद्वीवरूपसुख्यार्थगर्मित अर्थ- 
ज्ञानका प्रयो कत्व होनेसे, इति-यह अर्थ तत्रञउक्ताधिकरणम निश्चित हुआ है। एतेन, 
धर्मिहूप जो चन्द्र दै उस चन्द्रको सामान्यतः ज्ञातत्व होनेसे और नक्षत्रादिकोंते व्यावत्तेक 
भम तथा व्याबृत्ति इन दोजोंको घटादिकमें प्रथम ही ज्ञातत दोनेसे बिशिष्ट दै विषय जिन्हॉका 
ऐसे ही प्रभ तथा उत्तर हैं, तहा यदि व्यावरूत्तिका वैशिएय ही प्रष्टाको साक्षात जिज्ञातित है 
तभी विस तिसकी व्यावृत्तिको वर्षतदस्रसेभी कहनेफे लिए अशक्यत्व दोनेसे वहिकी बुमु- 
त्सामें धूपकी नाई व्यावत्तेक घमेफे वैशिष्यको हो कहता दै, क्योंकि बहियोधार्थ जो ' धूमो- 
ऽसि? इस्याकारक वाक्य दै) उस वाक्र्यका धूपमें तात्पय नहीं है ऐसा नहीं दै, पैसे यागका 
आक्षेरक जो ' यद्वाज्ञेय:? इत्यादि वाक्य है उस वाक्यका द्रव्यदेवतासम्बन्धमें तात्पये नहीं हे 
यह बातभी नहीं दै-' यदामेयोऽटाकपाः ? यहाँपरभी “अभिरूपदेवता ” और अभिरेवताक 
अष्टकुपार्छोम संस्कृत पुरो डाशरूपद्रव्य इन दो कि अभिप्रानसे यागका आक्षेप होता दै, इस 
रीतिसे यागबुयोधयिपासे उच्चरित इस वाफ्यक भी द्रडपरदेवतासम्वस्थमे तात्पये दै तैसे प्रकृतमेंभी; 
डृक्ती रीतिसे अझिबुब्रोधयिपया उच्चरित ' धूमोऽस्ति? इस वाक्यमेमी ज्ञातव्य है। और जब कि, 
तत्‌ ततून्नतिस प्रिससे व्याइत्तिके कग्नन करनेकी अशक्यताको समझकर व्यावत्तक धर्मफे - 
देशिश्यको ही पृछता दै तब तो सुतराम्‌ प्रभ तथा उत्तर इन दोनोंको विशिष्टपरत्व है; यह . 


. [परिच्छेद: २] , सरहासम्बलिता । कु ६४८ 


कथन निरस्त हुआ, पतेन शाउद्का अर्थ स्पष्टकरते दें, प्रथम इति । प्रथमे-तत्र यदिव्यात्रत्ति- 
वेशिष्ट्यमेव, इत्यादिरूप प्रथमपक्षमें प्रभ तथा «उत्तर इन दोनोंके वैयधिकरण्यकी आपत्तिस= 
व्याबृत्तिविपयक प्रश्न दै, और व्यावत्तकबोधक उत्तर है, फलतः दोनोंकों साक्षाद्षिन्नविषयकत्त 
होनेसे, प्रभोत्तरका वैयधिकरण्य दै । द्वितीये-' यदा तु? इत्यादिरूप द्वितीय पक्षमें थुतार्थके 
परित्यागकी आपत्ति है कञ्चन्द्र इस प्रको 'जिज्ञासितश्वन्द्रः! इत्यधकत्वेन शुत्र दै, 
और ' जिज्ञासिदव्याव्तकभमेयुक्त चन्द्र दै ' इत्यथंकत्व होनेपर थुतार्थका त्याग है । इस रीतिसे 
प्रथम पक्षमंभी ' जिज्ञासितव्या१त्तिविशिष्टः चन्द्रः! यहः प्रश्नका अर्थ श्रुत नहीं है फलतः 
तार्थ त्याग उस पक्षमंभी है ही । अन्यगतिके न दोनेसे श्ुतार्थके परित्यागका अभ्युपगम दे; 
नच=ऐसा नहीं कहना, क्यों ? अन्यगतिको उक्त्र होनेसे । | 

ननु--पश्षोत्तरयोबयधिकरण्यापत्तेयदि स्वरूपे लक्षणा तदा बडिमक्षे पूमो5- 
स्तीत्युचरे बहो लक्षणास्तिति-चेन्न; धूमोऽस्तीति वाक्‍्येनाइत्य शत्या रिङ्ग वोधिते 
तत एत्र वहिवोधोपपत्तो तासर्यानुपपत्तिकरप्यलक्षणाया अयोगात्‌ , शतिलिङ्गाधिकर- 
णन्यायेन वाक्यापेक्षया लिङ्गस्य बलवत्वाच भक्ते चासङ्ीणचन्द्रस्ररुपसिद्धो बाक्या- 
तिरिक्तप्रमाणाभावेन वेपम्याच । 

शाइते न्निति | प्रश्न तथा उत्तर इन दोनोंके वैयधिकरण्यसे यदि स्वरूपमें लक्षणा दै 
तव वहिविप्यक प्रश्न होनेपर “ धूमोऽस्ति ? एतदुत्तरनिरूपित बह्विमें छक्षणा हो, इति चेन्न; 
क्यों !' धूमोऽस्ति ? इस वाक्यसे आइत्य-्साक्षात्‌ शक्तिते, ठिडूके त्रोभिव दोनेपर तत एव= 
ढिङ्गबरोधसेदी वद्हित्रोधकी उपपत्ति होनेपर तात्पयक्री अनुपपत्तिसे कल्पनीय जो छक्षणा उस 
छक्षणाफे अयोगसे, और झ॒तिलिङ्गाधिकरणग्यायसे वाक्यापेक्षया डिङ्गको वलवत्ता होनेसे भी 
वहिका ज्ञान ढिङ्गसेही मानना उचित है, और प्रक्ृतमं तो असङ्कीग चन्द्रखरूपकी सिद्धिमेर 
विपययविरो भि चनद्रस्वरूपविपयकज्ञानमे वाक्या तिरिक्त प्रमाणके अभावसे वैपम्य़र दोनेसेभी कोई 
अनुपपत्ति नहीं । 

_ ननु-_किलक्षणशन्द्र इत्यस्यासाधारणभ्रमैबिपयकस्य कतमशन्द्र इत्यस्य जाति- 
विपयकस्यानयोः कतरथन्द्र इत्यस्य जातिगुणक्रियाभिः पृथकरणरूपनिर्धारणविपयकस्य 
प्रश्नस्योत्तरे इवात्रापि प्रतिवचने लक्षणोक्तेः प्रश्नेऽपि प्रक्ृष्टमकाशोंअक्ृष्रपकाशो वेति 
धमेबाचकें पदे करपनीयं तत्सूचककिशब्दमयोगाचेति-चेन्नः वहिमभ्ने भूमोञ्स्तीति- 
प्रतिबचनद्शनेन प्रतिवचनोक्तत्वस्य प्ठचुभुभित्सितत्वे$तस्त्रत्वात्‌ । अथ तत्र सुञ्चत्सित- 
चोधोपयुक्तत्वात्तदुक्तिः, प्रकृतेपि नोपयोग इति केन तुभ्यमभ्यथायि ? किंलक्षणं 
इत्यादिप्रश्नतथात्वे तद्वाचकपदवस्तस्योपाधित्वात्‌, कचिदशनमात्रस्याप्रयोजकत्वाच, कि- 
शब्दस्य बुभुत्सासूचकत्वेन तस्य धमेबुभुत्सानियतत्वाच । एवञ्च मक्षे धमेवाचिपदाभावा- 
स्तदनुरोविन्युत्तरे धमवाचक पढे स्वरूपपरमेव | 


६४६ अड्वैतसिद्ध। [ सत्याद्यवान्तखवाक्याखण्डार्थ० ] _ 


झाङते नन्विति । “किंलक्षणशचन्द्रः इस असाधारणत्रमेविपयक प्रभे उत्तरमें “कतमः 
चन्द्रः इस जातिविपयक प्रभफे दत्तरमें और इन दोनोंमें कतरः चन्द्र: इस जातिगुणकिया- 
जसे पृथफरणरूपनिधोरणविपयकप् भके उत्तरमें जैसे असाबारणधरमंकी उक्ति होती है, जेसे 
अत्रापि=' कश्चवन्द्र ! इस प्रभके प्रतिबचन-उत्तरमेंभी छक्षण-असात्रारणधमकी उक्ति होनेसे 
प्रश्नमेमी प्रकृष्ट प्रकाश है या अप्रकृष्ट प्रकाश है इस रीतिसे धर्मवाचफ पद कल्पनीय है. तत्सू- 
चकरउक्त विकल्पसूच क किंशब्दफे प्रयोगसेभी. इति चेन्न; क्‍यों ? वहिविपयक प्रश्न दोनेपर . 
“ घूमोऽस्ति ' ऐसा प्रतिवाक्य देखनेसे प्रतिवचनोक्तस्वको प्रष्टाके बुभुत्सित्वमं अतन्त्रत्व= 
, अव्याप्यत्व होनेसे=पूछनेवाछेफो जो जिज्ञासित दै वहीं प्रतिवचनसे कह्दा जाय ऐसा नियम 
नहीं दै यदि यों कद्दो कि तत्रर्‍्उक्तस्थलमे चुञ्ुरिस त=्वहिके बोधमें उपयुक्त होनेसे तदुक्तिः 
धूमकी उक्ति है, तो प्रकृतमें भी बुमुत्सिताखण्डेखरूपके योधमें उक्षणो क्तिक्ा उपयोग नहीं है 
ऐसा किसने तुमसे कहा है। किंलक्षण इत्यादिप्रश्नतथात्वे>' फिलक्षणश्वन्द्रः” इत्यादि- 
प्रश्नरदसाधारणधरमे्रोधरुत्तरानुमानमें=' कश्चन्द्रः ? यह्‌ प्रभ, असाधारणधर्मदिपयक है, असा 
घारणपरमैत्रिपयकप्रओत्तरसमानोत्तरत्वात्‌ , 'किंडक्षणकश्चन्द्र” इतिवत्‌ इस्याकारकालुमानमे 
तद्वाचकपदुवस्वफो उपाभित्व दोनेते=$लक्षणश्न्दरः। यहाँपर तद्वाचक्र=भसाधारणधर्मवाचक 
पदृवत्त्ररूप उपाधि है अतः साथ्यकी व्यापक दै और साधन तो 'कश्न्द्रः ! इस वाक्यमेमी दै 
परन्तु यदवाँ उक्त उपाधि नहीं अतः साधनक्री अव्यापक है और कचिदृर्शनमात्रको अप्रयोज- 
कता होनेसे भी उक्त नियम नहीं बन सकता है. । और फिंशब्द्को चुमुत्साका सूचकत्व होनेसे 
तस्य-क्रिंशब्दको धमेबुमुत्सानियत्वक अभावसेभी । एवञ्च=फरितार्थ यह हुआ कि-प्रश्नमे 
भमेवाचिपदे अभावसे तदनुरोधिनी-तदनुसारि उत्तरमे घमेत्राचक पद स्वरूपपरदी है । 
स्वरूपचुभुत्साया उपपादितत्वेन लक्षणावीजाभावात्‌ न प्रश्नवाक्यस्थं चन्द्रपदं 
तद्‌साधारणधमेलश्षणम्‌ । यत्ु-लक्षणत्राकयं चन्ट्रव्यवहारकतेव्यतावेशिष्टयपरम्‌ । अतो 
नाखण्डाथेता, चन्द्रपद विशेषितो व्यवददरः, नतु चन्द्रस्पाथेविशेषित इति तज्ज्ञानाज्ञा- 
नाभ्यां वेयथ्येवोधनाशकयतादोपो न भवत! । नच-हद्धृव्यवहार एवं शञक्तिम्राहकोऽस्त्‌, 
कि लक्षणवाक्येनेति-वाच्यम्‌; उपायस्य उपायान्तरादूपकत्वात्‌-इति तनन; प्रश्नोत्तरव- 
यधिकरण्यापत्तेरुक्तत्वात्‌ , प्रश्नवाक्यस्थचन्द्रशब्दे लक्षणाीजाभाबात्‌ असाधारणं चन्द्र- 
स्वखूपमज्ञात्वा तत्र चन्द्रशब्द चिशेपितव्यनहारबेशिएघस्य ज्ञातुमराकयस्वात्‌ तञज्ञानस्याव- 
इयकत्ये तेनेव वाक्यमामाण्योपपत्तेव्येवहारकत्तव्यतापरत्वे मानाभावात्‌। अत एवोक्तं- 
मानान्तरसिद्ध प्रकृष््रकाशवेशिष्टयमखण्डायसिद्धायुपाग्रमात्रमिति । 
रवरूपदिपयिणी जिज्ञासाके उपपादितस्वसे और लक्षणामे बीजफे अभावसे प्रभ्रवावयमें 
स्थिव चन्द्रपद तदसाघारग=्चन्द्रवृत््यसाघारण धर्मेका छक्षक नहीं दे । लक्षणवाक्य, चन्द्रव्यव- 
द्वारी जो कत्तंव्यता उस कत्तेव्यताका जो वैशिष्टय ताइशवैशिष्ट पर दै, अतः खक्षणवाक्यको 


, [ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बल्िता । ६४७ 


अखण्डार्थता नहीं दै, और चन्द्रव्यवद्दार तो चन्द्रपदसे बिश्ञपित च्यवद्दाररूप विवक्षित दै, 
न कि चन्द्ररूप जो अथ ताइश अर्थसे विशेषित; अतः तज्जानाज्ञानाभ्यां-चन्द्रस्वरूपके ज्ञानसे 
तथा अज्ञाने क्रमसे मैयध्ये तथा बोधनाशक्यता ये दोनों दोप नहीं होते ऐं-चन्द्रस्वरूपका 
ज्ञान होनेपर तङ्गवदारका भी सम्भव होनेसे ब्यवहद्तेव्यताज्ञापनका वैयध्य दै, और चन्दरस्वरू- 
पका ज्ञान न होनेपर चन्द्रस्वरूपविशेपणके अज्ञानसे चन्द्रस्वरूपरूपबिशेपणसे विशेषित व्यव- 
द्वारका ज्ञापन अशक्य दै | बृद्धव्यतरह्ारहदी शक्तिका ज्ञापक रद्दो छक्षणवाक्यसे क्या प्रयोजन 
है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों? एक उपायको उपायान्तरका अद्पकत्ब होनेस इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? प्रभ तथा उत्तर इन दोनोफे वैयतिकरण्यकी आपत्तिको उक्त होनेसे, प्रभवाक्यस्थ जो 
चन्द्रशब्द दै उस चन्द्रशब्दमे लक्षणाके बीजके अभावसे, असाधारण चन्द्रस्वरूपफो न जानकर : 
तत्र-चन्द्रमें चन्द्रशञ्दविशपित व्यवद्दारके वैशिष्टयको जाननेपेः लिए अशक्यत्तर होनेसे तष्ज्ञा- 
नस्य-चन्द्रज्ञाकों आवश्यकत्व होनेसे तेनेव=उक्त चन्द्रस्वरूपके ज्ञानसेही छक्षणवाक्यके 
प्रामाण्यका सम्भव होनेसे व्यवद्दारकर्त्तव्यतापरस्वमे प्रमाणे अभावसे । इसी लिए कहा दै- 
मानान्तरसे सिद्धपक्ृएप्रकाशका वैशिष्टय अखण्डाथेसिद्धिमे उपायमात्र है । 

अस्मिन्ज्योतिमेण्डले कन्द्र इति प्रश्नसमये प्रत्यक्षेणेव अन्यदापि प्रकारान्तर- 
णेद तस्य ज्ञातस्वात्‌ , अन्यथा तस्यानुवाद्यत्वानुपपत्तः चन्द्रस्तरूपे तु ञातेऽप्यसङ्कीण- 
ज्ञानाभावात्‌ बुभुत्सोपपादितेवेति प्रथमाचुमानमनाबिखम्‌ । 5 

इस उ्योतिमेण्डलम कौन चन्द्र है इत्याकारक प्रश्नके समयमं प्रस्यक्षेणेब-मैसे प्रस्यक्षसे 
चन्द्र ज्ञात द्दोता है तैसे अन्यदापिजप्रछष्प्रकाशका जो वेदिष्टय तादृश वेदिष्टयका जिस 
फाळमें इन्ट्रियके साथ सञ्चिकपै नहीं है उस कालमें प्रफारान्तरणेव=अनुमानादिसे=चन्द्रः, 
प्रङष-प्रकादाविदिष्टः तमोनक्षत्रा दिभिन्नत्वात्‌ इस अनुमानसे और चन्द्रा प्रकृष्ठ प्रकाश दे इस 
शब्दसे जाना जाता दै, एवं यथासम्भव प्रमाणान्तरसेभी ज्ञान हो सकता दै। अन्यथा= 
प्रकारान्तरसे ज्ञात न होनेपर अनुवाद्यबकी अनुपपत्ति दै=घ्यवद्दारकचेत्यताके प्रति प्रहृष्ट- 
प्रकाशादिका उद्देदयत्व अवश्य वाच्य दै अतः अनुवाद्य आवश्यक दे, क्योंकि ज्ञातको उद्दे- 
इयकर अज्ञातका विधान किया जाता दै यह वस्तुस्थिति दै यद्द भाव है । और घन्द्रस्वरूपके 
ज्ञात होनेपरभी असङ्कीणज्ञानके अभावसे बुमुस्सा उपपादित दो द्वी चुकी दै इस रीतिसे 
सत्यादिवाक्य अखण्डार्थ निष्ठ दै, लक्षणवाक्यत्व होनेसे यह प्रथम अनुमान अनाबिछ= 
निर्दोष है । 

द्वितीयानुमानेडपि नाप्रसिद्धविशेषणलबाधसत्मतिपक्षसाध्यवेकस्यादयों दोपाः । 
तथाहि-साध्ये तावत्‌. ब्रह्ममातिपदिकाथेविश्ेष्यनिष्ठत्वमू ; अन्यथा ब्रह्मपदस्य योगिक- 
रवेन सखण्टायेल्वप्रसज्ञात्‌ , म्ृष्मकाशादिवाक्यश्व प्रातिपदिकार्थविशेष्यपात्रपरं भवः 
तीति सामान्यच्याप्तो दृष्टान्ते न साध्यवैकस्यमपि । ब्रह्मप्रातिपदिका्थविशेष्यमात्रनिष्ठ ले 
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हि अखण्डाभैत्वमेत्र । तसश्षोत्तरखहेतुव्युत्यादनमपि पूर्वा ्तमकृष्टादिवाक्यन्यायेनेयेति 
नाप्रसिद्विवाधो प्रश्षोत्तवैयधिकरण्यापत्तिरूपविपक्षवाधकसभ्रीचीनतया सत्मतिपक्षाप्र- 
योजकत्वोपाभीनामनवकाशः नच-सत्यादिरूपप्रतिवचने प्रश्नस्य कअन्द्र इतिवदश्रवणा- 
त्तदुत्तरानुसारेण मक्षवाक्ये कल्पनीये धमेविषयकमेव तत्‌ करप्यते बाधकाभावात्‌ „ 
तथाचासिद्धिरिति-वाच्यम्‌; त्रह्मविदाभोतिपरं एकमैतरानुद्रएव्यमित्या दिवाक्यवलात्‌ 
सत्यत्वादिवेशिष्टघाविषयकस्येत ब्रह्मत्रिपयकवेदनस्य मोक्षजनकत्वात्‌ तदतिरिक्तवुधु- 
त्साबिरहेण त द्विपयकम्रश्नवाक्यस्य कस्पयितुमशक्यत्येन कअन्द्र इतीव कि ब्रह्मेत्येव वाक्यं 
* कस्प्यंत इति नासिद्धि! । 

, सत्यादिवाक्यम्‌, ब्रह्मपातिपदिकार्थनिष्टम्‌, तम्मात्रप्भ्नोत्तरतातू, इस द्वितीया- 
दुमानमेंभी अप्रसिद्धविशेषणत्व, बाघ, सत्मतिपक्ष, साधनवैकल्यादि दोप नहीं हैं। तथाहि= 
दोपाभाव दिखलाया जाता है तहा. साध्य तो त्रह्मप्रातिपदिकका जो अर्थ उस अधेमे जो 
विशेष्य ताइशविशप्यनिप्रत्वरूप हे अन्यथा--न्रह्मप्रातिपद्काथथविशेष्यनिप्ठत्थ न होनेपर त्रह्म- 
पद्को यौगिकत्व दोनेसे; सखण्डाथेत्तका प्रसङ्ग दै अतः उक्तार्थनिष्ठत्व कहना ही उचित है । 
और प्रक्ृष्टप्रकाशादिवाक्य तो प्रात्पिरिकाथेविशेष्यमात्रपर होताही दै इस रीतिसे सामान्य 
व्या प्तिफे होनेपर दृष्टान्तमें साध्यका अभावभी नहीं । और अ्क्षप्रातिपदिकार्यविशेष्यमात्रनिष्ठत्त॒ 
तो अखण्डार्थत्व ही है। तत्प़रभोत्तरत्व रूप जो हेतु है उस हेतुका व्युत्पादनभी पूर्वोक्त प्रक्ृ- 
ष्टाद्रिवाक्यन्यायसेही दे अतः असिद्धि तथा बाघ ये दोनों नहीं हैं। तैसे प्रभोत्तरके वेयधि- 
करण्यकी आपत्ति रूप जो विपक्षमं बाधकहृतऊक उस त्से सहकृत होनेसे सत्मतिपक्ष तथा 
अप्रयो जकत्व एवं उपाधि इन तीनोंको अवकाश नहीं है । शाङ्कते नम्त्रिति। सत्यादिरूप जो 
प्रतिवचन दै, उस प्रतिबचनमे ' कश्चन्द्रः? यद्दौँकी तरद्‌ प्रभके अश्रवणसे उस उत्तरके अनुसार 
्रभबाक्यके कल्पनीय दोनेपर धर्मविषयकद्दी तद्ाक्य कल्पित क्रिया जाता है धर्मविपयक 
कस्पनम कोई बाधकके न दोनेसे तथाच हेतु स्वर्पासिद्ध है-प्रमेविषयक प्रभो होनेसे तद्वि- 
पयक ही उतरको भी आवश्यकत्व होनेसे सस्या दिवाक्यगें ग्रह्मप्रा तिपदिका थमात्रपरत्व नहीं है अतः 
हेतु स्वरूपा सिद्ध दै, इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों कि श्रह्मविन्‌ परव्रह्मको प्राप्त होतादै (तै०२।१।१ )एक 
प्रकारसेद्वी द्रष्टव्य है ( बृ०४॥४॥२० ) इस्या दि जो वाक्य उन वाक्ष्याँके बछसे सत्यत्वादिवैशिष्प- 
अविपयक त्रह्मविषयक वेदनकोही मोक्षक्रा जनकत्व होनेसे तदतिरिक्तविपयक बुमुत्साके विरहसे 
तविप यक=भरमविपयकप्रभवाक्यको कर्पना करनेके लिए शक्यत्व न होनेस कश्चन्द्रः इसकी 
नाई 'कि ब्रह्म? ऐसा दी वाक्य कल्पित किया जाता है अतः असिद्धि नहीं-देतु सरूपा सिद्ध नहीं। 


ननु--ऊतम आम्त्यत्र कतरः स आस्मेत्यत्र च लोपदाथैमश्चे ' वा बहूनां 
जातिपरिप्रश्ने इतमच्‌ ' ' इयोरेकस्य निर्धारणे इतरच” इति मूत्राभ्यां निर्णीतजात्या- 
द्यथकतमादिपदभयोगात्‌ तत्मतिबचने ‹ योऽयंदिङ्गानमय ' इत्यादौ पश्षेलद्भिमतहेतोर- 
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सिद्धिः, नच-यद्यसश्षोत्तरं तत्तदखण्डाथमिति न ब्रूमः, किन्तु यत्‌ प्रश्नोत्तरं तत्तदर्थ 
कमिति-वाच्यम्‌; एवं सामान्यव्याघ्या व्यभिचारेऽपि तह्नलादेतत्‌ पक्षीकृत्याखण्डाथे- 
त्रसाधने$खण्डार्यपक्षोत्तरत्वादिति पयेबसितहेतारसिद्धरचुद्धारादिति-चेत्‌, नेप दोपः 
तात्पयैबिपयस्यतराथैत्येन विवक्षितत्वात्‌ , । यथाहि धमेवाचकपदासस्वेऽपि उत्तरस्य न 
र्मे मुख्यतस्तात्पर्य तथा प्रश्नेऽपि तद्वाचकतमादिमरत्ययसत्वेऽपि न मुख्यतः तत्परत्वम्‌ , ` 
असाधारणात्मस्वरूपस्य मुख्यतो वुभुत्सितस्योपायत्येन तदुपयोगात्‌ , आत्मस्यरूपवो - 
भर्यैब पुरुपायत्वात्‌ । नच-सवेस्याप्पुत्तरस्य प्रश्ननिर्धारितपर्मिनिष्ठानिर्धारितेकधमेपर- _ 
लादिरिद्धों हेतुरिति-वाच्यम्‌ अनिर्धारितनिर्धारणस्वेनैवोत्तरतोपपत्तों ताहमग्धभपरलस्यो- 
त्तरत्वाभयोजकत्येन नियमासिद्धेः । 
शङ्कते नन्बिति | ' कतम आत्मा? (वृ० ४।३।७) यहाँपर चः=और “ कतरः स आत्मा? 
(ऐत० ३।११) यहाँपर त्वंपदायैविषयक प्रभमे “वा वहूनां जातिपरिप्रश्ने डतमच्‌ ? 
(अष्टा० ५।३।९३ ) ` द्वयोरेकस्य निर्धारणे डतरच्‌? (अ० ५।३।९२) इन दोनों सूत्रोंसे 
निर्णीत जो जास्याद्र्थकतमा दिपद तादृश तमा दिग्रदके प्रयोगसे, ततप्रतिवचनरूप जो “ योऽयं 
विज्ञानमयः? ( वृ० ४।३।७) इत्यादिरूप पक्ष उस पक्षम तुमको अभिमत जो हेतु उस हेतुकी 
असिद्धि है; यत्‌ यत्‌=जो जो प्रभोत्तर होता दै वद वह अखण्डाथे दै, ऐसा हम नदं कहते दें 
किन्तु जो जिस ' प्रका उत्तर दे वह तदथेक है ऐसा कहते हे, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों? 
ऐसा होनेपर. सामान्यव्याप्रिमं व्यभिचार न होनेपरभी तद्वलात्‌=सामान्यब्याप्तिके बसे 
एतत्पक्षीक्गत्य= योऽ विज्ञानमयः ? इत्यादि वाक्यको पक्ष वनाकर अखण्डायेस्वसाधनमे 
अखण्डार्थप्रओचरसरूप जो पर्ग्येवसित हेतु दै उस देतुमें अतिद्धिके अनुद्धारसेन्यहापर जाति- 
विपयक प्रश्न होनेसे, अखण्डार्थप्रभोत्तरत्वरूप हेतु नहीं दै; इति चेत्‌=ऐसा यदि कहो तो 
नैष दोपःच्यद्द दोप नहीं दै, क्यों ? तात्पयफे विपयको ही मथेस्वेन विवक्षित दोनेसे=मुस्य- 
तात्पर्यका विपयीभूत जो अर्थ दै वही अर्थ वद्दाँपर विवक्षित दै, जैसे भमेवाचक पद्का सत्त्व 
होनेपरभी उत्तरका धर्ममें मुख्य तात्पये नहीं दै तैसे प्रभमेंभी धर्मवाचक तमा दिप्रस्ययका सत्त्व 
होनेपरभी मुख्यरूपसे प्रशनत्राक्यक्रो तत्परत्वस्भमेपरत्व नहीं दै मुख्यतः जिज्ञासित जो असा- 
धारण आत्मस्वरूप दै,-तादश आत्मस्व॒रूपका जो ज्ञान तादशज्ञानके प्रति उपायत्वेन तदुप- 
योग:-धर्मविषयक प्रभका उपयोग दै=सत्यत्वा दिघमेदैशिष्ट्यबिपयक जो ज्ञान तादशज्ञान- 
द्वारक ही अखण्डज्ञानको मोक्षके प्रति हेतुता दै अतः धमेदिषयक प्रश्नभी युक्त दवै यदद भाव है! 
झात्मस्वरूपविपयक बोधकोद्दी पुरुपार्थत्वहोनेसे। झङ्कते नचेति | सर्व ही उत्तरोंकों प्रभसे 
. निधारित जो घर्मि तादश भर्मिनिष्ठ जो अनिर्भारित एक धर्म ताऱशभमैपरस्व द्वोनेसे हेतु बिरुद्ध-- 
साध्यवतम नहीं है, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? अनि्मारितक़े निधोरणत्वेन दी उत्तरखको 
उपपत्ति होनेपर उक्तविभ भभैपरत्वको उत्तरका अप्रयोजक दोनेसे नियमकी असिद्धिसे । 


६५० अद्वैतसिद्धि। . [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डाथ० |. 


ननु--करथ स्वरूपमात्रपरस्य निर्धारकत्वम्‌? लक्षणवाक्यत्वादिति ग्रहण । नच 
एवपुत्तरजन्मज्ञानस्य निप्मकारतया कथ सप्रकारकसंशयनिवत्तेकल्वमिति वाच्यम्‌} निष्म- 
कारकत्वेऽपि संशयुनिवत्तेकताया उपपार्दितत्रात्‌ । नचु यदि मक्षादुत्तरमधिकबिपयं 
न स्यात्‌ उत्तरमेव न स्यात्‌, प्रश्न एवोत्तरं स्यादिति-चेन्न, प्रश्नादनधिकविषयत्वेडपि 
. झसाघारणधमेवाचकपदवत्येन निर्विचिकित्सधरथिप्रतिपादकस्येन वोत्तरत्वसंभवात्‌ । अत 
एत्र प्रश्नो नोत्तरम्‌ तत्मयोजफरूपविरहात्‌ | नच कि करोति किमानेयमित्यादिमश्चोचरे 
अध्ययनं करोति गामानयेत्यादौ व्यभिचारः; नहि तत्राध्ययनत्वगोत्वादित्यागेन 
* लक्षणया कर्मादिमात्रपरत्रमिति वाच्यम्‌; अत्र हि न कृत्यानयनयोः प्रश्नः किन्तु कृति- 

कर्मानयनकमेणोः, अन्यथा किं करणं किमानयनमित्येव पृच्छेत्‌ । तथाच प्रश्नोत्तरयो- 

रध्ययनत्वादिविशिष्टकर्माविपयत्वात यत्‌ यत्‌ प्रश्नोत्तरं तत्तदयकमिति सामान्यव्याप्तौ 
व्यभिचाराभावात्‌ । 

ननु--स्वरूपमात्रपर जो वाक्य है उस वाक्यको निीरकर कैसे है ? लक्षणवाक्यस्य 
दोनेसे ऐसा जान | इस रीतिसे उत्तरसे जन्यज्ञानको निष्प्रकारता दोनेसे सप्रकारक जो 
संशय उस संदायका निवत्तेकत्त फैसे है इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? निप्प्रकारकत्देनभी संशयफे 
निवत्तेकत्त्रफे उपपादित हो चुकनेसे । शङ्कते नस्विति | यदि प्रश्नले उत्तर अधिक विपयक न 
हो तो वह उत्तरही न होगा प्रश्न ही उत्तर हो जायगा इति चेन्न; क्यों ? प्रभसे उत्तरफो अन- 
विकविपयत्व होनेपरभी असाधारणधमंकरा वाचक जो पद ताश पद्वत्त्वेत या निर्विचिकि- 
त्सक जो धर्मी तादश धर्मिप्रतिपाइकस्वेन उत्तरत्वका सम्भव द्दोनेसे, अतएव प्रश्न उत्तर नहीं 
है, प्रभ्ममें उत्तरप्रयोजक रूपके अभावले दाते नचति | “क्या करता है क्या छे आउँ? इत्यादि 
प्रभाके उत्तररूप ' अध्ययन करता हे? गोफो लेआ इत्यादिमें व्यभिचार दै; तत्र=उक्त स्थळें, 
अध्ययनरके तया गोत्वादिफे त्यागसे लक्षणया कर्मोदिमात्रपरत्व नहीं दै इति न च वाच्यम, 
फ्योँकि यहाँपर कृतिविपयफ या आनयनविपयक प्रभ नहीं है किन्तु कृतिकरमेविपयक तथा 
आनयनकमंविपयक प्रश्न हैं अन्यथा-कृतिबिपयक या आनयनविपयक प्र्न होनेपर “ क्या 
फरण दे! क्या आनयन है इस रीतिसे पूछता । तथाव प्रश्न तथा उत्तर इन दोनॉको अध्यय- 
नत्वादितिदिए जो कर्म तादृशकर्मायिपयत्तर दोनेस अभ्ययनत्वक्ृतिकर्भत्वादिसे उपलक्षितव्य- 
क्तिस्तरूपपरात्रविपयकत्व=दोनेसे, जो जिस प्रश्नका उत्तर दै वह तद्थेफञ्तन्मात्राथक दै, 
इस सामान्यव्याप्तिमें ऽप्रभिचारका अभाव है, तथा च उक्त व्यत्रस्थाको स्वस्थ होनेसे कोई 
दोष नहीं । 

एवं सति-सस्यादित्राक्याथो ब्रह्ममातिपदिकारथमात्रम्‌ , । तन्मात्रपर्नोत्तरवा- . 
क्याथेत्वादिस्यादिन्यायादीपाबळीस्थमप्यचुमानं साधु । ननु-एकमातिपदिकार्थमात्रपर- 
त्वेऽपि कथं अखण्डाथैत्वम्‌ ? पञ्चकस्य त्रिकस्य वा वैयाकरणमते प्रातिपदिकायेत्वात , 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्व॒लिता । ६५१ 


तढुक्त- स्वार्था द्रव्ये तथा लिङ्ग संख्या कर्मादयो$पि च । नामायेपक्चकं माइुरायं 


त्रिकमथापरे ! | इति । ्राभाकरमतेऽस्मदेकदेशिमते चान्वितस्येव प्रातिपदिकार्थलाब,. 


अभिहितान्वयवादिमतेऽपि जातिविशिष्टाया एव व्यक्तेः भ्ातिपदिकाथत्वपक्षे प्राति- 


पदिकाथेस्येय विशिष्टललाच । जातावेव शक्तिः व्यक्तिस्तु आक्षेपलभ्येतिमते प्रातिपदि- 


काथेमरात्रपरत्वेन विशेष्यचन्द्रादिच्यक्तिपरत्वं न स्यात्‌ । ब्रह्मपदस्य यौगिकत्येन सुतरा- 
मस्य प्रातिपदिकाथैस्य विशिष्टत्वादिति-चेन्न ब्रहमप्ातिपदिकाथविशेषयांशमात्रपरत्वस्य 
साध्यत्वात्‌ । 

ऐसा होनेपर सत्यादिवाक्यफा अर्थ प्रह्मप्रातिपदिकार्थ मात्र दै, ्रहमप्रातिपदिकायैमात्र- 
बिपयक जो प्रश्न तादश प्रश्नका उत्तररूप जो वाक्य तादृशवाक्यका अर्थत्र होनेसे इत्यादि 
` न्यायदीपावढीस्प अनुमान भी निर्दोप दै। शक्कते नन्विति। एक जो प्रातिपदिके तादृश 
प्रातिपदिक जो अमात्र तादंश अर्थमात्रविपयक जो प्रश्न तादश प्रश्नका उत्तरत्व होनेसे, 
एकप्रातिपदिका्ैमात्रपरत्व होनेपरभी छक्षणत्राक्यको अखण्डा थत्य केसे दै ! वेयाकरणके मतमें 
पाँचक्रो या तीनको प्रातिपदिकारीत्व दोनेसे, सो फद्दा दै-स्वा्थः=जाति, ट्रव्यम्‌=व्यक्ति 
तेसे लिङ्गमू=खीत्वादि, सङ्कघा=एमत्वादिर्पा कर्मादय;-फत्ता कम/दिक पडिधक्रारक नामफे 
अपभ्चकृको कहते हैं, क्रितनेद्दी वैयाकरण; अपरे-दूसरे वैयाकरण त्रिकम्‌=आदिम तीन 
अथोको कहते दैं-कोई वैयाकरण उक्त पश्च नामार्थ वतळाते हें और कोई प्राथमिक तीन 
चतलाते हैँ. अन्तिपपक्षावछम्तरियोके' मतमें सङ्कथा तथा कमो दिरूपकारक स्वादिप्रत्ययोंके अथे 
हूं। और प्रभाकरके मतमें तथा अस्मत्‌-तत्तवादियों और मोमांसावादिओंके एकद्देशिमतमे 
अन्वितकोदी प्रातिपदिकार्थत्व दवोनेसे=प्राभाकरमतमें कार्यो न्वितप्रातिपदिकार्थ दै यह भेद दे 
तथा अभिद्दितान्वयवादीके मतमेंभी जातिविशिष्टव्यक्तिकेदी प्रातिपदिकार्थपक्षम प्रातिपदिकार्थ- 
कोही विरिष्टत्व द्दोनेसेभी 'और जातिमेंदी शक्ति है व्यक्ति आक्षेपसे लभ्य है? इस मतमें 
जञाविरुपप्राविपदिकायैमात्रपरत्व होनेसे विशेष्यरूप जो चन्द्रादिव्यक्ति तत्परत्त न दोगा। और 
्रह्मपदृको यौगिकत्व होनेसे सुतराम्‌ इस प्रातिपदिका्थेको विशिष्टस्व होनेसे लक्षणवाक्यको 
` अखण्डार्थपरत्व नहीं है इति चेन्न; क्यों ! त्रप्रप्रातिपदिकायेमे जो विशेष्यांश तादश विशेष्यां- 

शमात्रपरत्वको साध्यत्व होनेसे । 

तथाच प्रातिपदिकाथैस्य विशिष्टत्वे$प्यखण्डाथेत्वसिद्धिः * प्रातिपदिकायलिङ्ग- 
परिमाणवचनमात्र ? इत्यत्र लिझ्ादेरपि भातिपदिकायेत्वेन तद्वरणवेयथ्येपादाक्ूच प्रा- 
तिपदिकायपद्स्य लिझाच विशिष्टस्वरूपमात्राभिधायकतया समाधानस्याभियुक्तेरक्तेश।' 
यक्ष पश्चकलादिक प्रातिपदिकायेस्योक्त तदनझीकारपराहते युक्तिबिरुद्धश्च । द्रव्यादि- 
ग्ातिपदिकात्‌ गुणकमणोरमात्तेः । अन्यथा द्रव्यमित्युक्ते ˆ नीलं पीतं वा चलति न बेति 
सन्देहे न स्यात्‌ नच जिज्ञासान्यथानुपपत्या सामान्यतस्तदुक्तावपि विशिष्यानमिधा- 


३५२ * अद्वैतसिद्धिः । [ सत्याग्रवान्तख्वाक्याखण्डार्थ ० ] 
नात्‌ सन्देह इति वाच्यम्‌ द्रव्यलायाक्षिप्तसामान्यज्ञानादेव जिज्ञासोपपत्तेः सद्चया- 
कपेत्वादीनां च बचनविभत्तग्रादिनेव पापतेश्र । अन्विताभिषानरूपएकदेशिमतमपि न 
युक्तिसहम्‌ अन्वगस्याकाङ्घासहकारिशात पदाथमात्रशक्तादेव सिद्धेः । नच प्राति- 
पदिकायेमात्रपरस्य कथमेकदेशपरत्वम्‌ ! विशेषणस्यानाकाङ्कितरवेन प्रागेत्र तदुपयाद- 
नात्‌ नचाप्रयोनकलम्‌ स्वरूपपात्रबुशत्साप्रहत्ततवरूपविपक्षवाघकरय उक्तत्वात्‌ । 

फलतः प्रातिपदिकाथेस्वविशिष्टत्व होनेपरभी अखण्डार्थत्बकी सिद्धि दै । प्रातिपदिकार्थः 
हिङ्गपरिमाणवचनमात्रे प्रथमा ( अष्टा० २।३।४६ ) इत्यत्र=्स पाणिनीय सूत्रमे लिङ्गा दिको 
भी प्रातिपदिकार्थता होनेसे लिङ्गादिके ग्रहणके वैयथ्येकी आशङ्काकर प्रातिपदिकार्थं पदको 
लिह्टसङ्घयाद्यविदिष्टस्वरूपमात्राभिधायकत्वरूपप्रयुक्त-समाधानको अभियुक्तांसे उक्त होनेसे । 
और जो प्रातिपदिकाभैका पच्चकरवादिक कहा दै वह तो अनङ्गीक्रारसे पराहत दै, और युक्तिसे 
विरुद्धभी है, द्रव्यादिप्रातिपदिकसे गुण तथा कर्मकी अप्राप्िसे । अन्यथा=दररयादिप्रातिपदिकसे 
गुण तथा कर्म इन्होकी प्राप्ति होनेपर "द्रव्यम्‌? इसके उक्त होनेपर “नील है या पीत? चलता 
है या नहीं यह सन्देह न होगा । जिज्ञासाकी अन्यथानुपपत्तिसे-सामान्यज्ञानफे विना विशेष 
जिज्ञासाकी अनुपपत्तिसेर्सामान्यसे नीढादिक्की उक्ति होनेपरभी नीलत्वादिविशेपरूपसे अन- . 
,भिधान होनेसे सन्देह द्दोता दे इति नच वाच्यम्‌ , क्यों? द्रव्यत्वादिसे आक्षिप्त जो गुणादि- 
विपयक सामान्यज्ञान उस सामान्यज्ञानसे ही विशेष जिज्ञासाकी उपपत्तिसे, और सद्भयाकर्म- 
.स्वादिकाँकी वचन और विभक्तिओंसेही प्राप्ति होनेसे । और अन्तविता भिघानरुप एकदेशिमतभी 
-समीचीन नहीं; क्‍यों ? आकाङ्कादिरूप सहकारिवशात्‌ पदार्थमात्रम शब्दले ही अन्वयकी 
,सिद्धिसे । प्रातिपदिकार्थमात्रपरको एकदेशपरत्व कैसे दै ? विशेषणफे अनाकाद्रितत्दसे पूबमंद्दी 
.उसके उपपादनसे । इस अनुमानमें व्यभिचारशङ्का निवत्तेकतकंशून्यत्बरूप अप्रयोजकत्व है नच= 
अप्रयोजफत्व नहीं दै. स्वरूपमात्रबुभुत्साप्रवृत्तत्वरूप जो विपक्षमें बाधक तादृश वाधकको 
उक्त होनेसे । 

ननु--सत्यादिवाक्ये सत्सु विशेषणेषु सस्तुतिकविधिवाक्ये प्राशस्त्य इव विशेष- 
-णार्ेऽपि रक्तपटन्पायेनाकाङ्वोत्यापनीया, उक्तंहि- आकाङ्लणीयांमाव आकाङ्काया . 
अभाव इतीति चेन्न, सत्यादिवाक्ये विशेषणे सत्यपि न तद्रोचराकाङ्घाकरपनम्‌ प्रकृष्ठ- 
पकाशभन्द्र इत्यत्र विशेषणे सत्यपि कद्र इति स्वरूपमात्राकाङ्वादरशनात्‌। नच तत्रापि 
तत्करपनम्‌, तर्करपनं विनापि व्याहृत्तिबोधमात्रेणेव तत्साथकत्वोपपत्त; । व्याहत्ति- 
बिशेपत्रोघश्च विशेषणपरत्वाभावेऽपि तद्रारकस्वरूपमात्रज्ञानमात्रेणेवोपपद्यते । ननु-सप्र- 
कारकज्ञानस्येव मोक्षहेतुतया ब्रहमनिदाप्नोति परमित्पर्थेन य एवं विद्वानश्त इह भव- 
तीति श्रृत्या यो वेद निहितं गुहायाम्मसयुत्तरवाक्येन च मुयुक्षो; सप्रकारक एव धर्मि- 
ज्ञाने साध्ये बुञुस्सोचितेति-चेन्नः-निष्मकारकङ्ञानस्यै् स्वरू पोपलक्षणोपल्षिताधि- 


[परिच्छेद: २]. .: सरलासम्बलिता । - १ ६५३ 


छानज्ञानत्वेन श्रमादिनिउच्या मोक्षहेतुताया उपपादितत्वेन तदनुरोधात्‌ ब्रह्मविदि 
त्यादेः सप्रकारकब्रह्मज्ञानपरतायां मानाभावात्‌. 
शङ्कते नन्विति । सस्यादिवाक्यमं विशेषणोंक्रे रहते हुए विशेषणो सार्थक करनेकेलिए 
५ कीदृशं तद्गह्म ? ऐसी आकाङ्क्षा उत्थापनीय दै जैसे सस्तुतिकविधिवाक्यघटक विशेषणार्थ « 
परमे प्राशस्त्यनिमित्तक-रक्तपटन्यायसे झाकाडूक्षा उत्था पनीय होती दैन्यायव्यं श्वेतमालभते 
चायुर्वे्षे पिष्ठा देवता, यद्दोपर वायुदेबताकधेतपश्चाम्मनं कार्यम्‌, इस विधानसे आफाङ्क्षाकी' 
निवृत्ति होनेपरभी क्षेपि2स्वादिक उत्तरवाबयस्थ वायुदेवताक विशेषणोंकों साथंक करनेफेलिए- 
फीहशी वायुर्देवता, यद्‌ देवताको यागः काये! | इत्याकारक आकाडूक्षाका उत्थापनकर 
अर्थबादृस्थ विशेषणसे प्राशस्त्यप्रतिपादन किया जाता दै जैसे कि रक्त: पटो भवति । यहाँ- 
पर “ पटो भवति ? इतनेको पूणवा दोनेपरभी रक्त पटके सार्थक्यके लिए ' कोश पटः ? ऐसी. 
* आक्राळूझा उत्याप्य होती दै, कद्दामी दै कि आकाइक्षणीयका=आकाड्गणीयपदका अभाव 
दोनेपर आकाइक्षाका अभाव होता दै और यहाँपर तो आकाइश्षणीयपदका सद्भाव दे अतः 
आकाहश्ाका अभाव नहीं दो सकता दै इतिचेन्न क्यों ? सत्यादि वाक्यम बिशेपणफे रहने 
प्रमी विशेषणगो चर आकाडूक्षाका कल्पन नहीं दो सकता दे ' प्रकृष्ठप्रकाशशअन्द्र: ? यापर 
ब्िशेषणके होनेपरभी ' कश्चन्द्रः? इसरीतिसे स्वहूपमात्रनिपय्रिणी आकाङ्रके देखनेसे। 
तत्रापि-प्रझटप्रकाशशअन्दः । यहाँपरभी तत्कश्पनम्‌=विशेषणविपयिणी आकाइक्षाका कह्पन 
है, नच=उक्त कस्पन नहीं हो सकता दै, क्यों ? 'तद्विपयक कल्पने विनाभी व्पावृत्तिवोध- 
मात्रप्तेद्दी तत्साथकस्व-प्र झष्टादिपदोंफे सार्थक्यक्री उपपत्तिस ¦ और व्यायृत्तिविशेषका बोध तो 
विशेषणपरत्त्र न होनेपरभी तद्दारकरत्याशत्तिद्वारक स्वरूपमात्रज्ञानमात्रसेद्दी उपपन्न दोता द्वा 
शते नस्विति । सप्रकारक ज्ञानकोद्दी मोक्षकी देतुताकी * ब्रह्मविदामोतिपरम्‌ ' (तै० २। 
११ ) इससे प्रतीति दोनेसे, और “ य पतरम्‌ * ( १० ता० १६ ) इस्यादिश्रुतिसे “यो वेद? 
( मुण० २।१।१० ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे मुमुक्लुकी धर्मिज्ञानसाध्य युभुत्सा सप्रकारमें हद्दी 
उचित दे, इतिचेन्न; क्यो ! निष्प्रकारक ज्ञानकोही स्वरूपोपडञञणो पढक्षिता धिष्ठानज्ञानत्येन 
` अपादिकी निवृत्तिसे मोक्षकी हेनुताको उपपा द्तिर्व होनेस तदनुरोधसे “ब्रह्मविदाझोतिपरम* 
इत्यादिकी सप्रकारकज्ञानपरवामे मानफे अभावस । | 
` य एवं विद्वान (१० ता० १६ ) इत्यस्पार्थ इतरमकारल नार्थः फिन्तु एवं 
प्रकारोपछक्षितत्वम्‌, एकबैवेत्यादनुसारात्‌ । नच-एवं सगुणवास्यस्यापि त्रह्मबुथुत्सायां 
कपेकाण्डस्यापि कर बुभुत्सायां वैद्यकादिशा्रस्यापि औपधादियुश्॒त्सायापखण्डब्रह्मा- 
खण्डकर्माखंरोपधादिपर्वं स्यादिति-वाच्यम्‌; नहि व्य बुसुस्सामटत्तवावयत्वमात्रिणा- 
खण्डाथेत् बूः; किन्तु स्वरूपपातरयशुत्सामदृचत्ाययत्वेन । नच तत्रापि स्त्रख्पमात्रबु- 
अुत्सा; विशिष्टपरत्वे बाधकाभावात्‌ । तत्रापि चेडक्षणबातयादों तथा तदेष्टापत्तेश्च । 


६५४ १ उद्वेतसिद्धि:। [सत्यायत्रान्तराक्याखण्डाभ० ], 


नच-तहि सगुणवाक्याना सत्यशुद्धान्यमिध्याविशिष्टा्ेपरलेन प्रामाण्यायोगः कमेका- 
जडबद्व्यावहारिकमामाण्याविरोधात्‌। - 
“य एवं विद्वान्‌? इसके अर्थमं इतरप्रफारस अथे नहीं दै किन्तु एवं प्रकारोपलक्षितत्वरूप 
-अथै है; एकपैवानुद्र्व्यम्‌ ( ग्० ४।४।२० ) इसके अनुरोधसे । शङ्कते नचेति । इसरीतिसे 
अझबुभुस्सामें निर्गुणवाक्यकी नाई सगुणवाक्यको भी अखण्डब्रक्षपरत्व होगा, और कमेवुभुत्सामं 
कर्मकाण्डकोभी अखण्डकमेपरत्व होगा, और औपधादिकी बुभुत्सामे वेद्यकादि शाखकोभी 
अखण्डोपधादिपरत्व होगा, इति नच वाच्यम्‌, क्योंकि हम बुमुत्साप्रबृत्तवाक्यस्वमात्रसे सख- 
ण्डा्यैत्व नहीं कहते हे, किन्तु खरुपमात्रबिपयिणी जो बुभुत्सा तादृशवुमुत्सासे प्रदत्त जो 
“वाक्य ताहशवाक्यत्वेन अखण्डार्थेत्व कहते हैं । तत्रापि=उक्तस्थलोमेंभी स्वरूपमात्रविपयिणी 
बुभुत्सा दै नच--वह्दोपर नहीं दै, क्‍यों ? विशिष्टपरत्वमें बाधकके अभावसे | और उकतस्थडों- 
मेंभी यदि लक्षणवाक्र्यादिम अखण्डार्थत्व दै तच तो इष्टापत्ति है । तब सगुण वाक्र्यांको सत्य- 
रूप झुद्धसे भिन्न मिथ्यारूप जो विशिष्टार्थ ताहशविशिष्टार्थपरत्वेन प्रामाण्यका अयोग दै, नचर 
ग्रामाण्यका अयोग नहीं दै, क्यों ? कर्मकाण्डकी तरह व्याबद्दारिक प्रामाण्ये अविरोधसे | 
ननु--त्रह्मणि धमे इवालक्षणवाक्यमस्ति, तदप्यखण्डार्थ स्यादिति-चेन्न, अवा- . 
न्तरतात्पर्यमादाय चेत्‌ तदा ब्रह्मपरतवस्येवाभाबात्‌ , महातात्ययेमादाय चेत्देष्टापत्ते; । 
किञ्च एकपैवाजुद्रप्रव्यमित्याद्नेकाकारनिषेध्रकवाक्यं उद्रमन्तरं कुरुत, इत्या दिमेद्‌नि- 
भेधकबाक्यं केवलो निगुणश्रेति गुणनिपेधकं . एकमेवद्वितीयामितिद्वितीयमात्रनिषेधक- 
वाक्यं च बाधक, तथा सवेतोऽनवच्चिन्नवस्तुपरानन्तशब्द ्रह्मशब्दो च । नच तेपामैक्य- 
भेदाभावादिविशिष्टायेपरत्ये वेदान्तमात्रस्याखण्डायेत्वासिद्धिः सर्यशुद्धान्यमिथ्याबिशि- 
टाथेपरत्ये प्रामाण्यायोग इति-बाच्यम्‌ ऐक्यभेदाभावादीनां स्वरूपत्वेन विशिष्ठपरत्व- 
स्पेवाभावात्‌ । 
झङ्कते नन्विति | यागादिरूप कर्ममें जैसे  अग्निहोत्रै जुहुयात्‌ ' इत्यादि अलक्षण वाक्य 
हैं तैसे ब्रह्मेंभी ' नेह नानास्ति किञ्चन ' इत्यादि अढक्षण वाक्य दें वे भी अखण्डार्थक होंगे 
क्योंकि आप सववेदान्तांको अखण्डायेक बताते हैं, इति चेन्न; क्‍यों ? अवान्तर तात्पयेको _ 
लेकर यदि अलक्षण वाक्योंका अखण्डायेत्व कहते हो तब उन वाक्योंमें उक्तविधतात्पयंसे त्रह्म- 
परत्वके न दोनेसे ही तुम्हारा कथन अयुक्त है, और मह्दातात्पयको लेकर यदि अखण्डायेत्तर 
बतलाते ददो त इष्टापत्ति होनेसे हो कोई अनुपपत्ति नहीं। किश्व-' एकत्रेवानुद्रष्टव्यम्‌! 
(बृ० ४४२०) इत्यादि अनेकाकारनिपेशवाक्य, ' उदुरमन्तर कुरुते? (तै० २।७।१) इत्यादि 
मेद्निपेधक वाक्य, 'फेवलछो निगुणश्व ' ( खेत० ६११) इत्यादि गुणनिपेथक वाक्य, “ एक- ` 
णेवाद्वितीयम्‌? ( छां> ६।२।१ ) इत्यादि द्वितीयमात्रनिषेधक वाक्य सस्यादि वाक्योके विशि- 
ट्राथपरत्वमं बाधक दें। तैसे सवेत: अनवच्छिन्नवस्तुपरक अनन्त शब्द तथा ब्रह्म शब्द ये दोनों 


« [ परिच्छेद; २] सरलासम्बढिता । ६५५ 


भी बाधक हैं । शकते नचेति | तेपाम-एकैबानुद्रषव्यम्‌ इत्यादि वाक्योंको ऐक्यविशिष्टपरल 
दोनेपर तथा मेदाभावादरिविशिष्टपरत्व होनेपर वेदान्तमात्रके झलण्डार्भ्वकी असिद्धि दै, और 
सत्यशुद्धसे भिन्न मिथ्याभूत जो विशिष्टार्थ ताइश>विशिष्टाथपरत्व होनेपर्‌ प्रामाण्यका अयोग 
डे, इति नच वाच्य क्यों ? ऐक्यको तथा भेदाभावादिको स्वरूपता होनेसे विशिष्टपरलके 
दी अभावसे । 


मेदाभावादेः कल्पितभतियोगिकतया कल्पितस्वे तु सत्याद्रिपदवद्रिशिष्टार्थामिधा- 


नद्वारा स्वरूपपरत्येन श्रामाण्योपपत्तेश; नच-पवं तेपां लक्षणयाञ्खण्डागैतेन तद्विरोधेन 
विदिष्टाथेस्य सत्यादिवाक्यस्य मुख्याईत्यागः, विशेष्यपरस्प विशिष्टपरेणाविरोधा- 
दिति-बाच्यम्‌; दारतयोपस्थितस्याप्येक्यभेदा भावादेविशिष्टार्थविरोधितया मुरव्याथेत्या- 
गर्समवाद । नच-द्वारतयोपस्थितैक्यादेः. मिथ्यात्वेन सत्यत्वादिधमेपरस्वविरोधिता, 
सत्यत्वे चापसिद्धान्त इति-वाच्यम्‌ ; भिन्नत्वे सति सत्यतायामेवापसिद्धान्तात्‌ । नचा- 
भेदे द्वारत्वाचुपपत्तिः; करिपितधर्मताकलेन द्वारत्वसंभवात्‌ । नच-अत्र सत्यलादेद्रारते- 
नोपादानात्तेपामेवेतद्विरोध इति-वाच्यम्‌, सत्यत्वादेः कल्पितजातिरूपस्य द्वारतया 
` स्वरूपेणोपादानेऽपि पारमार्थिकत्वाकारेण निषेधकानामविरोधात्‌। एतेन-त्रह्मानन्त- 
पदयोरपि वाधकत्ब व्याख्याम्‌ । 

और मेदाभावादिको कहिपितप्रतियोगिकत्रसे कल्पितत्व होनेपर तो सत्याद्रिपरदोकी 
तरह विशिष्टाथफे कथनद्वारा खरूपपरत्य होनेसे प्रामाण्यकी उपपत्ति दे । शङ्कते नचेति । 
एवमू=श्सरीतिसे लक्षणासे उक्तवाक्यांका अखण्डाथत्ब होनेपर न तद्विरोधेन-ऐक्यादिके 
विरोधसे बिशिष्टाथेक सत्यादि वाक्योंके मुख्यार्थका त्याग जो आपसे अङ्गीकृत दै बद्द न 
दोगा, विशेष्यपरका विशिष्टपरफे साथ विरोध न द्वोनेसे इति नच वाच्यम्‌, क्यों द्वारतया 


उपस्थित ऐक्यमेदाभावादिकोभी विदिष्टार्थकी विरोधिता दोनेसे मुख्यार्थके त्यागके सम्भवसे । . 


द्वारतया उपस्थित जो ऐक्यादि तादश ऐक्यादिका मिथ्यात्र दोनेपर सस्यत्वा दिभर्मेपरत्यकी 
विरोधिता नहीं दै, और सत्यत्व दोनेपर अपसिद्धान्त दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? ग्रह्म- 
भिन्नत्व होते इए सत्यता द्ोनेपर ही अपसिद्धान्त द्वोता दैऱ्त्रह्मसे भिन्न दोकर यदि किसी 
बस्तुमें पारमार्थिक सत्यता हो तभी अपसिद्धान्त दो सकता है और ऐक्यादिको त्रह्माभिजञत्व 
होनेसे सत्यता दोनेपरभी अपसिद्धान्त नहीं दै, अभेद होनेपर ऐक्यादिको द्वारत्वकी अनुपपत्ति 
है, नचन्द्वारत्वकी अनुपपत्ति नहीं दै, क्‍यों ! कल्पितधमताकलेन द्वारका सम्भव होनेसे । 
अत्र=सत्यादिवाक्यमें सत्यत्वादिका द्वारत्वैन उपादान दोनेसे तेपामेव=सत्यत्या द्िकाका दी 
एतद्विरोधःच्णकगेवानुद्टव्यम्‌ (यू० ४-४-९०) नेद्नानारिति किभ्बन (१० ४-४-१९) 
इस्यादिके साथ विरोध दै. इति नच वाच्यम्‌ क्यों? कऋल्पितजातिरूपस्य सत्यत्वादेः=प्रपःय- 
साधारण्यसे कल्पित स्वकाडाबाध्यसत्यत्वादिका स्त्रूपेण=पारमा्थिकत्वसे अविशेपितरूपसे 


६५६ अद्दैतसिद्धि)। [ सत्यायव्रान्तरवाक्याखण्डार्थ० ] , 


उपादान होनेपरभी पारमार्यिकत्वाकारसे निपेध्रकानाम्‌=रकवेतरनु्रषटब्यम्‌ ( ब ४-४-२० ) 
"इत्या वि निपेत्रकोँके अविरोधसे । इस कथनसे ब्रद्मपद्‌ तथा अनन्त पद इन दोनोंका भी वाघकस्व 
च्याख्यात हुआ । 
नबु-- अथ कस्मादुच्यते. ब्रक्षेति बृहन्तो द्यस्मिन गुणा अथबेशि०. ४? इत्यादिः 
थुत्या महदुणत्वाद्मनन्तमाहुरित्यादिस्मृत्या च ब्रह्मानन्तपद्योः सगुणवाचित्येन निवेव- 
नात्‌ कथ न ताभ्यां बिरोध; ? इति “चेन; उक्तश तिस्मृत्यो; सगुणप्रकरण स्थितब्रह्मान- 
तशब्दार्थविषयऱ्येन लक्षणत्राक्य स्थितब्रह्मानन्तशब्दाथे निवेचनपरत्वायोगात्‌ । 
` क्यों कदा जाता है प्रद्दा ? इसमें वडे. बडे - गुण हैं, इसलिए इसे कहा जाता है-त्रहम, 
इत्यादि श्रुतिसे महदू गुणत्व होनेसे यम्‌=जिसको अनन्त कहते हैं इत्यादि स्मृतिस प्रह्मपद तथा 
अनन्तपद इन दोनोका सगुणवाचित्वेन निवचन, होनेसे ताभ्याम्‌=उक्तश्वतिस्मृतिओंफे साथ 
विरोध क्या न होगा ? इति चेन्न; क्यों ?. उक्तश्रुतिस्सातिझोको सगुणप्रकरणम स्थित जो ब्रह्म. 
तथा अनन्त पद तादृपदोंक़ा जो अथे ताइश-अथविपयत्व होनेसे लक्षणवाक्यमें स्थित जो ब्रह्म. 
तथा अनन्त शब्द तादृश शब्दोंका जो अर्थ तादृश अर्थका ' जो 'निवेचन तादृश. निवेचनपरर 
स्वरफे अभावसे । 
ननु--इमे हेतः -प्रतिकूलतकपराहृताः। तथाहि-गक्षदष्टान्तलक्षणमेक्यपरवाक्यं 
यदि संसष्ठाथ न स्यात्‌ वाक्यमेत्र न स्यात्‌ आकाङ्कायोरपतोसस्िधिमःवाभावात्‌ः। 
आकाङ्का ददि आभयानाप्रयत्रसानम्‌ तच्च यन विना यस्यःन स्वार्थान्वयाचुभावफत्वस्‌ , 
तदेव तस्यापयवसानम्‌ः । सन्निधिस्त्रव्यवधानेनान्तरयमतियोगयुपस्थितिः, योग्यता ये 
एकपदार्थसंसर्गे . अपरपदांथे निष्ठात्यन्ताभावभतियागितावच्छेदकधमेजरन्यत्यं,' ` नेतन्नयं 
संपर्गोविपये संभत्रति इति नेप दोप:;.अखण्डार्थप्येतत्रियतसंभवात्‌ | तथाहि । निराका- 
ङ्योरपि 'यर्किश्चिइन््रयानुभादक्रतया तात्पयेविधयानजुमावकसवमेत्रकाङ्का वाच्या । 
* तथाचान्वयांशो ठपरथे!; येन बिना यस्य तात्पयविपयाननुभावकत्वमित्येतावन्माग्रस्येय 
सांमंज्ञत्यात्‌ । ` 
शडे नन्विति । इमे हेत;र्‍डक्षणवाक़यत्वा दिरुपहेनु .प्रतिकूडतकसे पराहृत=स्रका- 
योक्षम दें। तथाहि-पश्षद्ष्टान्तेछक्षणमू>पक्षर्व॒रूपवाक््य तथा दृष्टान्त स्वरूप वाक्य चर्‌ 
और “सोऽयम्‌? इत्यादि ऐक्यपरवाक्य यदि संसृष्टाथुक - न हों तो वाकय दी न हों, आकाह्ा 
तथा योग्यता एवं सन्निधि एतभितयवत्वाभाव द्ोनेसे | आकङ्क नाप ह,-कथनके अपयेत्र-: 
सानका, तञ्चजडक्त अपयेबसान तो जिसके जिना जिसको; खाथान्वयका ; अनुभावकत्व नहीं 
है यदी उसका झपयेवसान दैरूजसे गच्छतिरयहाँपर देवरत्ता दिरूप कर्रादिवाचेक प्रदफे विना 
गच्छतिको स्तार्थान्चयकों अनुभांवकत्व नहीं है, यही उसका .अपप्रवसान है) और सन्निधि 


नाम हे,-ड्यंबधानसे रहित अन्त्रयके- प्रतियोगिओकी उपस्थितिका और योग्यता तो. 


_ [परिच्छेदः २ ] सरलासम्बद्धिता । ६५७ 


4 
एकपदाभैसंसगें-इतरपदार्थसंसर्गम॑ अपरपदा्निष्टा त्यन्ताभावप्रतियों गितावच्छेद कप मे- 
शून्यत्वरूप दै, नलेन सिश्चति-इतरपदार्थसंसगपदसे सेकक्रियाकरणरूप संसर्ग ठेना चाहिए 
उसमें अपरपदार्थसे जलका ग्रहण किया तन्निप्ठ जो अत्यन्ताभात्रच्सेफक्रियाकरणरूपसंसर्गो 
नास्ति इत्याकारक अभाव तो नहीं मिळ सकता दे क्योंकि जलमें सेकक्रियाकरणरूप संसर्ग ही 
दवे किन्तु घटादिका अभाव मिला तादृश अभावीय. प्रतियोगिता,-घटा दिनिष्ठा प्रतियोगिता दे, 
प्रतियोगितावच्छेदक घटत्वादिक दै, तद्॒त्ता घटादिकर्म' दै, तत-दान्यत्व सेकक्रियाकरणरूप 
संसर्गमे है; 'वह्िना सिञ्चति? यहाँपर सेकक्रियाकरणरूप संसर्गमें अपरपदार्थरूपवद्दिनिष्ठात्य- 
न्ताभावप्रतियोतावच्छेदक घर्मवस्व दी है, तच्छून्यत्व नहीं अतः यहॉपर योग्यता नहीं। ये 
तीनों वो,-संसग नहीं दै विपय जिसका ऐसे वाक्यमे सम्भवित नहीं दे; नेप दोपः 
यह दोप नहीं दै, क्यो? अखण्डार्थमेभी इन तीनोंक़ा सम्भव होनेसे तथाद्दि-निराकाङ्गयो- 
रफप्िघट: कर्मत्वम! इन निराका ट्ठपददोंकोमी य स्किश्चिदन्वय=अभेदरूपान्व्रकी अनुभावकता 
होनेसे तात्पयक्रा बिपयीभूत जो अन्य तादृश अन्ययका अननुभावकत्व ही आकाद्वा कद्दनी 
चाहिए फलतः अन्चयांश व्यर्थ दे, जिसफे विना जिसको तात्पयेके विषयका अननुभावकत्व 
द्वे, इतनेको ही न्याययुक्तस्व दोनेसे । 

तात्पयेविपयश्न कचित्संसष्ठः कचिदखण्ड इति न विशेष; | अतः सा तालये- 
विप्रयाखण्डार्थानुभवजननात्‌ प्राग्वेदान्तवाक्ये5प्यस्त्येवे । आसत्तिरप्यव्यवधानेन 
शान्दवोधानुकूलपदार्थोपस्थितिमात्रम्‌ ,  नत्वन्तरयमतियोगित्वविशेषितपदा्थोपर्थितिः 
गोरवात्‌ । सा च संसर्गावोधके5प्यस्त्येव । योग्यतापि तात्पर्यविपयाबाप एव, नत्येकः 
पदायैसंसगै इस्यादिस्तरूपा, यत्र बाधिताबाधितसेसगद्वयसम्भवः तत्र वाधिततात्पये- 
बिपयकेऽतिव्यापेः । तात्पयबिपयाताभ्र्राखण्डार्थेऽपि सुलमः 

और तात्पयेका विपय तो कहदींपर संसृष्टरूप होता दै और कहीपर अखण्डरुप होता है, 
अतः तात्पर्यविपयत्वेन दोनोंका संग्रह हो जानेसे कुळ विशेष देना अनावश्यक दे । अतः वह 
तात्पयंका विपयीभूत जो अखण्डार्थ तादश अखण्डार्थविपयक जो अनुभव उस अनुभवके 
जन्मसे पूर्व वेदान्तवाक्यमें दै द्वी। और आसत्तिभी अव्यवधानसे झाः बोधानुकूछ पदाथॉ- 
पस्थितिमात्र दै, अन्वयप्रतियोगित्वसे विशेषित जो पदार्थ ताहुश पदाथॉपरिथतिरूप नहीं 
गौरव होनेसे सा च-उत्तरूप आसत्ति तो संसर्गात्रोधकमेभी दै ही । और योग्यताभी तास्पर्यफे 
विषयका, जो अग्राथ तार अग्माधरूप हो दै, एकपदा्थसंसगे, इस्यादिरूपा नहीं, क्‍यों ? 
जहाँपर यात्रित तथा अत्राधित एबंविश्र संसगदरयका सम्भव है तहॉपर बाधित तात्पर्य विपयकमें 
अतिव्याप्ति दोनेसे । और तात्पयेफे विषयका अंत्राध तो असण्डार्थमंभी सुलभ दै । 

अथवा अन्वयस्य भेदरघटित्रनियमाभावेनामेद्संसगमादायाका ह्रादि निाइः 
कृत्व्यः, एकपद्राथस्याखण्डस्य तात्पयविषयत्वमपि नानुपपन्नम्‌ , यत्र दि असाधारण- 


«३-८२ 


६५८ ङद्रैतसिद्धि:। [ सत्यादयबान्तरवाक्याखण्डाथ० ] . 


स्वरुपेणेकः पदार्थों ज्ञात;; तत्र पदार्थान्तरविश्िष्टः स प्रतिपाद्यते यत्र तु न तथा ज्ञातः 
तत्र स न शक्य!पदार्थान्तरेविशेष्ुमिति .स एवं प्रतिपाद्यः तत्रैव वाक्यपरिसमापे; 
अ्रृष्टलसत्यलादे! ° तत्तद्वारकत्वरूपवोधने व्याट्ृत्तिमेद्‌ उपयोगादिति न वाक्यत्वाचु- 
पपत्तिलक्षणप्रतिकूलतकपराहतिः | 
अथवा अन्त्रयको मेद्घटितत्वके नियमके अभावसे=मेदसे घटित ही अन्वयन्सम्बन्ध दोता 
हे इस नियमके अभावसे अभेद्संसगको लेकर आकांकषादिका निवा कत्तव्य है । तैसे अखण्ड- 
रूप एक पदार्थका तात्र्यविपमरत्रभी अनुपपन्न दै । जदाँपर असाधारण रूपसे एक पदार्थ ज्ञात 
° डर वहपर पदायोन्तरसे विशिष्ट हुआ वह प्रतिपादन किया जाता है, और जहॉपर तथा= 
असाधारण स्वरूपसे वह ज्ञात नहीं दै तहाँपर वह पदार्थान्तरोंसे विशिष्ट करनेफे लिए शक्य 
नहीं होता दै अतः ऐसे स्थळ्मं वह पदाथे ही प्रतिपाद्य दै तत्रेब=उस पदार्थमेही बाक्यकी 
परिसमातिसे । प्रकृष्टत्वसत्यत्वादिको तत्तद्वारकत्वरूप बोधसे व्याइत्तिबिशेपमे उपयोगसे, अतः 
वाक्यत्वानुपपत्तिलक्षण जो प्रतिकूल तर्क उस तशसे द्वेतुओं ही पराहति नहीं दै । 
ननु-संसुष्टाथत्वं न चेत्‌ तदा वेदान्तानां नितिपयत्वापत्तिः, अखण्डवाक्या- 
भस्य स्वमकाशचिन्मात्रस्याविद्याद्रध्यासाधिष्ठानत्वेन तत्साक्षिलेन च नित्यसिद्धत्वा- 
दिति-चेन्न; अनाद्यबिद्योपदितत्वेनादोपात्‌ स्वतः सिद्धस्यापि प्रमाणगृततिपन्तरेणावि- 
द्यानिबकल्वाभावात्‌ प्रभाणहत्तेआविद्यानित्िफलोपहितत्वात्‌, नवा काप्यनुपपत्तिः । 
नच-वाधकं विना युख्याथेत्यागायोगः प्रतिङूलतकेः एकरसत्वादिमतीपाद्‌कश्च- 
तीनापप्यखण्डाथैपरत्वेन वाधकलाभावादिति-बाच्यम्‌ „ द्वारतयोपस््थितस्यापि वाधक 
ताया उक्तत्रात्‌ । 
संग्रा यदि न होगा, तो वेदान्तोंको निर्विपयत्वकी आपत्ति दै क्यों ? स्वप्रकाश- 
चिन्मात्राखण्डवाक्यार्थको अबिद्यादिरूपाथ्यासाधिष्ठानत्वेन और अपिद्यादिरुपाष्याससाक्षि- 
स्वेन नित्यसिद्धत्व होनेसे इति चेन्न; क्यों ! मनाद्यविद्योपहितत्वेन नित्यसिद्ध न होनेसे दोपके 
न दोनेसे और स्वतः सिद्धो भी प्रराणजन्यतृत्तिके बिना अविद्यानिवत्तेकस्रफे अभावसे । 
और प्रमाणवृत्तिफो अपिद्याकी निशृत्तिरूप फछसे उपहितत्व . होनेसे कोईभी अनुपपत्ति नहीं। 
याधकके विना मुख्याथंके त्यागका जो अयोग दै वही प्रतिकूल तक हे एकरसत्वादिप्रतिपादक 
अतिओंको भी अखण्डाथंपरत्व होनेसे बाथकत्वके अभावसे इति न च वाच्यम्‌ क्यों ? द्वारतया 
उपस्थितकोभी बाधकता हे इस अर्थको उक्त दोनेसे । 
ननु-नेदान्तवाक्यजन्यन्ञानं निष्पक्रारकं चेत्‌ ज्ानमेत्र न स्यात्‌; ज्ञानस्येच्छा- 
दितुल्यतया सबिषयकत्तवत्समकारकत्तस्यापि नियमात्‌, किञ्चित्‌ प्रकारं बिना बस्तुनो 
चुद्धायनारोहाबैति-चेन्न; व्याप्यसिद्धे! तार्किकादिभिरपि निर्विकत्पकज्ञानाभ्युपगमात्‌ । 
शब्दवाच्यत्वं तु. किखि्रकारमन्तरेण सम्भवति नवेति बाढिनो विवदन्ते । तच्चास्माभि- 
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ह्मणो नाभ्युपे पते । आकाशादिपदवत्‌ किश्चिसयोगोपाधिमादाय तदपि सम्भवत्येव। 
नच श्ञाब्दत्येन सविकल्पकत्रसाधनम्‌ स्वरूप्ोपलक्ष णज्ञानाजन्यलस्य स्वर्पपरवाक्या- 
जन्यज्ञानत्वस्य चोपावित्वात ज्ञानसस्पेव शाब्दलस्पापि सविकस्पकलव्याप्यलगरहे 
मानाभावाच । नच-वेदान्तानाम्‌ अघुभित्सितार्थखापत्ति;, धर्मिणः प्रागेत्र ज्ञानात्‌ 
तत्र चुग्नुरसाबिरहादिति-घाच्यम्‌; स्वरूपस्य ज्ञातत्ये$प्यसाधारण-स्वरूप-बुभुत्साया 
उपपादितत्वात्‌ । ॥ 


शाक्षते नन्विति | वेदान्तवाक्यसे जन्यज्ञान यदि निप्मकारक दोगा, तो वह ज्ञानद्दी न 
होगा, ज्ञानको इच्छादिकी तुस्यता होनेसे सबिपयत्ववत्‌ सप्रकारकत्वका भी नियम होनेसे= “ 
इच्छादिसमकक्ष दोनेसे इच्छादिवत्‌ ज्ञानमें सविपयत्वकी तरह सप्रकारकत्वभी होना चाहिए 
और किसीभी प्रकारके विना वस्तुका बुद्धिमें आरोह न होनेसे भी ज्ञानको सप्रकारक मानना 
हो ठीक दै, इति चेन्न; क्यों ? नियमकी असिद्धिसे; व्यभिचारको दिखाते है-तार्किकाद्- 
कॉसे भी निर्विकस्पकज्ञानका अभ्युपगम होनेसे । और शब्दवाच्यत्व तो किब्चित्पकारफे विना 
जन सकता दै या नहीं बन सकता दै इस रीतिसे बादी लोग विवाद करते हैं तद्यउऔर वह 
शब्दवाच्यत्व तो हम लोगोंसे श्रह्मका नहीं अङ्गीकार किया जाता दै, और आकाशादि पदकी 
तरह किश्वित्योगोपाधिको लेकर तदपि-शव्दवाच्यत्वभी सम्भवित दै ही=मैसे शब्दाअय- 
स्वोपछक्षित आकाशब्यक्ति आकाशपद्की शक्य दै तैसे त्रिकाळावाध्यत्वादिसे उपलक्षित ग्रढा- 
व्यक्ति सत्यादिपदोंकी शक्य हो सकती दै, फलतः लक्षणा विनाभी अक्षका ज्ञान शब्दसे दो 
सकता है । परन्तु इस विपयमें हमारा कोई आग्रह नहीं यह भाव है। शाव्दत्वेन ज्ञानमें 
` सविकल्पकस्वका साधन दै, नचं-नहीं दो सकता दै, क्यों? स्वरूपोपलक्षणज्ञानाजन्यत्वको 
उपाधित्व होनेसे-स्वरूपपदसे घर्मिछरूपमात्र छेना चाहिए और उपलभ्षण पद्से सत्यत्वादिफे 
चैशिष्टयक्रा ग्रहण है स्वरूपपदका उपलक्षण पदके साथ पछ्ठीतत्युरुपसमास है, और उपडक्षण 
पदूका ज्ञानपद्के साथ पष्ठीतत्पुरुप्समास दै स्वरूपपदोत्तर पप्ठीका अर्थ विवयत्व दै-तथाच यह 
अधे हुआ कि,-धर्मित्वरूपमात्रनिष्ठसत्यत्वा दिवेशिष्टयविपयक जो ज्ञान तादश ज्ञानसे अजन्यत्र, 
पक्षी भूत सत्यादिवाक्यजन्यशाब्द्ज्ञानको छोडकर निखिल शाढजज्ञानोंमें यद उपाधि मिलती 
ड, अतः साथ्यकी व्यापक है, और श्वाब्दत्वरूप हेतु पक्षमे दे परन्तु वहाँपर उक्तबिभज्ञाना - 
जन्यत्वरूप उपाधि नहीं दे, क्योंकि उसमें तो ताहशज्ञानभन्यत्व दी है, इसलिए साधनकी 
अब्यापक है, तैसे स्वरूपपरवाक्याजन्यज्ञानलकोभी उपाधित्व दे=स्वरूपपर्‌=र्मिस्वरपमा ्र- 
पर जो वाक्यसे अजन्यज्ञानत्व । जौर जैसे ज्ञानत्वस्यऱ्‌ज्ञानत्वनिसविकल्पकत्वतर्याप्यत्वम्नददमे 
मानका अभाव है जैसे ज्ञानत्वं सविकल्पकत्वनिरूपीत व्याप्यत्वका ग्रह अप्रामाणिक दै, तैसे 
झान्दृत्वनिध्रभी सविकस्पकत्वव्याप्यस्वरहमे उपाधिका अभाव देऱ्ज्ञानंत्वे सविकल्पकत्वा- 
भावष॒दद॒त्ति यह प्रतिबन्ध जैसे नहीं वन सकता है तैसे-शाब्दत्वं सविकल्यकत्वाभाववद- 
वृत्ति यह प्रतिवन्ध-व्याप्तिमी नहीं बन सकता दे । उभयत्र प्रमाणके अभासे । वेदान्तोंको 
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अबुमुत्सितार्थत्वकी आपत्ति है, घर्मिविपयक ज्ञानको प्रथमही होनेसे तत्र=्धंमींमें बुभुत्साफे 
अभावसे इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ! स्वरूपको ज्ञातता दोनेपरमी असाधारण स्वरूपविपचिणी 
बुभुत्साफो उपपादित हो चुकनेसे । 


नापि विचारविध्यनुपपत्तिः । विचारस्य घेदान्ततात्प्यनिश्रयादिफलकतया 
निष्णत्युद-निष्मकारकअह्ज्ञानायेत्वोपपत्ते: आपातदशेनस्य मतिवद्धत्वेन अज्ञाननिवत्तेक- 
त्वात्‌ । शुद्धत्रह्मविषयाणामप्यधिकरणानामप्यारम्भो नानुपपन्नः; विपयादिपश्चकस- 
म्मबात्‌ । व्यादृत्ताकारेणाङ्ञातो हि विपयः, ब्रह्म च तथा भवत्ये । िपयस्दरूपनि- 
* घारणाधीनञ्च प्रयोजनं न निर्धारणे सप्रकारकत्वमपेक्षते । निष्मकारके सस्तुनि स्वरूप- 
निर्धारणत्वाब्याघातात्‌ , अद्वैताद्युपरक्षिताखण्डाथज्ञानश्व॒निर्धारणम्‌ । तदधीनं प्रयो- 
जने मुक्तिरेव । पूवेपक्षसिद्धान्तो च कर्पितमकारावलम्मिनो। संञ्ञयोऽपि कल्पितसप्रा- 
नधर्मैधीजन्मेयेति नानुपपत्तिः । 
विचारविधिकी अनुपत्तिभी नहीं क्‍यों ? विचारको वेदान्ततात्पर्यनिश्चयादिफलक्वेन 
निष्यस्यूह जो निप्मकारक ब्रह्मज्ञान तादृश ग्रह्मजञानाथत्वकी उपपत्तिसे; आपाततः दुर्शनको 
प्रतिबद्धत्व होनेसे अज्ञानके अनिवत्तकत्वसे | तैसे शुद्धप्रह्मविपयक अधिकरणोंका आरम्भमी 
अनुपपन्न नहीं दे, विपयादि पंचका संभव होनेसे विपयादि पश्चकको दिखाते हैं व्याव- 
त्ताकारसे अज्ञात पदार्थ विषय होता दे श्रह्म तो तथा-व्यावृत्ताकारसे अज्ञात द्रोताही दै । 
और विपयस्वरूप निर्मारणाधीन जो प्रयोजन है वह निधोरणमें सप्रकारकत्वकी अपेक्षः 
नहीं करता दै। निष््रकारक वस्तुमें स्वरूप निर्धारणस्वके अव्याघातसे । और अद्रैतादि- 
उपछभ्षित जो अखण्डाथ तादुश अखण्डार्थज्ञान निर्धारण हे । तद॒धीनम्‌-निधोरणाधीन 
प्रयोजन मुक्तिदी दै । और पूईपक्ष तथा सिद्धान्त तो कल्पित प्रकाराँको अवढम्त्रनकरनेवाले 
द=फहिपत प्रकारॉको लेकर ब्रह्मम पूवपक्ष तथा सिद्धान्त ये दोनों बन सकते हैं, संशयभी 
कल्पित जो समानश्रमं तादृरासमानभमेविपयक जो थी ताहश धीसे उत्पन्न दोनेवालाही है 
इस रीतीसे अधिकरणकी अनुपपत्ति नहीं । 


अतएव--प्रथमाध्यायतृतीयपादीयाधिकरणानामरनारम्भएब प्राप्तः विषयादिप- 
अकामावात्‌ , लाक हि विषयः साधारणधमेधीजन्यश्न संशयः, मिथ्यासत्येक- 
प्रकारावलस्त्रिनो च पूवेपक्षसिद्धान्तों एकमकारेण निर्धारणाधीनश्य प्रयोजनम्‌ तञ्च 
पञ्चकं निविशेषे कथं स्यादिति-परास्तम्‌, उक्तरीत्योपपत्ते; । नच-' ब्रह्मविदाप्नो- 
ति परम्‌ ( ते० २।१।१ ) इति सामान्यतो ज्ञातत्वात्‌ सत्यादिवाक्यवेयर्थ्यापत्ति; असा- 
धारणस्वरूपज्ञानायेत्वेन साफल्यात । नच सत्यलादिशिशिष्टे तात्पर्याभावे. तात्पयेतो 
यक्तिञ्चिद्‌ त्रह्म इत्येव बोधनात्‌ यस्य कस्यापि ब्रह्मत्वं स्यात; इदं ब्रह्मति लक्ष्यल: 
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क्षणरूपोदेव्यविधेयंविभागाभावाचेति-वाच्यम्‌; लक्षणस्वाभाव्याद्रस्तुगत्या तत्स्वरूप- 
लाभस्य भागेबोक्तत्वात, एकस्मिन्नपि कल्यितोदेड्यविधेयसंभवात्‌ । अमाप्तविधेयमात्र- 
परत्त्राद्वाव्यस्य नाखण्डाथेत्वच्याघात; । 

अतएव प्रथमाध्यायस्थ तृतीयपादीय अधिकरणोंका अनारम्भ ही प्राप्त है, विपयादि 
पभ्वके अभावसे,-विशेषरूपसे अज्ञात विपय कद्दा जाता है, और साधारणघर्मज्ञानसे जन्य 
संशय दता दै, तैसे मिथ्या तथा सत्य इन दोनोंमें रहनेवाला जो एकप्रकार ताद प्रकारको 
अबलम्बन करनेवाले पूवेपक्ष तथा सिद्धान्त ये दोनों होते हँ, और एकप्रकारसे निधोरणाधीन 
अयोजन होता है और वह पश्चक निर्दिशेपमे कैसे दोगा, यह परास्त हुआ, अतएव शब्दका ' 
अर्थ करते हूँ-उक्त रीतिसे उपपत्ति ह्ोनेसे । व्रह्मविदामोति परम्‌ (तै० २-१-१) इस पूर्व 
वाक्यसे सामान्यतः ज्ञात होनेसे सत्यादिवाक्यके वैयथ्यकी आपत्ति दे, नच-वैयथ्येकी आपत्ति 
नहीं है, क्‍यों? असाधारणस्वरूपविषयकज्ञानाथंत्वेन सत्यादिवाक्यका साफल्य होनेसे । 
शङ्कते नचेति । सत्यत्वादिविशिष्टमं तासयेफे न दोनेपर तात्पयेत: यत. किञ्चित्‌ ब्रह्म दै ऐसा 
ही बोधनसे जिस किसकामी त्रह्मत्व होगा और यह प्रा दे इस रीतिसे लक्ष्यलक्षणरूप जो 
उद्देश्य तथा विधेय उन दोनोंके विभागफे अभावसेभी सप्यत्वचिशिष्टम ही तात्पर्ये मानना 
उचित है, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों? खक्षणके खभावसे वस्तुगत्या टक्षणस्वरूपके छाभको 
मदी उक्त होनेसे, पकमंमी कल्पित उद्देश्यविधेयभावफे सम्भवसे और वाक्यको अप्राप्तविधेय- 
मात्रपरत्य होनेसे अखण्डार्थत्वका व्याघात नहीं दै । 

ननु--स्वर्पेण ज्ञातस्य विधेयस्योदेद्यसंसप्रतयैव वोधनीयत्वं-वाच्यम्‌ तथाच- 
सखण्डारथतैब । उक्तं दि-किश्चिद्विधीयतेऽनूद्य वाक्येनेति सतां स्थिति; । सत्यज्ञा- 
जादिवाकयेन कथ्यतां कि विधीयते ॥ ? इति नेप दोपः; असाधारणस्त्ररूपस्य प्रमेय- 
तया विधेयत्वात्‌ सत्यत्वादिद्वारकस्तररूपज्ञानेनासाधारणज्ञानपयेवसानात्‌ द्वारफलाभ्या- 
मप्राप्तमापणसंभवात्‌ | तया चोद्देश्यता च विधयेता च स्वरूपमात्रपयेवसनेव । 

झङ्कते नन्विति | स्वरूपसे ज्ञात जो विधेय है उस विधेयका उद्देश्यसे संसृष्टतयेव बोध- 
- नीयत्व वाच्य है, तथाच सत्यादि वार्क्योको सखण्डार्थता ही दै । कद्दाभी हे-वाक्यस अनु- 
बांदकर किस्चित्‌ विधेय होता है । ऐसा विद्वानोंका मानना है। और सरपज्ञानादिसे क्या 
विद्दित होता दै सो कहना चाहिए । नैप दोपः=्यह दोप नहीं दे क्यो ! असाधारणस्वरूपको 
प्रमेयतया विधेय होनेसे सत्यत्वा दिद्वारक स्वरूपज्ञानसे असाधारणज्ञापनमें पर्य्यबसान होनेसे । 
द्वार तथा फल इन दोर्नोति अप्राप्त प्रापणका सम्भव दोनेसे | तथाच उद्देश्यता तथा विधेयता 
स्वरूपमात्रमेंही प्रकृते पस्येवसन्ना है । 

ननु-एवं सत्यादिपदानां लक्षणा न स्यात्‌, अशक्यासदृशञान्तरयम्रतियोम्युपस्थि- 
-तिख्पायास्तस्या असम्भवात्तद्वीनस्यान्वयालुपपततेथात्राभावादिति-चेन्न, द्या हि पदा- 


६६२ F अद्वैतसिद्धिः । [ सत्यायबान्तरबाक्याखण्डाथे० ] . 


थोपस्थितिः नतु सेत्र दृत्तिः अतो नोक्तरूपा लक्षणा, किन्तु शक्यसम्बन्धः । स च 
अकृतेप्यस्त्येवे । उपस्थितिरूपत्वेऽपि सक्षणायास्तात्पयैविपयाचुङ्रूलोपरिथितिरेव सा 
` नोक्तोपरिथितिरूपा अतात्पयेविपयताध्गुपस्थितो गतत्वात्‌ । नापि वीजाजुपपत्तिः; 
तात्यानुपपचेरेब बीजत्वात्‌ । नापि सत्यादिपदानां 'पर्यायतापत्तिः बाच्यायेमेदात्‌ । 
सत्यत्वं दास्मन्मते त्रिकालावाध्यत्वम्‌ परमते ङुम्मादिसाधारणी परजातिः सत्यपद्‌दृ- 
त्तिनिमित्तम्‌ ज्ञानपदानन्दपदयोरप्यस्मन्मतेडन्तःकरणहच्युपधानलब्धमेद्चिदानन्दविशे- 
, पाजुगते ब्ञानत्वानन्दरवे परमते तु स्वभावलव्थभेदज्ञानानन्दनिष्ठे अपरजाती प्रहृत्ति- 
निमित्ते तथाच लक्ष्यार्थामेदेऽपि न पर्यायताशङ्का । 
इस रीतिसे सत्यादि पदोंकी लक्षणा न होगी अशक्य तथा असरृश जो अन्वयका 
प्रतियोगी तारश प्रतियोगीकी जो उपस्थिति ताइश उपरिथतिरूप जो लक्षणा उस छक्षणाफे 
असम्भवसे-यहाँ शक्तया जायमान अन्वयप्रतियोगीकी उपस्थितिको छक्षणात्व वारण करनेके 
लिए अशक्य कहा दै, और गौण्या जायमान अन्बयप्रतियोगीकी उपस्थितिको लक्षणास्व वारण 
करनेफे लिए 'असदश! यह कहा है, और लक्षणाका वीज जो अन्तयाचुपपत्ति उसफेभी 
यहाँपर अभावसे, इति चेन्न; क्योंकि इत्तिसे पदाथेकी उपरिथति होती है, और सेव-उपरिथिति 
दी बृत्ति नहीं है, अतः स्वदुक्तरूपा लक्षणा नहीं दै, किन्तु शक्यसम्बन्धका नाम लक्षणा दै, 
सचस्त्रह दफ्यसम्बन्ध तो प्रकृतमेंभी है दी। और लक्षणाको उपस्थितिरूपता होनेपरभी तात्पये- 
विपयानुकूळ उपस्थितिरूपा ही सा=्लक्षणा दै, प्रथमोक्त उपस्थितिरूपा नहीं, क्‍यों ? अतात्पये- 
बिपय जो तादृग उपस्थिति उस उपर्थितिमें गत होनेसे | और उक्षणाफे वीजकीभी अनुपपत्ति 
नहीं दै, तातपर्याचुपपत्तिको्दी बीजता होनेसे । और सत्यादि पदोंको पर्यायताकी आपत्तिमी 
नहीं दै, वाक्यार्थके भेदसे । और सत्यत्व हमारे मतमें त्रिकाळावाध्यस्वरूप दे । और परमतमें 
कुम्भादिसाबारणी सत्यपदकी प्रत्रत्तिमं निमित्त है | ज्ञानपद तथा आनन्दपद इन दोनोंफेभी 
प्रयृत्तिनिमित्त हमारे मतमं अन्तःकरणकी जो बत्ति ताइश बृत्तिरूप जो उपधान उस उपघानरे 
प्राप्त किया दै भेद जिसने ऐसा जो चिद्वानन्द्रविशेष उस चिदानन्द्‌ विशेपमें अनुगत जो ज्ञानत्व 


तथा आनन्दुत्त ये दोनों हें | परमतमं तो स्वभावसे प्राप्त किया है भेद जिन्होंने ऐसे जो ज्ञान .. 


तथा आनन्द इन दोनोमें रहनेवाढी अपरजा तियाँ प्रशरत्तिकौ निमित्त हैं । फलतः हमारे मतमें 
लक्ष्याथेका अमेइ होनेपरभी पर्यायताकी शङ्का ळब्धपदा नहीं हो सकती है । 

ननु- कुम्भाद्यनुगतसत्ताया ब्रह्मलक्षणत्वायोगः पिथ्यासत्यानुगतसामरान्या- 
भावात्‌, तथाचादताद्याइत्यसिद्धि! त्रिकालावाध्यरबं बरह्मणि श्रोतमिति त्वन्मतहाना- 
पत्तिश्रेति-चेन्न ब्रणः सर्वाधिष्ठानतया तत्रूपसचाया ' सर्वादुस्यूतत्वेन जातिन्यपदे- 
शात्‌ कर्पितधमैत्वमादाय ब्रह्मव्यक्तिकलाब | तच्च सत्तं त्रिकालाबाध्यत्वमेषेति न तस्य 
ओतत्रहानिः, तस्यात्रत प्रति अधिष्ठानत्वेडपि अनृताश्रितत्वाभावेन तद्वयावचेकत्वसम्मः 


TL परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । ६६३ 


बात्‌ आनन्दत्वादिकल्पितजातिसाहित्येन रुक्षणोक्ति पररीत्या । नच धर्मिसमानस- 
ज्ताकभेदे विनेबोपाधिकमेदमात्रेणाकाशत्वादेरिव ज्ञानलादेरपि जातित्वायोग इति- 
चाच्यम्‌ । .ज्ञानत्वादीनां धमिसमसत्ताक मेदवदुपहितटत्तित्वात । 

शाङ्कते नन्विति । कुम्भादिमे अनुगत जो सत्ता उस सत्ताको व्रह्मलक्षणत्बका अयोग हदै, 
मिथ्या तथा सत्य इन दोनोंमें अनुगत सामान्यफे अभावसे, फलतः अनृतसे व्यात्रत्तिकी असिद्धि 
है, और त्रिकालाबाध्यत्व बरहममें औत है, इस तुम्हारे मंतफे हानिकीभी आपत्ति है, इति चेन्न; 
क्यों? श्रह्मको स्वका अधिष्ठान होनेसे प्रह्मरूप सत्ताको सर्वानुस्यूतता दोनेसे जातित्वफे व्यप- 
देशसे और कल्पित भेदको उेकर प्रह्माधिकरणकत्वसेभी्कल्पित भेदको लेकर द्द ग्रहामेभी 
रहती है, और वह सत्त्व तो त्रिकालावाथ्यस्वरूपद्दी है । अतः उसके शतत्वकी हानि नहीं; 
तस्य-उक्त सत्तकों अनृतके प्रति अथिष्ठानत्व द्ोनेपरभी अनुतके आश्रित न रहनेसे असत्‌के 
च्यावत्तेकत्वका सम्भव दोनेसे और आनन्दस्वादिरूप ज्ञो कल्पित जातिया उन्होंफे साहित्यसे 
सत्यलम जो लक्षणकी उक्ति दै वह पररी तिसे है । धर्मिसमसत्ताक जो भेद तादश मेदके बिना 
हौ औपाधिकमेदमात्रसे आकाडात्वादिकी नाई ज्ञानत्वादिकोंकोभी जातित्वका योग नहीं हैट 
ओपाधिक भेद्से आकाशखादिक जातियाँ नहीं हो सकती दें जैसे ज्ञानत्वादिक जातियाँभी 
नहीं वन सकती दैं; इति नच वाच्यम्‌. क्यों ? ज्ञानत्वादिको भर्मिसमसत्ताक जो उपद्दित तादृश 
उपहितमें बरत्तित्व होनेसे । 

तहिं--शुद्धस्य कथ ज्ञानवादिलक्षणम्‌ नहि गन्धो जलस्य लक्षणमिति चेत्‌ न; 
उपद्दितदृत्तित्वेऽपि उपधेयृत्तित्वानपायात्‌ । तदत्तं-सत्यत्वादि विशिष्टबलब्रह्मवाचिनां 


~ 


सत्यस्व्रादिपदानां शुद्धे ब्रह्मणि लक्षणेति । नच अनृतस्वरूपे झवले सत्यत्वायोगः, 
योगे वा ततो नात्रतव्याइत्तिरिति-वाच्यम्‌। सबले हि सत्यता एपेत्र यत्‌ परमार्थसंसगे - 
ण प्रतीयमाने तस्मिन. सत्यशब्दसझतिग्रह । तदुक्तं -ससतपञ्चारीरके-आकाश्चादो सत्यता 
तावदेका प्रत्यड्मात्रे सत्यता काचिदन्या । तत्संपर्कात्‌ सत्यता तत्र चान्या वयुत्पन्नोऽयं 
सत्यशब्दस्तु तत्र । ( सं०अ० १७८ ) इति । एत्रमानन्दादिपदेप्वपि द्रष्टव्यम्‌ तथाच 
कथ तेपां नाठतादिव्यावत्तकलम ? 

तत्र शुद्धका ज्ञानत्वादि लक्षण कैसे दै ? गन्ध तो जलका उक्षण नहीं द्वोता हे, इति 
चेन्न; क्यों ? उपहितमे वृत्तित्वके अनपायसे=उपधेय झुद्धमेंभी दृत्तिता दोनेसे छक्षण वन सकता 
है। सो कहा है-सत्यत्वादिविशिष्ट जो दात्र म्म ताइश शब ्रह्मपेः वाचक सऱ्यादिपदोकी 
गुद्धमे लक्षणा है, अनत स्वरूप जो इंड है उस दाबळमें सस्यस्त्रका अयोग है; और शबलमे 
सत्यत्वका योग दोनेपर ततो=उस सत्यत्वसे अनृतकी व्यायृत्ति न द्दोगी इति नच वाच्यम्‌ , 
बयोकि,- बमं सत्यता २ दवी दै कि परमार्थसंसर्गसे प्रतीयमान उसमें सत्य दाब्दकी सङ्घतिका 
मह। सो कदा है सङ्घेप शारीरकम, सद्रेष शारीरके इस पद्यफा अर्थ प्रथमपरिच्छेदके अन्तिम 


६६४ अद्वैतसिद्धिः । [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डार्य० ] , 


प्रकरणमें देखना चाहिए । इस रीतिसे आनन्द्ादिपदोंमेंभी ज्ञातव्य दे फछतः सत्या दिपदोंको 
अनृनादिका व्यावत्तंकत्व क्यों नहीं दै। | sR 
एतेन--शुद्धादन्यत्र सस्पत्वाद्मसंभवात्‌ सत्याद्रिवावयस्यं लक्षणया अखण्डाथैले 
चुद्धे सत्यत्वादेरभानात्‌ पर्यायत्वं दुर्बारमिति-परास्तम्‌ । स्वरूपमात्रपरत्वेपि न पदान्तर- 
बैयथ्यव्याटचिमेद्वोधनेन साफर्यादिति चोक्तमेत्र। नच व्यावतेकस्प सत्यत्वादे- 
स्तात्पर्यतोऽसमपणे व्याहृस्यसिद्धिरिति-वाच्यम्‌} ' गम्भीरायां नयां घोपःप्रतिवसती ” 
त्यत्र यथा तीरे तातप्येऽपि नद्यामगम्भीरव्याष्टत्तिरभिधाबलाछभ्यते तात्पयेविपयांग- 
° म्भीरनदीतीरव्याटत्ततीरबुद्धावुपायत्वात्‌, तथात्राप्यभिधाबलात्‌ सत्यलादिविशिए 
` तात्पर्यामावेऽपि आपाततस्तत्मतीतिमात्रेेव व्याष्टत्तिसिद्धिः तात्मयविषयात्र॒तादिव्या- 
इत्तस्वरूपुद्धावुपायत्वस्य तुस्यस्वात्‌ । नच-नद्यादिपदलक्ष्ये तीरादात्रनद्ीत्वादिवत्‌ 
सत्यलादिपदलक्ष्येउपि त्रह्मण्यसत्यलाद्यापत्तिनहलक्षणानभ्युपगपात्‌ । ` 
एतेन=शुद्धसे भिन्नमें सत्यत्वादिके असम्भवसे सत्यादि वाक्यको लक्षणासे अखण्डायल्र 
होनेपर झुद्धमें सत्यत्वादिके अभावले संत्यादिका पर्यायत्व दुर्वार दे, यद कथन परास्त हुआ । 
स्त्ररूपमात्रपरता होनेपरभी पदान्तरका वैयध्ये नहीं हे, व्याग्त्तिविशेषयोधनत्वेन साफल्य होनेसे, 
यह तो कहा ही दै । व्यावरत्तक जो सत्यत्वादिक हैं, इन्होंका तातपयंतः वाक्यसे सम्पण न 
दोनेपर व्याशत्तिकी असिद्धि दै इति नच वाच्यम्‌; क्‍यों? गम्भीरनदीमे घोष प्रतिवास 
करता है यहाँपर जैसे वाक्यका तीरमें तात्पय््ये होनेपरभी नदीम अगम्भीरकी व्यावृत्ति अभि- 
घाबऴतः ल ध होती दे, तात्पयेका विपयीभूत जो अगम्भीरनदीतीरसे व्याद्वत्त तीर ताइशतीर- 
'बिपयक बुद्धिम उपायत्व होनेसे, तेस दी प्रकृतमेभी अभिधाके बलसे सत्यत्वादिविशिष्टमें तात्प- 
य्येके न होनेपरभी आपाततः सत्यत्वकी प्रती तिमात्रसेही व्याबृत्तिकी सिद्धि दै । तात्पर्यका 


विपय जो अनृतादिस व्याृत्तस्त्ररूप तादृशस्त्रूपविपयक जो बुद्धि उस बुद्धिमें उपायत्वको ` 


तुस्यसर दोनेसे । जैसे नद्यादिपदसे ढ*पतीरादिमं अनदीत्व दै, तैसे सत्यादिपदस लक्ष्य श्रह्ममेंभी 
अत्तत्यस्वादिकी आपत्ति दे नच-यद आपत्ति नहीं है क्या? तीरादिकी तरह यहाँपर जहछक्ष- 
णाका अङ्गीकार न दोनेसे। 

यदि हि तीरादो नदीत्वादिवतू ब्रह्मण्यपि सत्यत्वादिकमभिधावछात्‌ न प्रती- 
येत तदेवे स्यात , नत्वेत्रमस्ति, नयादौ नदीत्वादिवत्‌ सत्यलादेश्रह्मण्येब प्रतीतेः नें 
ननिधेमेकत्वव्याकोप; व्यावहारिकस्य धस्य सत्वेऽपि स्वसमानसत्ताकधरमैबिरहेण तदु- 
पपत्तेः बाचकानामपि लक्षकत्वमन्याचुपरक्तस्त्रूपभानायेत्यन्यत्‌ । तदुक्तं कस्पतरु- 
कुद्धः सत्तादीनां तु जातीनां व्यक्तितादात्म्यकारणात्‌ । लक्ष्यव्यक्तिरपि ब्रह्म 
सत्तादि न जद्दाति नः ॥ इति गोनित्यो गोरनित्य इत्युभयत्रापि एकदेशान्त्रयायै लक्ष- 
णाभ्युपगमेऽपि जातिव्यक्त्योरुभयोरपि तार्किकैगोपदाथैतवाभ्युपगमाच्च । 


2." 


[परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ६६५ 


यदि जैसे तीरादिमें नरीत्वादि अभिषाबंलते नहीं प्रतीत होते है पेसे त्रह्ममंभी अभिधा- 
चते सत्यत्वादिक न प्रतीत होते ह्यो तव ऐसा दो सकता दै=गसत्यात्वांदिकी ब्रह्मम 
आपत्ति दो सकती थी परन्तु ऐसा तो नहीं दै, नद्यादिमें जैसे नदीत्वादिकी प्रतीति होती 
इ तैसे सत्यत्रादिकी त्रहामेदी प्रतीति दोनेसे । ऐसा द्वोनेपर श्रह्ममें जो निधर्मकत्व माना 
जाता दै उसका व्याकोप होगा नचसनिर्थमकत्वक्रा व्याकोप नहीं दै, क्यों? व्यावहारिक ' 
धर्मकों सत्त्व होनेपरभी खसमानसत्ताक धर्मफे न रहनेसे* निर्भमेकत्वकी उपपत्तिसे, और वाचः 
कोंक्राभी टक्षकत्व अन्यस अनुपरक जो केवळ स्वरूप उस स्वरूपे मानके लिए अङ्गीकार 
किया जाता है सो कहा दै कल्पतरु कारने; सत्तादिक जातिआंका स्वाश्रयन्यक्तिओंके साथ 
तादात्म्य होनेसे । ढक्ष्यव्यक्तिरूप हुआभी व्रह्म न:८हमारे मतमें सत्तादिको छोडता नहीं दै । 
गो नित्य दै, गो अनित्य दै, इन दोनों प्रयोगोमेभी एकदेशफे अन्वयफे लिएन्गो नित्य है 
यशाँपर जातिके अन्वयके लिए और गो अनित्य दै यद्ॉपर व्यक्तिके अन्यके लिए लक्षणाका, 
अभ्युपगम होनेपरभी जाति तथा व्यक्ति इन दोनोंकोभी नैयायिकोंस गोपदार्थव्वका अभ्युप- 
गम होनेसे । 3 

ननु--ओपनिपदे पुरुष धर्मा न प्रत्यक्षेण प्राप्ताः किन्तु तल्ावेदकेन वेदेन, 
तथाच कथं व्याबहारिका इति-चेन्न; वेदादापाततः प्रतीतानामपि वेदतातय्यविपयत्वा- 
भावादतालिकत्वोपपत्ते: । तांत्पयेविपये हि वेदस्य प्रामाण्यम्‌ यत्र च तस्य प्रामाण्य 
तदेव तात्विकमिति नियमात । नच-वेदस्यातत्परत्मात्रेण कथं .व्यावहारिकत्म्‌ ! 
बाध्यत्वेन चेत्‌ भस्तरेऽपि यजमानल व्यावहारिक स्यात्‌ यजमानत्वस्य तत्रानध्यासात्‌ , 
अव्यावहारिकत्ये शुक्तिरुप्यादे; व्यावहारिकत्वापत्तिरिति-बाच्यम्‌ । येदतात्पर्या विपय- 
सेन अतालिकत्ये सिद्धे तसावेदकवाध्यत्वव्याबहारिकावेदकवाध्यत्याभ्यां व्यावहां- 
रिकप्रातिमासिकव्यवस्थोपपत्तः । नव-तत्तावेदकस्य विशेष्यमात्रपरत्वान्न वाधकलम्‌ 
विशेषणबुद्धिद्वारकत्वेन तन्मात्रपरस्यापि वाधकर्वसम्भत्रात्‌ विशेपणेऽप्यवान्तरतात्पः 

र्याभ्युपगमाद्वा । 

झङ्कते नन्विति । उपनिपद्ेद्य पुरुपमे धर्मप्रत्यक्ष प्रमाणसे प्राप्त नहीं दै, किन्तु वत्तत्रोधक 
जो वेद तादृश वेदसे प्राप्त हँ, फलतः व्यावहारिक कैसे दनय कि तस्वावेद्क वेदसे ज्ञात हि 
तथ व्यावहारिक कैसे हो सकते दैं, इति चेन्न; क्यों ! आपाततः वेदसे प्राप्तों को भी वेद्मुर्य- 
तात्पय्पविषयत्वके अभावसे अतात्त्विकृत्वकी उपपत्तिसेऱ्यद्यपि वेदसे आपाततः ज्ञात हें तथापि 
बेदोंका मुख्यताप्पप्य उन्होंमें नहीं दै, अतः वे अतालिक हो सकते व युख्यतारपरयके विपय- 
मही वेदका तास्तिक प्रामाण्य दै अतः बही वाक्षिक दै, ऐसा नियम दोनेसें। वेदके अतत्परत्व- 
मात्रसे न्याबद्वारिकत्व कैसे है, यदि कदो कि बाथ्यत्येन व्यावहारिक ह तो प्रत्तरमेंभी यज- 
मानस्व व्यावहारिक हो क्योंकि प्रस्वरमे यज्ञमानत्व बाधित है; यज्ञमानत्वक्ा प्रस्तरमें अध्यास 


६६६ अद्वैतसिद्धि । [ सत्यादवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ] , 


न होनेसे अव्यावद्दारिकत्व होनेपर शुक्तिरूप्यादिफे व्यावहारिकत्वकी आपत्ति है इति नच 
वाच्यम्‌, क्यों ? वेदातात्पर्या विपयत्वेन अतास्तिकत्वफे सिद्ध होनेपर तस्वावेदकबाष्यत्वेन और 
व्यावद्दारिकावेदकबाध्यत्येन क्रमशः व्यावहारिक व्यवस्थाकी और प्रातिभासिक्र व्यवस्थाकीः 
उपपत्तिसे तत्त्वावेदकको विशेष्यमात्रपरत्व दोनेसे वाधकत्व नहीं दै, नच-ऐसा नहीं कहना, 


* क्यों ? बिश्ेपयुद्धिद्वारकत्वेन तन्मात्रपरस्यापि=विशेष्यमात्रपरकोभी वाधकत्वका सम्मन 


होनेसे, या विशेषणमेंभी अवान्तर तारपर्यके अभ्युपगमसे। . 

यजमानः प्रस्तर: इत्यादो तु न विशेषणे अतान्तरतात्पयैम्‌} तात्पयेविपयसिद्धा- 
बनुपायत्वात्‌ । महातात्पयेविपयसिद्दधुपाये हि अवान्तरतात्पयेमिति सबेमतसिद्धमू। 
नलु-च्याइत्तयः सत्या मिथ्या वा, नाद्यः । व्यावत्तकानामपि सत्यत्वापत्तेव्यावहारि- 


काणां पारमार्यिकव्यादत्यसाधकत्वात्‌ , नाम्त्यः, शुक्तेः शुक्तितो व्याहत्तेमिथ्यात्वे 
शुक्तित्वस्य शुक्तिसमसत्ताकत्रपदनृतव्यावृत्तेः प्रहाणि मिथ्यात्वे अतृतत्वस्य ब्रह्मसम- 


सत्ताकत्वापत्तेरिति-चेन्नः उभयथाप्यदोपांत्‌ । तथाहि-व्याहत्तेत्रह्याभिन्ञतया पार- 
मार्थिक्रत्वे$पि.व्यावतेकं पारमार्थिक्मिति कृतः ? नहि यत्‌ पारमार्थिकवोधकं तत्‌ पार 
मा्िकमिति नियमोऽस्ति वोध्यवोधकयों: समसत्ताकत्वस्य पदतदर्थादो व्यभिचारेण 
प्रागेव निरस्तत्वात्‌ दोपापरयुक्तभानत्रस्य सस्तप्रयोजकत्वात्‌ । नापि व्याहत्तिवोधकं 
च्याटत्तिसप्रसत्ताकमिति नियमः स्तरामाङ्गनादेरपि स्त्रमजन्यसुखा पेक्षया सुरवान्तरव्या- 
रत्तिबुद्धिजनकत्वात्‌ कारणस्य कायेव्याव्तेकत्वात्‌ । 

और ' यजमानः प्रस्तरः ? इत्यादिमे तो विशेषणम अवान्तर तात्पय्य नहीं दै, क्यों ? 
तात्पण्यंविपयसिद्धौ=्स्तरस्तुतिरूप जो तात्पस्यंका विषय उस विपयकी सिद्धिमें उपायत्व न 
दोनेसे। महातात्ययेफा जो विपय उस विपयकी सिद्धिमें जो उपाय उस उपायमें अवान्तर 
ताप्यं होता दै यह सर्यमत सिद्ध दै । शङ्कते नन्विति । व्यादवत्तियाँ सत्य हैँ या मिथ्या 
नाद्य!=तागरत्तियाँ सत्य हैं यद आदिमपक्ष नहीं बन सकता है, क्यों? व्यावृत्तेकोंकेभी सत्य- 
त्वकी आपत्तिसे-व्याबह्मारिक व्यावर्चकांको पारमार्थिक व्यात्रत्तिऑके प्रति साधकत्व न 


दोनेसे । नान्त्यः=वयादत्तियाँ मिथ्या हैं, यह अन्तिम पक्षभी टीक नहीं, क्यों! शुक्तिकी जो ' 


शुक्तिसे च्यातरत्ति है उस व्यावृत्तिका मिथ्यात्व दोनेपर जैसे झुक्तित्वका शुक्तिसमसत्ताकस्व दै 
तैसे अनृतकी व्यावृत्तिको श्रह्ममें मिथ्यात्व होनेपर अनुतरबको त्रह्मसमसत्ताकत्वकी आपत्तिसे, 
इति चेन्न; क्‍यों? उभयथापि=सत्य्रमिभ्यात्व इन दोनों प्रकारोंसेभी दोपके न द्ोनेसे । 
तथाहि-सत्यल्पक्षमे व्याग्रत्तिको श्रद्मफे साथ अभिन्न होनेसे पारमार्थिक होनेपरभो, व्यावत्तेक 
पारमार्थिक दै यह क्‍यों ? क्योंकि जो पारमार्थिकका बोधक दै. वह पारमार्थिक दे ऐसा नियम 
नहीं दे, बोध्य तथा बोधक इन दोनोंफे समसत्ताकत्वको पद्तदर्थादिमे व्यभिचारसे पुदी 
निरस्त होनेसेरमीमांसककी रीतिसे नगनागादिपद नित्य तथा विभु माने जाते दे, परन्नु 


६...“ 


. [परिच्छेदः २] सरलासम्बेलिता । ६६७ 


घ्वनिघमरहस्वत्वदीपेत्वादिविशिष्टत्वेन ये प्रातिभासिक माने जाते हैं, परन्तु नगनागादिपदव्रोध्य 
पर्वतद्त्यादिरूप अथै प्रातिमासिक नहीं हैं, इत्यादिरूप अर्थ याधोद्धारमें बतछा चुके हा 
दोपाप्रयुक्तमानत्वको सत्त्वका प्रग्रोजकत्व होनेसे । और व्याग्रत्तिब्ोधक व्याब्रत्तिसमसत्ताक 
होता है. यह नियमभी नहीं क्‍यों ? स्वाभिक अहूनादिकोभी स्वजन्यसुखकी अपेक्षासे सुखान्तर- 
च्याद्वत्तिबुद्धिजनकस्व होनेसे, फारणफोभी कार्यका व्यावत्तकत्व होनेसे । 

साच व्याद्रत्तिः तव मते पारमार्थिक्येत्र मप्र मते तु व्यावदारिकी । सबेधापि 
प्रातिमासिकव्यावत्तेकापेक्षयाधिकसत्ताफैव नच व्याठतेत्रेझ्याभित्नते ब्रह्मपदेनेव तछा- 
भादितरपद्वैयथ्यैम्‌; सामान्यतः तस्सिद्धावप्यव्रतादिव्यादरतत्याकारेण तत्सिद्धौ साफ- 
सयात्‌ । एवपद्ञानादिव्याटतीनामन्योन्यभेदे सत्यपदेनेव चारिताथ्यैमिति-अपास्तम्‌; 
तत्तदाकारेण सिद्धेस्तत्तस्पदै बिनानुपपत्तेः । नच-एवे सत्यत्वज्ञानत्वादिधर्माणामपिः 
व्यात्तिवत्‌ ब्रह्माभिन्नतया पारमारथिकस्रमस्त्विति-बाच्यम्‌ इष्टापत्तेः । तदेव व्याहतः 
सत्यत्वे न कोऽपि दोपः। व्याइ्तेमिथ्याल्वपक्षेईपि नावृतत्वस्य त्रह्मसमसत्ताकस्वापत्ति: 
एकवाधक-वाध्यत्वस्योभयत्रापि तुरयत्तात्‌ , व्याइत्तित्राधकावाध्यस्यैत्र प्रतियोगिनो, 
व्याहत्यधिकसत्ताकलम्‌ । नत्वेकवाधकवाध्यस्य अपि कल्पितरजतव्याइत्ते; कल्पितरजते 
पिथ्यास्वेषपि तद्पेक्षया तस्याधिकसत्ताकत्वाभावात्‌ । अधिक मिथ्यात्वमिथ्यालो- 
पपादने दर्व्यम्‌ । 

और वह व्यावृत्ति तुम्हारे मतमें पारमार्थिकी हे । और मेरे मतमें तो ब्यावद्दारिकी द्दै। 
सबै रीतिते प्रातिभासिक जो व्यावर्तक उस ,व्यावर्चककी अपेक्षासे अधिक सत्ताक दी द्दै। 
च्यावृत्तिके प्रदासे अभिज्ञत्व होनेपर त्रह्म पद्सेद्दी व्याइत्तिफे ढाभसे इतर पदोंका वैयथ्ये दै, 
नचस्बैयथ्ये नहीं है, क्यों ? सामान्यतः प्रद्ापद्से व्याग्त्तिकी सिद्धिम इतर पदोंके साफल्यसे । 
इस रीतिसे अज्ञानादिकी व्याव्रृत्तिओक्रो परस्पर अभेद होनेपर सत्यपद्से चारिताध्यै दै, यह्‌ 
कथन भी खण्डित हुआ, क्‍यों ? तिस, आफारसे व्याव्ृत्तिकी सिद्धिको तिस तिस पदके बिना 
अनुपपन्न द्दोनेसे, शाक्कुते नचेति । इस रीतिसे सत्यत्वज्ञानत्बादि धर्मांकोभी ब्रद्यके साथ अभि- 
जता दोनेसे इनकोभी पारमार्थिकत्व रद्दो, इति नच वाच्यमून्ऐसी शक्का नहीं करना, क्‍यों? 
* हमको इष्टापत्ति होनेसे सो इस रीतिसे व्यायृत्तिका सत्यत्व होनेपर कोईमी दोप नहीं। 
और व्याबृत्तिफे मिध्यात्त पक्षमंभी अनृतत्वको प्रह्यसमसत्ताकत्वकी आपत्ति नहीं एक वाधकसे- 
बाध्यत्वको उभयत्रापि-अच्तत्व और अवृतन्यातृत्ति एतदुभयत्रापि तुल्यत्व होनेसे, ब्याद्रचिका 
जो बाधक उस बाघकसे अधाध्य जो प्रतियोगी उस प्रतियोगीकोद्दी व्याबृत्तिसे अधिक सत्ता- 
कत्व होता दै, न कि,-पएक बाधकसे बाष्यप्रतियोगीको, कल्पित जो रजत उस रजतकी' 
च्यावृत्तिको कस्पितरजतमे मिथ्यात्व दोनेपरभी तदपेक्षयाकट्पितरजतव्यावृत्त्यपेश्या तस्य=ः 
कल्पित रजतको अधिकसत्ताकत्वके अभावसे । इस विपयमें अधिक मिथ्यात्वके मिश्यात्वोप- 
पादनमें द्रष्टव्य दै । 


६६८ - अद्वेतसिद्धिः। [ सत्याद्वान्तरवाक्यासण्डाय० ]. 


ननु-तक्तजिज्ञाईं मुमुक्ष प्रति मिथ्यावोधनायोगः, नचान्रतता दिश्रान्तिनिट्- 
स्यर्थ तत्‌; अधिष्ठानब्रह्मतत्वसाक्षात्कारेणेव तन्निष्वच्तिसम्भये भ्रान्त्यन्तरोसादनायो- 
गात्‌, नहि वल्मीके स्याणुरयमिति भ्राम्यतः घुरुपोऽयमित्युपदिश्यते इति चेन्न; निव- 
चंकाषिष्ठानतस्साक्षात्कार एव तस्योपायत्वात्‌ स्थूलारुन्धतीन्यायेन पू्पूर्वभ्रमनि्त्तये 
कारपनिकोपदेशस्य पश्चकोशस्थले दृशनाञ्च । यथा चात्मनि कल्पितेन ब्राह्मप्येनाश- 
ड्िता ब्राह्मण्यभ्रान्तिनिवर्तते तथा व्यावहारिक्या व्याहत्त्या प्रांतिभासिक्यदतादिश्ना- 
, 'न्तिनिवतेते नचासद्रथाहत्तेव्यांवद्दारिकत्वे$नपोदितमामाण्येन असद्वा इदमग्न आसीदिति 
वाक्येनासस्वस्य पारमार्थिकत्वमसङ्गः नेह नानेत्यनेन तस्य निषेधात्‌ असद्वा इत्यादेर- 
व्यपरत्वस्य प्रागेव दसितस्वाच । तथाच मीमांसकमते अवृंतस्याप्यथेवादामैस्य सत्ये 


आशस्त्य इव मिध्याभूतानामपि व्याहत्तीनां सत्ये ब्रह्मणि द्वारत्वेन बोधनं युक्तम्‌ । 


उक्तं हि-सत्ये ब्रह्मणि सत्यादिशब्दा व्याहत्तिद्वारा पर्यवस्यन्ती ति । 

सङ्गते नन्विति। वत्ते जाननेकी इच्छावाडा जो सुमु है इस मुम॒क्षुफे प्रति मिथ्या 
'पदा्थेके योधनका अयोग=उक्तविष मुमुक्षुको मिथ्यापदार्थका समझाना अयुक्त दै, यदि यों 
कहो कि,-अनृतलादिकी जो भ्रान्ति उस भ्रास्तिकी निश्नत्तिक लिए तत्‌=भिथ्याका बोधन है, 
तो यह नहीं कहना क्यों ? अधिष्ठानके तत्त्वसाक्षात्कारसे ही अनृततादिकी आम्तिकी निवृ- 
'त्तिका सम्भव होनेपर अन्य भ्रान्तिके उत्पादनके अयोगसे, क्‍योंकि वल्मीके ' यह स्थाणु दै? 
इस रीतिसे भान्तिको प्राप्त जो पुरुष है, उस पुरुपको । यह पुरुष है? इस रीतिसे वस्मीक 
'उपदिष्ट नहीं किया जाता दै, इति चेन्न; क्यों? निवत्तेक जो अधिष्ठानका तत्त्वसाक्षात्कार 
उस तस्वसाक्षारकारमे दी, तस्य-मिथ्यात्ववोधनको उपायत होनेसे । और स्थूळारुन्थती- 
न्यायसे पूवेपूवे मकी निश्वत्तिफे लिए काल्पनिक उपदेशको पश्चक्रोदास्थळमें देखनेसेभी 
मिष्याका योषन अयुक्त नहीं है, ओर आतमामें कल्पित जो ब्राह्मण्य उस शराहमण्यसे आशङ्कित 
अग्राइण्यकी आन्ति नितवतत होती है, तैसे व्यावहारिकी जो व्यावृत्ति है उस व्यावत्तिसे प्राति- 
आसिकी जो अनुवादिकी आन्ति बह भान्ति निव्रृत्त द्ोती है। असतूकी व्यावृत्तिको 
व्यावहारिकत्व होनेपर अखण्डित हे प्रामाण्य जिसका ऐसा जो * असद्वा इदमग्र आसीत्‌? 


(३० २।७।१) इत्यादिवाक्य उस वाक्यसे असत्त्वफे पारमार्थिकत्वका प्रसङ्ग है; नच-नहीं है 


क्यों ! ' नेह चानास्ति किश्वन ? (बृ० ४।४।१९) इस वाक्यसे तस्य असत्तवके निपेबसे, 
और ' असद्वा ? इत्यादिके अन्यपरत्वको पूवमं ही दिखला दिया द्दोनेसेमी यह शङ्का नहीं बन 
सकती है । तथाच मीमांसक मतमें जैसे अनृतरूप अर्थवादार्थकाभी सत्यभूत प्राशस्त्यमे दवारत्वेन 
योधन युक्त दै तैसे मिथ्याभूत व्यावृत्तिओंकाभी सत्यरूप ब्रह्मे द्वापरस्वेन बोधन युक्त दै । 
हामी दै-सत्यस्वरूप ब्रह्मे सत्यादि शब्द व्यावृत्तिद्वारा पर्य्यवसित होंगे । 


व्याहतिज्ञानस्थ धर्षिधीसाध्यत्येन वैपरीत्यापातः; धर्मविशिष्टधर्मिज्ञानसाध्याया 


| परिच्छेद: २ ] सरलासम्बल्ता । ६६९ 


च्याहत्ते; शुद्धधरमिशञने द्वारत्वाज्गीकारात्‌ । नच-श्ाव्दे अर्थ आ्थिकस्य द्वारत्वमनुपप- 
ननम्‌ । अन्यथा नीलमुत्पलमित्यादेरनीलव्याहत्तिद्रारा स्वरूपमात्रपरत्वं स्यादिति 
वाच्यम्‌ । नीलपुत्पलमित्यादो स्तरूपमात्रवोधे तात्पर्याभावान्न शाब्देऽथे आर्थिकार्या- 
पेक्षा, विशिष्टाथेतात्पर्यात्‌ । अत्र तु स्वरूपमात्रे तात्पयेम्‌ तच-आयिकायस्य द्वार 
बिनाञ्तुपपन्नम्‌ । नच-विशेषस्य त्वन्मते$भानात्‌ किं प्रागज्ञातं व्याहत्त्या ज्ञापनीय- 
मिति-बाच्यम्‌; अन्याविपयकस्य स्वख्पज्ञानस्य भ्रमविरोधिनः साध्यत्वात्‌ नचेववम- 
न्याज्ञाने द्वारस्वम्‌; अन्यज्ञानमतिबन्धद्वारेण शुद्धज्ञान एव द्वारत्वसँभवात्‌ । नच व्याह- . 
तिज्ञाने एवं स्व॒रूपज्ञानं द्वारमस्तु; तस्याभिधावललब्थविशिष्टज्ञानादेवोपपत्तेः । नच 
प्राचीने ब्रह्मज्ञाननिवचेकन्रह्मापरोक्षज्ञाने तदज्ञानकायेस्यान्यस्य भावायोगः । त्रह्ममाति-. 
पदिकायेबुसुत्सायामेव एतद्वाक्यमष्टचिरिति स्त्रभक्रियाबिरोधशरेति-वाच्यम्‌ ; 
व्यावृत्तिज्ञानको धर्मिज्ञानसे साध्यत्य होनेसेरअभावज्ञानमं अधिकरणज्ञानको करणता 
"होनेसे बैपरित्यापातः-ध्याबृत्तिस्वरूपवोधनमें त्रह्ास्वरूपबोधनके द्वारस्बका आपात दै, नच= 
दैपरीत्यापात नहीं दै, क्यों ? घमैसे विशिष्ट जो धर्मि तादृदाधर्मिविपयक ज्ञानसे साध्य जो 
व्यावृत्ति उस ध्यावृत्तिको गुद्धधमिज्चानमे द्वारस्वके अङ्गीफारसे । शाब्दे अर्थ= सत्यादि 
पदोंकी लक्षणा बृत्तिसे ज्ञात ब्रह्मरूप शब्दार्थमे आधिकस्प--व्यावृत्तिको द्वारत्व अनुपपन्न देन 
प्रथम आपाततः सत्यादिपदोंसे सत्यत्वादिविशिष्ट त्रह्म बोधन किया जाता दै पश्चात्‌ निर्गुण- 
थुत्यन्यथानुपपत्या उस अको त्यागकर अनृतादिकी व्यात्रत्तिकी कल्पना की जाती दे, अतः 
च्यावृत्ति आर्थिक है और आर्थिक होनेसे झाव्दार्थैके प्रति उसे द्वारता नहीं बन सकती दै, 
अन्यथा- नीछमुसडम्‌ ? इत्यादिकाभी अनीळव्यात्रृत्तिद्वारा स्वरूपमात्रफे योधमें ताप्पय्येके 
अभावसे शाब्द अधैमे आर्थिकाधेकी अपेक्षा नहीं, विशिष्टा्भमें तात्पस्येफे होनेसे। और 
प्रकते तो स्वरूपमान्रमें तात्पय दे, और वह तो आर्थिकार्थक्रे द्वारत्व विना अनुपपन्न है । 
विशेषका तुझारे मतमें भान न दोनेसे क्या पूर्वमें अज्ञात हुआ व्याग्रृत्तिसे ज्ञापनीय है, इति 
न च वाच्यम्‌ क्यों ? अन्याविपयक और श्रमचिरोधि एवम्भूत जो स्वरूपज्ञान ताहदा स्वरुप- 
, ज्ञानको साध्यत्व होनेसे । प्तरमू=ऐसा दोनेपर तो अम्याज्ञाने-अन्य-विपयक ज्ञानाभावमें 
व्यावृत्तिको द्वार है नच-ऐसा नहीं है, क्यों ? अन्यज्ञानका जो प्रतिबन्ध तादृश प्रति- 
बन्धद्वारा शरुद्धज्ञानमे ही द्वारत्वफा सम्भव दोनेसे, व्यावत्तिज्ञानमें ही स्वख्पज्ञानको द्वारत्व रहो 
नच-ऐसा नहीं दो सकता दै, क्‍यों ? तस्यस्ज्यात्रत्तिज्ञानको अभिधावटसे खन्ध जो विशिष्ट- 
ज्ञान उस विशिष्टज्ञानसे ही उपपन्न होनेसे । प्राचीनेद्वारीभूतव्यावृत्तिक्ञानसे पूर्व होनेवाढा 
जो ग्रह्माज्ञाननिवत्तेक श्रह्मापरोक्षज्ञान, उस ज्ञानके होनेपर तदज्ञानन्मक्षाज्ञानका कार्य जो 
अन्य उस अन्यके भानका अयोग दै-फलत: अन्यके भानके अयोगसे अन्यकी आत्रुत्ति न 
बनेगी, और. सलादिपद्योधित असत्त्वादिकी ब्यावृत्तिको अन्याज्ञानमे द्वारत्व कहनेपर 


६७० अद्वैतसिद्धि। [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ], 


सत्यादिवाक्यक्रो ग्रहाज्ञानाथस्व न बनेगा, यदि कहो किं हमको इष्टापत्ति है, अर्थात्‌ सत्यादि- 
वाक्यको ग्रह्ज्ञाना्थत्व मत रहो तहाँ कहते दें-्रह्मप्रातिपदिकेति । प्रक्षप्रातिपदिकार्यकी 
बुभुत्सा होनेपरभी सत्यादिवाक्यकी प्रवृत्ति दै, इस स्वप्रकियाके साथ विरोधभी दे इति नच 
वाच्यम्‌, क्यों ? . 

ब्रह्मापरोक्षज्ञानं हि तत्स्वरूपं वा हृत्तिरूपं बा, आग्रे नान्यभानालुपपत्तिः; 
तस्याविद्यानितरेकत्वाभावात्‌ । दृत्तिरूपमप्यापातदरीनं नाविद्यानिवच्षेकम्‌; तस्यासा- 
क्षाकारत्वाद्वा, साक्षात्कारत्येऽपि प्रतिवद्धखाद्वा । त्रिचारजन्यन्तु फलीभूतं भवत्यवि- 
धानिवत्तेकम्‌ ! नतु तत्माचीनमिति किमनुपपन्नम्‌ ! ननु-सत्यशब्देनासद्थाहत्तिद्वारा 
यद्घोधित तदेव ज्ञानादिपदेरज्ञानादिव्याहत्तिदारा बोध्यमिति पदान्तरवैफस्यम्‌; नच 
द्वारविकल्प: सत्यादिपदानां नित्यवच्छूवणात्‌ एकस्मिन्‌ प्रयोगे त्रीहिय्रयोरिवेकस्मिन्‌ 
बाक्ये, सस्याद्यनेकपदोपादानायोगात्‌, अदतत्वादिभ्रान्तिनिदत्तिरूपदृष्ठकार्याणां 


भिन्नत्वेन ग्रीहियवादिवत्‌ विकस्पभ्रयोजकस्यैककायेत्वस्याप्यभावा्चेति-चेन्न; समुचि- 


तानां द्वारत्वेन सफछत्तात्‌ । प्रधानस्य ब्रमणः प्रतिपत्युपयोगिनामानन्दादीनां भावरू- 
पाणां आनन्दाद्यः प्रधानस्येत्यनेन स्थृलखादीनामभावस्वरूपाणां ` अक्षरधियां त्ववि- 
रोधः सामान्यतद्भावाभ्यामोपसदतत्दुक्तमित्यनेन च सूत्रेण निगुणत्रह्मपतिपत्तावेव 
सबैशाखोपसंहारस्य प्रतिपादितत्वेन द्वरसशचुच्चस्येस्वात्‌। 


प्रह्मापरोक्षज्ञान त्रह्मस्वरूपभूत ज्ञान दै, या बृत्तिरूप ज्ञान दै । आद्ये=आद्यपक्ष होनेपर 
अन्यमानकी अनुपपत्ति नहीं दै, तस्य=स्वरूपभूतज्ञानको अविद्यानिवचेकत्वके अभावसे । 
बृत्तिरूपभी आपातद्शन अविद्याका निवत्तेक नदीं>साधनसम्पत्तिशन्यविपयासक्तिसमन्विता- 
न्तःकरणभूमिक जो क्षणिकज्ञान उत्पन्न होता दे जिसे कि, आजकलके गुरुशन्यमन्द्युद्धिलोग 
अह्यज्ञान समझते हैं और जिसके फढसे आजकळ बहुतसे छोगोमें धमेविमुखता और 
अधमैप्रवणता बढती जाती है, और जिसके फढसे अनभिज्ञळोग वेदान्तिओंको शुष्क 
और अक्मेण्य वतढाते है और जो आजकल वेपधारी आलसिओको भोजनादिका साधन 


दो रदा है उसका नाम है,-आपातद्शन; वह आपातदर्शन अविद्याका निवत्तेक नहीं है अथवा ' 
० उसको साक्षात्कारत्व न होनेसेद्दी वह अविद्याका निवत्तंक नहीं, अथवा साकात्कारत्व होनेपरभी 


अतिबदत्व दै, इसलिए अविद्याका निवत्तेक नहीं, विचारजन्यं तुरुप्ताधनसम्पत्तियुक्तविषयासक्ति- 
शल्यान्त:करणभूमिक बिचारजन्य जो ज्ञान दै वह तो अविद्याका निवत्तेक है परन्तु वह प्राचीन 
नहीं दै, अतः क्या अनुपपन्न है। शङ्कते नन्विति ।. सत्पदसे असतूकी व्यावृत्तिद्वारा जो बोधित 
दोता दे वही ज्ञानादिपदोंसे अज्ञानादिकी व्याइत्तिद्वारा बोधनीय दै, अतः ज्ञानादिरुप पदा- 
न्तरोंडा वैफल्य है।द्रारदिकरपः=भसग्याहत्ति अज्ञानव्याबृत्ति परिच्छि्रव्यादृत्तिर्प जो 


अद्वबोधनके द्वार हैं उन द्वारोमें विकल्प है-कभी असव्यादृतिसेही प्रह्मका बोधन होता है कभी 


_[ परिच्छेदः १] सरठासम्वलिता । ह ` ६७१ 
'अज्ञानव्पाश्त्तिसे दी इत्यादि विकल्प दै, और विकल्पस्थलमें किसीका नेण्कल्य नहीं कद्दा जा 
सकता दै, नच=विकर्प नहीं दै; क्यों ? सत्यादिपदोंका नित्यवन्‌ श्रवण होनेसे-सत्या दिपदों के 
साथ विक्रल्पत्नोधक वादि पदोंका उचारण नहीं दै, अतः यहाँपर विकल्प नहीं हो सकता दे, 
और जैसे एक प्रयोग-अनुष्ठानमे ब्रीहि तथा यब इन दोनोंका उपादान नहीं होता है तैसे 
सत्यादिपदोंकाभी एकवाक्यमें उपादानफे अयोगसे; भर अचृतत्वादिकी जो रान्ति वादश 
भ्रान्तिकी नितृत्तिरूप जो कारी उन काय्याँको भिन्नत्व होनेसे त्री दियवा दिवत्‌ विकल्पप्रयो जक 
एककार्य्यैत्वके अभावसेभी विकल्प नहीं बन सकता है; इति चेन्न; क्‍यों ? समुचित व्यावृत्ति- 
ओंको द्वारत्व होनेसे पदवान्तरोंके साफल्यसे | प्रधानभूत जो ब्रह्म है उस ब्रह्मी प्रतिपत्तिं 
उपयोगी जो भावरूप आनन्दादिक हैं उन भावरूप आनन्दादिकाको “आनन्दादयः प्रधानस्य 
वे० अ० ३। पा० ३। सू० ११? इस सूत्रसे प्रतिपादितत्व दोनेसे शस ग्रहाकी प्रतिपत्तिमें 
उपयोगि अभावरुप जो अस्थूलत्वादिक हैं उन्होंको “अक्षरधियांत्वविरोध: सामान्यतद्वावा भ्या- 
मौपसदवतढुक्तम्‌ वे० अ० ३ पा० ३। सू० ३३१ इस सूत्रसे भ्रतिपादितस्व होनेसे, पैसे निगुंण 
त्रझकी प्रतिपत्तिमें ही सर्वेशाखो पसंद्ारकों प्रतिपादितत्व होनेसे द्वारसमुचयकोह्वी इता होनेसे । 

नबु--सगुणे ब्रह्मणि उपासनार्थं भवतु शाखान्तरीयगुणोपसंदार); निगुणत्र- 
हप्तिपत्तो तु कि शाखान्तरीयगुणोपसंदारेण ! सत्यादिपदानां प्रत्येक लक्षकत्वेन 
लक्ष्यत्रह्मबोधने प्रत्येकमेव समर्थत्वात्‌, सत्यादेथ मत्येकं लक्षणत्वात्‌ । नहि प्रकृष्टला- 
दिक्रमिब सत्यत्वादिकपतिव्याप्तमिति-चेत्‌ न; प्रकृधकाशपदयोरित्र सत्यादिपदाना- 
मपि कुपतप्राप्तातिव्याप्तिनिह्यथ समुच्रयापेक्षणात्‌ । नद्यवृतव्याट्तिवोधने विना 
‹ बिज्ञानमानन्द रमे? पत्र बन्यवादव्याहत्तत्रस्सिद्धिः । एवमेकैकपदाभाये सर्वेत्राति- 
व्यासिर्हनीया । तथाच सत्यत्वादिकमन ता दिव्याइदिद्वारा, शुन्यत्रादादि व्याइचत्रह्म- 
अह्मसिद्धेषपायः । नच-व्याहृत्ति; किं त्रह्मविशेपणत्वेन बोध्या, स्वतन्त्रा वा, आग्रे 
'सखण्डार्थले द्वितीये ब्रह्मजिज्ञासु प्रति तदुपदेशो असङ्गत इति-बाच्यम्‌;-व्याहत्तिये- 

अपि विशेषणतयेवार्थिकवोथे भासते तथापि न शाब्द्बोधे सखण्डाथेत्वमू । 
£ शङ्कते नन्त्रिति | सगुण ब्रह्ममें उपासनाके लिए शाखान्तरीय गुणोंका उपसंद्दार हो, 
परन्तु निगुण जो ब्रह्म उसकी प्रतिपत्तिमं शाखान्तरीय जो गुण, उन गुणोंके उपसंद्दारसे क्या 
है? सत्यादिपदमे प्रस्येकको लक्षक्रत्व होनेस ढक्ष्यरुप जो ब्रह्म उस ब्रह्मबोधनमे प्रत्येकको दी 
` समर्य॑त्त होनेसे, और सत्यत्वादि प्रत्येकको टक्षणत्व होनेसे, क्योंकि प्रकृष्टत्वादिककी तरह 
सत्यलादिक अतित्र्याप्त नहीं दे, इति चेन; क्यों ! प्रष्ट तथा प्रकाश इन दोनों पदोंकी नाई 
सत्यादि पडकिभी कुमतप्राप्तातिब्यासिनिद्वस्यथै समुथयके अपेक्षणसे । अनृतब्याद्रृत्तिके बोधन 
बिना, विज्ञानमानन्दं ब्रह्म (बृ० ३३९२३ ) यहाँपर शन्यंबादसे व्यावृत्त अद्यकी सिद्धि नहीं 
है। इस रीतिसे एक एक पदके अभावमे सबेत्र अतिव्याप्त ऊइनीय है, फडतः सस्यत्रादिक 


(RN मट्रेतसिद्धिः। [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डा्थ } 


अरुतादिकी व्यावृत्तिद्वारा शून्यवादादिसे व्याबत्त जो त्रह्म उस श्रह्मकी सिद्धिफे उपाय हैं. 
शङ्कते नचेति। सत्यादि पदोसे व्यावृत्ति ब्रह्मविशेषणस्वेन बोष्य दै या खतन्ना, आद्ये=आादिम 
पक्षमें सखण्डाथेत्व है, द्वितीयमें श्रद्मजिज्ञासुके प्रति व्याबृत्तिफा उपदेश असङ्ग दै, इति.नच 
याच्यम्‌ ; क्योंकि व्यात्रत्ति यद्यपि विशेषणरूपसे ही आर्थिकब्रोधमें भासिंत होती है तथापि - ` 
शाव्द्योधमं सखण्डार्थत्व नहीं दै । 
. यर्याद्रथाँ न स चोदना इति ` न्यायात्‌ । तदुक्तवातिककारे;-' मानान्तरा- 
द्पोहस्तु न शाब्दस्तेन स स्मृतः | इति । नचार्थिकेनापि विशेषणेन ब्रह्मणः सखण्ड 
- त्यापत्तिः नि्ेमेकत्वादिथुतेविशेपणस्य धस्यैसमानसत्ताकत्येन सखण्डखाखमयोज- 
त्वात्‌ । नंच-अनस्तशब्देनान्तवद्याहत्तेस्साक्षादेव वोधाज्ञ तस्य आर्थिकत्वम्‌ 
तथाचानन्तपदस्य सखण्डायैत्वं स्यादिति-वाच्यम्‌ यद्यपि तत्रानन्तो5न्तबद्रस्तुव्याएर्येव 
बिशेपणम्‌ । स्ताथार्पणप्रणाङ्या तु परिशिष्टे विशेषणम्‌ ॥ इति तेत्तिरीयबार्विकोक्त: 
दिशा विधिपदानां स्वार्थापणप्रणाडिकया अर्थादितरनिद्त्तिवोधकंत्वम्‌; निषेषपदा- 
नान्तु साक्षादिति स्थितं; तथापि द्वारभूते ज्ञाने सखण्डार्थत्वेऽपि परमतात्पयेविपयज्ञाने- 
नाखण्डार्थखब्याधात इस्पसक्रदुक्तम । एतदेबोक्तमानन्दवोधाचार्स्ये:-लक्ष्याथमेदाभा- 
पेअपि व्यवच्छेद्रविभेदतः । विज्ञानानन्दुपदयो: पर्य्यायव्यथैते नहि ॥ इति । | 

जो अर्थतः अथे प्राप्त होता है बह चोदना नहीं है इस न्यायसे । सो कह्दा दै वार्तिक- 
कारने, अपोहस्तु-विरोधिभूत अनुतादिकी व्याश्रत्ति तो मानान्तरात्‌ःअनुपपत्तिछक्षण प्रमा- 
णान्तरसे ज्ञात द्वोती दै; तेन-अतः, स;=अपोह झाव्द नहीं माना जाता है। आर्थिक विशे- 
पणसेभी ग्रहको सखण्डाथेत्वकी आपत्ति है, नच-नहीं दै, क्यों ? निथेमेकत्वादिश्वतिसे विशे- 
पणको धर्मिसत्तासमानसत्ताक न होनेसे सखण्डत्वके प्रति अप्रयोजकत्व दोनेसे। अनन्त शब्दसे 
झन्तवत्‌की व्यावृत्तिको साक्षात्‌ ही बोषन होनेसे, तस्य-उक्त व्यावृत्तिरूप विशेषणको आर्थि- 
फत्व नहीं है फलतः अनन्तपदफों सखण्डा्ेत्व होगा, इति नच वाच्यम्‌, क्‍योंकि यद्यपि 
तत्र=सत्यादि तीनों पदोमें अनन्तः=अनन्त शब्दका अर्थ अन्तवद्स्तुकी व्यावृत्तिसे ही विशे- 
पण है, परिशिष्टो-सत्य ज्ञान ये दोनों शब्द तो स्वार्थापणप्रणाडिकारूपव्यवधानसे विशेषण हैँ= 
जैसे अनन्त कहनेसे अन्तका साक्षात्‌ अभाव प्रतीत होता है, तेसे सत्य तथा ज्ञानपद्से अनून्‌ ˆ 
तथा जडकी साक्षाद्‌ व्याशुत्ति,नहीं प्रतीत होती है किन्तु स्वार्थघोधद्वारा अनृता दिकी व्यावृत्त 
प्रतीत होती है, इस तेचिरीय वार्तिफमें बतढाये प्रकारसे विधिपदोंकों स्वार्थग्रोबद्वारा अर्थात्‌ 
इतरनिदवत्तियोधकत्व दै; और - निपेधपदॉंको साक्षात्‌ इतर नितत्तियोभकत्वः है यह स्थित दव; ` 
तथापि द्वारभूत ज्ञानमं सखण्डार्भत्व होनेपरभी परमतात्परयविपयज्ञानमं अखण्डार्थत्वका व्याघात 
नहीं दै, यह कई वार कहा जा चुका हे । यही आनन्दबोधाचार्यने स्यायमकरन्दमं कद्दा दै,- 
सुच्यार्थमे भेदका अभाव होनेपरभी व्यवस्छेद्यके-व्यावत्तेनीयफे मेद्से विज्ञान पढ तथा आनन्द 
(इन दोनोंमें प॒योयता तथा व्यथता नहीं दै । 


,[ परिच्छेदः २] 'सरलासम्वलिता । ६७३ 


एवं पदे रक्षणेतिपल्षे समाहितम्‌ । केचित्तत्र वाक्ये लक्षणामाडु; न पदे । 
तथाहि-' गम्भीरायां नद्यां घोष” इत्यत्र गम्मीरनद्योः परस्परमन्वयवोधानन्तरे विशि- 
: प्राधैसम्बन्धितीर लक्षते. तथा प्रकृते परस्परविशिष्टाथब्रोधानन्तरं तत्सम्बध्यखण्ड 
. लक्ष्यते तथाच न पदवेयथ्येम्‌ नच तत्रापि प्रत्येक लक्षणा, तथासति गम्भीरनदीतीरा- 
दिलाभेन विशिष्टतीसवुद्धिने स्पात्‌। नच तत्र गस्मीरनदीपदयोरिव इह सत्यादिपदानां 
परस्परमन्वयवोधकरं त्वन्मते नास्तीति-बाच्यम्‌, एकस्मिन्‌ बरह्मणि द्वारीभूतस्य पर- 
स्परार्थान्वयवोधस्य सत्यादिपदैः मिलित्वा जननात्‌, उत्तरकाले एव लक्षणया अखण्ड- 
योधस्याभ्युपगम्रात्‌ । नच- सतयं. ज्ञाने; विज्ञानमानन्दमित्यादो अन्योन्यानपेक्षाणां ˆ 
सत्यादिपदानां त्रह्मलक्षकत्वदर्शनात, कथं गम्भीरायामित्यादितुल्यन्यायतेति-वाच्यम्‌ 
यत्र वस्तुगत्या गम्भीरनद्यभिमायेणेब नद्या घोष इत्युक्त तत्र परस्परनिरपेक्षलक्षकत्वस्य 
गम्भीरायामित्युक्तो च मिलितलक्षकत्वस्य दशनात्‌ गुणोपसंदारन्यायेन द्वारसमुचयस्प 
स्थापितत्वाच । 
इस रीतिसे पदम लक्षणा दै, इस पक्षमें प्रकृत-अखण्डायत्व समाहित हुआ । और कोई 
छोग तो यहाँ वाक्यमे लक्षणा कहते हैं पदमें नहीं । तयाहि-जैसे “ गम्भीरायां नद्यां घोपः? 
यहाँपर गम्भीर तथा नदी इन दोनोंके परस्पर अन्वयबोधके याद विशिष्टार्थ-गम्भी रनदीरूप- 
विदिषटाथसम्यन्धि तीर ढक्षित होता है तैसे प्रकृतमें परस्पर.विशिष्टा्थंत्रोधके बाद तत्सम्बन्धिरर 
विशिष्टायैसम्बन्धि अखण्ड लक्षित. होता है, फलतः पदका वैयध्ये नहीं है। तत्रापिठ 
+ गस्मीराया नयाँ. घोपः? यहाँपरमी प्रत्येकमू-परत्येफ पदकी उक्षण है; नच=्नदीं दै; क्यों ! 
तथा. सतिस्मरत्येककी छक्षणा होनेपर गम्मीरनदीतीरादिका लाभ द्वोनेसे विदिष्टतीरवुद्धि न 
होगी । शङ्कते नचेति । तत्र=उक्त वाक््यमें गम्भीर तथा नदी इन दोनों पदको. जैसे परस्पर 
अन्वययोधफत्व दै तैसे तुम्दारे मतमें सत्यादिपदोंको परस्परान्वयबोधकत्ब नहीं दै. इति नच 
बाच्यम्‌, क्यों ? एक ब्रह्मं द्वारीभूत जो परस्परान्बयबोध तादश अन्बयत्रोधको सत्यादिपदोंसे 
मिलफर उत्पन्न करनेसे, उक्तविधवोधसे उत्तरकालमेद्दी लक्षणासे अखण्डबोधका अभ्युपगम 
* होनेसे । सत्यं ज्ञानं; ( ते० २११ ) विज्ञानमानन्दं; ( ब्‌» ३९२८ ) इत्यादिमें परस्पर अपे- 
क्षासे रहित जो सत्यादिपद्‌ हैं तादश सत्यादिपदोंको त्रक्षलक्षकृत्व देखनेसे ` गम्भीरायाम्‌ ?_ 
इत्यादिके साथ तुल्यन्यांयता उन्दोंको केसे है इति नच वाच्यम, क्यों ? जद्दॉपर वस्तुगतिसे 
गम्भीर, नदीफे अभिप्रायसेद्दी ' नदीम घोष है? यहद कद्दा दे, बहापर परस्पर निरपेक्ष खक्ष 
कत्वको और ' गम्मीरायाम्‌? ऐसी उक्ति होनेपर मिलितके ख्ष्यकेत्वके देखनेसे, और गुणो- 
पसंहारन्यायसे द्वारसमुचयको स्थापितत्व होनेसेभी उक्त दोप नहीं है । 
नच--परस्परपदसादित्येन तत्र गम्भीरनदीसम्बन्धि तीरं लक्ष्यते, अन्यथा 
_ स्येकैकसम्बन्धि, पकृते लधिकलाभो न पदान्तरेणापीति-वाच्यम्‌ । तत्रापि युगप तिव 


८९-८६ 


६७४ अद्वेतसिद्धि: [ सत्या्वान्तरवाक्याखण्डार्थतोपपत्तिः] , 


यंबिरोधापत्त्या गम्भीरनदीतीरत्वेन लक्षणानभ्युपगमात्‌ , वस्तुगत्या वििष्टसम्बन्धिनः 
अस्येकपदादपि छाभः। अथ .विशिष्ठयुद्धिदारत्वाद्वारत्वाभ्यां बिशेपः-पकृतेऽपि स तुल्य 
शव । ननु-गम्मीरायाम्ित्यत्रापि न मिलिते लक्षणा किन्तु नदीपदे एव; परस्परसाहि- 
स्पेन विशिष्टवोधानन्तरं स्वज्ञाप्पविशिष्टसम्बन्धिनि लक्षणासम्भवात्‌ स्तश्ञाप्यसम्बन्ध एव 
हि लक्षणा लाघवात्‌ न तु तद्विशेषः शक्यसम्बन्धः गोरवात्‌ तयाच पदद्वये लक्षणा लक्ष- 
णाद्रयं बा न युक्तम्‌ एवश्च इत्तेः पदष्ृचषित्वनियमोऽपि सङ्गच्छते इति चेत्‌ नैतत्सारम्‌ 
` स्ञ्गाप्यसम्वघो हि लक्षणेति त्वयोच्यते । 
परस्पर पराके साहित्यसे तत्र=' गम्भीरायाम्‌? इत्यादि बाक्यमें गम्भीरनदीसम्यन्धि 
चोर क्षित होता है, अन्यथा=पदोंका साहित्य न द्दोनेपर एक एकका सम्बन्धि तीर लक्षित 
दोवा है; और प्रकृते-सत्यादि वाक्यमें तो पदान्तरसेभी अधिकका छाभ नहीं दै, इति नच 
चाच्यम्‌ , क्यों ? तत्रापि=उक्त स्थलमेंभी एक काळम वृत्तिदयके विरोधकी आपत्तिसे=विहिष्ट- 
चीरत्वरूपसे लक्षणाके स्वीकारसे और गम्भीरत्वा दिसे इाक्तयधीन वोधके खीकारसे वृत्तिद्रयकी 
युगपत्‌ प्राप्ति है, उस प्राप्तिसे गम्मीरनदीतीरत्वेन लक्षणा नहीं स्वीकार की जा सकती है और 
यस्तुगत्या विशिष्टसम्बन्धितीरका प्रत्येक पद्सेभी लाभ होनेसे । यदि याँ कहो कि विशिष्टयुद्धिके 
द्वारत्व तथा अद्वारत्व इन दोनोंसे विशेष हेन्ञाम्भीरनदीरुपविशिष्टकी धी ' गम्भीरायाम्‌ ? 
'पदका सत्त्व होनेपर तीरत्वेन तीरविशेषधीमें द्वार दै, और 'गम्मीरायाम्‌ ' इस पद्के न होनेपर 
गम्भीरनदीरूपविशिष्टकी धी उक्तघीकी द्वार नहीं है, यह विशेष है तो प्रकृतमंभी यह विशेष 
तुस्य ही है-दृष्टान्तमें जैसे गम्भीर पद्के रहनेपर कुछ अधिक छाम है, तैसे दाष्टान्तिकमेंभी 
'झन्यवादीसे व्यावृत्त ग्रह्मकी सिद्धिसे अधिक लाभ दै यह कद्दा ही दै। शङ्कते नन्विति । 
“गम्भीरायाम्‌ ? इत्यादिवाक्यमेंभी मिलितमें लक्षणा नहीं दे किन्तु पदमे ही लक्षणा दै; परस्पर- 
साहित्येन-गम्भीर तथा नदी इन दोनोंके परस्परसाहित्यसे विशिष्टवोधानन्तरमृतआाम्भीर तथा 
नदी इन दोनों पडोंसे विशिष्टयोधके बाद स्वज्ञाप्यविशिष्ठसम्वन्थिनिरविशिष्टरूप जो वाक्या 


है, वह जैसे वाक्यसे ज्ञाप्य होता दै तैसे पदसेभी ज्ञाप्य दोता दे, तयाच स्वपदसे नदीशब्दका 


अहण है तज्ज्ञाप्य तो बिशिष्ट गम्भीरत्वविशिष्टनदीरूप विशिष्ट उस विशिष्टका सम्बन्धि तीर दै 
-तादृशतीरमें नदीपदकी ही लक्षणा दै मिलितकी नहीं। ननु-पद्कोडी लक्षकत्व दै, इस नियमसे 
स्वशक्यसम्बन्धका नाम ही लक्षणा वन सकता है, और वाक्यार्थ तो स्वका शक्य नहीं दै, 
सद्दा कहते हैं-छाघवसे खज्ञाप्यसम्बन्धका नाम ही ढंश्षणा दै तद्विशेष!--ज्ञाप्यसस्बन्धका विशेष 
डाक यसम्बन्ध नहीं, गौरव होनेसे; फलतः पद्द्धयम लक्षणा या छक्षणाद्वय ये दोनों पक्ष युक्त 
नहीं दै, और ऐसा दोनेपर वृत्तिको पदबृत्तित्वका नियमभी सङ्गत होता दै; इति चेत्-ऐसा 
यदि कहते हो तो यह कथन सारवत नहीं है, क्‍यों  स्वज्ञाप्यसम्बन्धका नाम टक्षणा दै, ऐसा 
जुप से कह्दा जाता दै। 


[ परिच्छेद २] सरठ़ासस्वलिता । ६७५ 


तचच ज्ञाप्ये प्रकृते विशिष्टम्‌, तज्ज्ञापकत्वं चोभयो, साधारणमिति कथं नदीपदे 
एव लक्षणा ? न गम्भीरपदे; विनिगमकाभावात्‌ । नच-गाम्भीर्यण सह तीरस्य परम्प- 
रया सम्बन्धः; नद्या! साक्षात्सम्वन्थ एव विनिगमक इति-वाच्यम्‌ 'निन्न॑ गभीरं गम्भी- 
रमितिकोशात्‌ गम्भीरपदस्य निम्नरूपनदीद्रव्यवाचित्वेन साक्षात्सम्बन्धास्यापि साधारण- 
स्वात्‌ । नच-विशेषणविभक्ते! साधुत्वाथेकत्वात्‌ गम्भीरपदलक्षणायां विभक्तयर्थानन्वय 
इति-वाच्यम्‌; विशिष्टनोधसमये गम्भीरपद्स्य विशेपणपदत्वेऽपि-विशिष्टसम्बन्धिल- 
क्षणासमये विशेष्यपद्त्वात्‌ । विशेपणबिभक्तेः साधुत्वाथकत्वमित्यप्यसम्वद्धय्‌, अमे- 
दार्थकत्वस्य नेयायिकेः प्रत्येकमन्वयस्य च मीमांसकेररुणाधिकरणसिद्धस्य चाभ्युपग- 
मात्‌ । एवमन्यदपि वाक्यलक्षणोदाहरणमनुसन्धेयम्‌ , गच्छ गच्छसि चेत्‌ कान्तेत्यादि 
विपं भुङ्कषवेत्यादि च । 
और वह ज्ञाप्य तो प्रकृतमं विशिष्ट दे, और उस विशिष्टका ज्ञापकस्व दोनों पदोंमें साधारण 
दै अतः नदी पदमें ही लक्षणा दै गम्भीर पदमें नहीं यह कैसे | विनिगमकके अभावसे । गम्भीर” 
पद्बोध्य गाम्भीय्येका तीरके साथ परम्परा सम्बन्ध दैः=स्वाश्रयनदीसंयोगरूप परम्परा सम्बन्ध 
है और नदीपद्बोध्यनदीका तीरके साथ साक्षात्‌ संयोगरूप सम्बन्ध है, यही नदीपदके खक्ष- 
कत्वमें विनिगमक है, नच=्यद्द विनिगमक नहीं दो सकता है, क्यों ? ' निम्न॑ गभीरं गम्भीरं ? 
( अमर्‌० का० १ वर्ग १० ऋहो० १५ ) इस कोशरूपप्रमाणसे गम्भीरपद्को नदीरूप जो द्रव्य 
ताइशद्रब्यवाचित्व दोनेसे साक्षात्सम्बन्धकोभी नदीपदके साधारण होनेसे । तिरोपणविभक्ते$= 
विशेषणवाचकपदोत्तरविभक्तिको साधुत्वायेकता दोनेसे गम्भीरपदकी लक्षणा दोनेपर विभ- 
त्तयथंका अनन्वय होगा,न्नदीपदोत्तर जो विभक्ति दै उस विभक्तिक्रा गम्भीर पदके रु्ष्यमें 
अनन्वय दोगा, क्योंकि प्रत्यय स्वप्नकृत्य्थसे अन्वित जो स्वार्थ तादश स्वार्थको योधन करते 
हें, यहाँपर तीर स्तप्रइत्यर्थ नहीं दै क्‍योंकि आपने गम्भीरपदकी लक्षणा दीरमें मानी दै, यह 
आव दे, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? विशिष्टविपयक वोधसमयमे गम्भीरपद्को विशेपणपदस्व 
दोनेपरमी विदिष्टसम्वन्धिलक्षणासमयमें विदेष्यपदत्व होनेसे । और विशेषणविभक्तिको 
साधुत्वार्थकत्व है, यह कधनभी असम्बद्ध दे क्यों ! नेयायिकांसे अमेदाथेकत्वका और 
मीमांसकोसे अरुणाधिकरणसिद्ध प्रत्येकफे साथ अन्वयका अभ्युपगम दोनेसे । अरुणाधिकरण 
पू्ेमीमांसके तृतीयाष्यायके प्रयमपादमें देखना चाहिए । इस रीतिसे-गच्छ गच्छसि चेत. कान्त 
पन्थानः सन्तु ते शिवाः। भूयान्ममापि तत्रैव जन्म यत्र गतो भवान्‌ इत्या दि, और “ विषं 
आव? इत्यादि अन्यभी वाक्यलक्षणाके उदाहरण अनुसन्धेय हैं । 
ननु- अत्र जन्मना मरणानुमानम्‌ तेन च तरसाधनीभूतायाः गतेरकचेव्यताचु- 
मानमित्यनुमानपरमूपरैव; न लक्षणा अनन्यलभ्यस्यैत्र शब्दाथेत्वात्‌ । नदि धूमोऽस्तीति 
वाक्यं वंन्हिलक्षकम्‌ , विपमित्यादावपि विपभोजनस्येएटसाधनतोकत्या शत्रुश॒हान्नभोजन- 


६७६ ° अद्वैतसिद्धि!। [ सत्यारथवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ]. 


स्यानिषसाधनलवमाक्षिप्यते | यद्वा आप्तस्य प्रमाणविरुद्धोपदेष्ठत्येन कोपोऽलुमीयते तत्र च 
प्रसक्तशत्रुग्ृहान्नमोजनस्य हेतुरवं कल्पयित्वा तत्राकर््प्यतानुमानम्‌, न छक्षणेऽति-चेत्‌ , 
नेतत्साधु; जन्मनामरणाश्षेपेडपि तन्मरणे गमनस्य हेतुत्बानाक्षेपात्‌ ,:शतवर्पानन्तरं जरा- 
'दिनाऽपि तदुपपत्तेः | तथाच प्रियामरणे हेतुत्वं गमनस्य न लक्षणां विनाऽबगन्तु 
शक्यम्‌ । नापि प्रियामस्णहेतुत्वेन गमनस्याकर्चव्यतानुमानस्‌ ; प्रियामरणहेतोरपि तत्ते- 
नाज्ञानदक्षायां गुरुनिवेशाद्वा आत्मत्राणार्थे वा छुलापकीर्तिपरिहारार्थ वा कर्तव्यलदश- 
नेन व्यभिचारात्‌ तथाच गमनस्य प्रियामरणहेतुत्व ताहशस्य चाकचेव्यम्‌ इत्युभयमपि 
लक्षणाधीनम्‌, जन्मनिदेशस्य च मरृतेऽतुपयोगात्‌ तेन भकृतोपयोगिन्यगमने तात्पर्य 
ञाप्यते सम्ुदायस्य तथाच समुदाये एव लक्षणा । 

झङ्कते नन्विति। अत्र=' गच्छ गच्छसि? इत्यादि वाक्यस्थढमै जन्मसे मरणका अनुमान 
होता दैन्मद्मनारम्भोचरं भतीयमानमेतस्या जन्म, पूर्वशरीरप्राणवियोगरूपमरणपूवेकम्‌ , 
पूवेशरीरपाणबियोगेश्सति शरीरग्रहणासमथेस्य शरीरग्रहणत्वात्‌ सम्मतवत्‌ इत्याकारक अनु- 
मान होता है, तेन च=भडुमित मरणसे गतिके अकत्तेब्यताका अनुमान होता है; प्रस्तुता गतिः; 
मया न कचेव्या मियामरणहेतुत्वात्‌ , मियां प्रति कठोरकुठारमहारवत्‌ ऐसा अनुमान होता 
है इस रीतिसे अनुमानों की परम्परा ही यद्दॉपर है वाक्यमें लक्षणा नहीं अन्यप्रकारसे अज्ञातार्थको 
ही शब्दबृत्तिल्भ्याथेत्व होनेसे धूमोऽस्ति यह वाक्य वहिका लक्षक नहीं दैन्क्यॉकि यहाँपर 
अनुमानरुपप्रकारान्तरसे ही वद्धिरूप अथेका ज्ञान हो सकता है। | विपं भुङ्छ्व? यहाँपरभी 
विपभोजनको इष्ट साधनताकी उक्तिसे शत्रुगृहमे अन्नभोजनको अनिष्टसाधनत्व आक्षिप्त होता 
हैन विपं सुझूदव ? यह वाक्य शत्रुगृहे भोजनकी प्रसक्ति दोनेपर उच्यमान हुआ सावधारण है- 
बिष ओजन ही बढबद्निष्टका साधन होकर इष्टका साधन है न कि हात्नुगृद भोजन इत्यर्थक 
यदद वाक्य है, परन्तु एतारशार्थकत्व इस वाक्यका डत्नुग्दभोजनमे वळ्वदनिष्टसाधनत्वके बिना 
- अनुपपन्न है । इस रीतिसे अनिष्टसाधनत्व आक्षिप्त होता हे अथ च प्रमाणविरुद्धाथोंपदेप्टत्वरूप 
हेतुसे आप्तनिष्ठ फोप अनुमित होता है तत्र चन्और फोपमें प्रसक्त श्रुगृद्मान्नभोजनको देतुता 
क्पनकर तत्र=उक्त भोजनमें अकत्तेव्यताका अनुमान होता दै, यहाँपर लक्षणा नहीं है इति 
चेत्‌ नेतस्साधु,-क्यों | जन्मसे मरणका आक्षेप ददोनेपरभी उस: मरणमें गमनके हेतुत्यके 
अनाक्षेपसे=जन्मसे मरणका उक्तानुमान हो भी सकता है. परन्तु मरणमें गमनकी हेतुताका 
अनुमान नहीं बन सकता हेरभेरे गमनसे ही इसका मरण होगा, यह बात अनुमानसे नहीं 
जानी जा सकती दै, क्‍यों ? झतवर्यके वाद जरादिसेभी मरणकी उपपत्तिसे। प्रियाके मरणमें 
गमनकाः हेतुत्व-छक्षणाफे बिना जाननेफे लिए शक्‍य नहीं है तैसे प्रियामरण देतुत्वेन गमनकी 
अकत्तव्यताका अनुमानभी नहीं .हो सकता है, क्‍यों ? प्रियामरणका हेतु जो गमन 
उस गमनमेंभी तत््ेन=प्रियामरणदेतुस्वेन जज्ञातदशामें गुरुकी आज्ञासे या आत्मरक्षणके लिए. 


-[ परिच्छेदः २] सरढासम्वढिता । है ६७७ 


अथवा कुळकी अपकीतिंके परिह(रके लिए कत्तेव्यत्वके देखनेसे व्यभिचार होनेसे । तथाच 
गमनका प्रियामरणद्देतुत्व और ताइशस्य-टप्रियाम्रणद्देतुभूतगमनका अकचेब्यत्व ये दोनों लक्ष- 
णाधीन है। और जन्मनिर्देशका प्रकृतमें-प्रियावाक्यमें अनुपयोग होनेसे तेन-जन्मनिदेशसे 
प्रकृतोपयोगि जो अगमन उस अगमनमें समुदायका तात्पर्य ज्ञापित होता दै फलतः समुदायमे 
ही लक्षणा है । | 

न प्रत्येकपदे, प्रत्येकं तात्पयेज्ञापफाभावात्‌ ।' तथाच नात्रानुमितिपरम्परा नवा 
प्रत्येकपदे लक्षणा। एवं बिपं भुंकषेवेत्यत्रापि विषभोजनेप्टसाधनत्वेन शत्रुग्रहाक्मभोजनानि- 
एस्ताधनत्वं नाक्षेप्तु शक्यते व्यधिकरणत्वात्‌ , तेन विनाप्युभयोरपीएसाधनतयोपपत्ति- ° 
संभवाच्च। नहि येन केनचिद्यस्किश्चिदाक्षिप्यते; किन्तु अनुपपद्यमानेनोपपादकम्‌ । 
नाप्यापत्वेसति प्रमाणविरुद्धोपदेष्टत्येन कोपाचुमानम्‌ कोपेन तद्धेतौ गत्रुएदान्नभोजने 
अकचेव्यतानुमानम्‌ । अप्राप्तस्थापि पित्रादेश्रमादिना विनापि कोपं प्रमाणविरुद्धोपदे- 
एत्वदशेनेन, व्यभिचारादाप्तकोपहेतोरपि श्रमादिना प्रियापरणहेतोरिवकत्तेव्यलदशनेन 
तत्रापि व्यभिचाराच । तथाच अप्रसक्तप्रतिपादनेन प्रसक्तवारणे तात्य ज्ञात्वा- 
तेनाकट्पितपदविभागे समुदाय एव लक्षणां कल्पयति, नतु प्रत्येकपदे. तत्र तत्र विशिष्य 
तात्पथेङ्ञापकाभावात्‌ , तयाच पदाथैतातर्यान्तयाचुपपत्तिभ्यां लक्षणा पदे वाक्यार्थे तद्दा- 
याचुपपस्या लक्षणा वाक्ये । वाकयार्यान्वयातुपपत्यनिवन्धनत्वं च लक्षणायाः पद्हत्तित- 
साधने उपाधिरित्यत्रथेयम्‌ ; । 

प्रत्येक पदमें नहीं, प्रत्येकम्‌-प्रत्येकको तात्पयेका ज्ञापकत्व न दोनेसे। फलतः प्रकृत- 
स्थलमें अनुमितिमॉकी परम्परा नहीं दै, और प्रत्येक पदकी लक्षणाभी नहीं, इस रीतिसे 
- « चिपको खा ' यहांपरभी विपमोजननिष्ठ इएसाधनत्वसे शङ्नुगरदान्नमोजननिछ अनिष्ट साधनत्व 
आश्चिप्त करनेके लिए शक्य नहीं दै, क्यों ? हेतुको व्यधिकरणत्व होनेसे। और तेन विनापि= 
उक्त आध्षेपके विनाभी उभयोरपि=्विपभक्षण तथा इत्रुग्रद्वाज्भोजन इन दोनोंकोभी इपट- 
साधनतया उपपत्तिके सम्मवसेभी=बिपमक्षणको तथा शत्रग्रहमें भोजनकोभी इष्टसाधनता 
वनसकती दैनजद्वाँर विपभक्षण न कहनेपर और जीवित रहदनेपर राजदैवादिके उपघातसे 
मेरा बडा भारी अनिष्ट दोनेवाला दै, उस अनिष्टको निश्चित कर आपने यद्द वाक्य कहा दै- 
ऐसा निश्चय होता है तद्दॉपर विपभक्षणसमानाधिकरणवलबत्तरानिप्ट-साधनीभूताभावप्रति- 
योगित्वेन यिपमक्षणमें इए साधनत्व दै-विपभश्षणके समानाधिकरण जो बळतत्तरानिए= 
राजादिके उपघातसे आनेवाढा अनिष्ट उस अनिष्टका साधनीभूत जो अभाव=धिपभश्ष- 
णाभाव तस्रतियोगिख्र विपभक्षणमें हैन्अधात्‌ अनिष्टसाधनकोभी वलवत्तरानिष्टसाधनी- 
*भूताभावप्रतियोगित्वेन इष्टसाधनत्व घन सकता है जैसे कि-श्रमरुपानिष्टके साधन 
व्यायामको वह्तततरा निष्टसाधनीमूताभावप्रतियोगित्वेन इष्टसाधनत्व द्दोता दैद्यहोँपर 


Smo ० <“ 


६७८ जद्गैतसिद्धि।. [ सत्याद्वान्तरवाक्याखण्डाथ० ]. 


बलवत्तरानिष्ठसेच्त्यायामके न करनेसे शरीरमें दोनेवाले कितनेही रोगोंका ग्रहण है, 
तत्साधनी भूताभाव-ञ्यायामका अभाव तग्रृतियोगित्व व्यायाममें है तेसे डान्नुगृहमे भोजनभी 
झन्नुसन्तोपद्वारा इन्रुस्ोच्छेद्रूप इष्टका साधन दे, अतएव वल्वदुनिष्का अजनक है यह 
निश्चय करनेके लिए शक्य होनेसे व्यधिकरण जो अनिष्टसाधनत्व वदद उपापादकत्वेन कल्प्य 
नहीं हो सकता है । क्योंकि जिस किससे यत्किच्चित्‌ आक्षिप्त नहीं होता दै । किन्तु अनुप- 
पद्यमानसे उपपादक आक्षिप्त होता है । आप्तत्वफे होते हुए प्रमाणविरुद्धोपदेप्ठत्वेन कोपका 
अनुमान और तादृश कोपसे कोपहेतुशत्रुगृह्मन्नभोजनमें अकत्तेब्यतानुमानभी नहीं वन सकता 


« है, क्यों? पिन्रादिरूप आप्तकोही कोपके बिनाद्ी भ्रमादिसे प्रमाणविरुद्धोपदेष्टत्वके देखनेसे 


व्यभिचार होनेसे, और आप्तकोपरूप हेतुकाभी भ्रमादिसे प्रियामरण हेतुकी नाई कत्तंव्यत्व 
देखनेसे तत्नापि--आप्तकोपरूप हेतुमेंभी व्यभिचारसे। तथा च अप्रसक्तप्रतिपादनेन-अप्रसक्त 
जो विपभोजन उसके प्रतिपादनसे प्रसक्तवारणे-प्रसक्त जो शत्रुण्दमे भोजन उसके वारणमें 
तासय्यको जानकर तेन उक्तविधतात्पर्य्यसे नहीं कल्पित दे पदविभाग जिसमें एवम्भूत जो 
समुदाय उस समुदायमेंद्दी छक्षणाकों कल्पित करता है, प्रत्येक पद्म नहीं क्यों ! तत्र तत्र= 
तिसतिस पदमें विशेषरूपसे तातपर्य्यके ज्ञापकके अभावसे । तथा च पदार्थमें जो तात्पय्यांनु- 
पत्ति तथा अन्वयानुपपत्ति इन दोनोंसे पदमें छक्षणा होती है, और वाक्याथमें उक्त दोनों 
अनुपपत्तिओंसे वाक्यमें छक्षणा होती है । और ढक्षणाके पद्बृत्तित्वसाधनमें-ःछक्षणा पद्कीही 
त्ति है न.कि वाक्यकी इस अधैफे साधनमें वाक्याथौन्वयानुपपत्ति-अनिवन्धनस्व उपाधि दै= 
लक्षणा, पदषकः इत्तित्वात्‌ शक्तिवत्‌, यहाँपर वाक्याथोन्वयानुपपत्ति-अनिवन्धनस्व 
उपाधि द-लक्षणा, पदटत्तिः, इचित्वात्‌ शक्तिवत्‌ , यहाँपर वाक्याथोन्वयानुपपत्ति-अनिव- 
न्धनत्व उपाधि दै, यह अनुसन्धेय है । ) 

एवमेवा्भमन्तरबहिरित्यादो लोके अभेमन्तर्वेग्र्धवर्हिवेंदीति वेदेऽपि वाक्य एव 
लक्षणा । नच तत्राप्यधेस्यान्तरस्ते . सत्यधैस्य वहिष्टेनान्तराळानुमानम्‌ न छक्षणेति- 
वाच्यम्‌; छिन्ने गहे अन्तरालराहित्येपि तद्द्धयदशनेन व्यभिचारात्‌ , ययाकथंचिद्नुमा- 
नसम्भवे वा सपेत्र शन्द्रभमाणोच्छेदापाताच । एवञ्च ब्रहमजिज्ञासापदेन विचारो लक्ष्यत 
इति विवरणकारोक्त यश्ञायुधपदेन यजमानो लक्षयते इति सङ्घेपश्चारीरकोक्तं च वाक्य- 
लक्षणोपपन्नम्‌; त्रह्मजिज्ञासायज्ञायुधशब्दयो! सुवन्तत्वलक्षणपदत्ये$पि शक्तत्वलक्षणप- 
दत्वामावेन शक्य-सम्बन्धरूपाया लक्षणाया अयोगात्‌, स्जञाप्यसम्बन्धरूपा तु लक्षणा 
योगिकपदसध्चुदायेऽपि बाक्यस्थानीये नानुपपन्रा । एवं वायु सेपिष्ठा देवता इत्यादौ 
अर्थबादेऽपि ्राझस्त्यमतिपत्तये वाक्ये एव लक्षणा अङ्गीकार्या परत्येकपदात्तदनुपपत्ते; । 

एवम्‌=इस रीतिसे गृद्दमे चैत्रका अधे अन्तर्‌ है, और अर्ध बहिर्‌ दै इस लौ किकप्रयो- , 
गमे, पूवेका अध अन्तर्चेदि हे और अर्ध बहिबदि दै इस वैदिक प्रयोगमेंभी वाक्यमे दी लक्षणा 


, [ परिच्छेद: २] , सरलासम्बलिता । ६७९ 


हे=्यद्वॉपर आयस्थलमे तो ग्रहके जिस. प्रदेशमे स्थित चैत्रका आधा ग्रहके भीतर हो और 
आधा गृहके बाहर हो उस प्रदेशमें ढक्षणा दे, द्वितीयस्यलमेंमी जिस देदामें मीयमान यूपका 
आधा वेदिके भीतरमें हो और आधा वेदिके वाहर दो उस देशमै लक्षणा है तत्रापि=उकत- 
रथख्मेंमी अधेस्य-अर्धावच्छेदेन अन्तस्तवेन्गृददान्तरवर्तित्व होकर अधैस्य-अर्धान्तरावच्छेदेन 
बहिप्टेनच्चहिःस्थितत्वेन अन्तराल-गृदकेभीतर और वाहरके जो देश हैँ उन देशोंके मध्यमें 
देशका अनुमान है, लक्षणा नहीं इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों? छिन्ने गरृहेनजिसघरमें भित्ति 
गिरगई है और छतभी टूट गई दै तादश घरमै तदेशावच्छेदेन-चेत्रके होनेपर अन्तरालके न 
होनेपरभी तट्टयद्यीने न=अन्तर्‌ तथा बहिर्‌ इन दोनोंके देखनेसे व्यभिचार दोनेसे । और 
जिस किस रीतिसे अनुमानका सम्भब होनेपर तो शब्द-प्रमाणके उच्छेदका प्रसङ्ग सावेत्रिक 
हो जायगा, । और इस रीतिसे ' प्रहाजिज्ञासापद्से विचार लक्षित होता है? यह विवरणोक्त 
और यज्ञायुध पद्से यजमान लक्षित होता है, यह सझ्शेप झारीरकोक्त, लक्षणासे उपपन्न 
होता है । श्रह्मजिज्ञासा और यज्ञाथुध इन दोनों शब्दोमे सुवन्तत्व लक्षण पतृत्वके रहनेपरभी 
शक्तत्वलक्षण पदत्वके अभावसे शक्ष्यसम्बन्धरूप लक्षणाके अयोगसे । और स्वज्ञाप्यसम्बन्धरूपा 
लक्षणा तो वाक्यस्थानीययौ गिऋपद्समुदा यमें भी अनुपपन्ना नहीं है । इसी रीतिसे वायुर क्षेपिष्ठा 
देवता, इत्यादि अथंबादमेंभी प्राशरत्यफे ज्ञानके लिए वाक्यमें लक्षणा अङ्गीकाये हे प्रत्येक- 
पदसे प्राशस्त्यप्रतिपत्तिकी अनुपपत्तिसे । 3 
नच--तत्र । कर्मणि क्षिमदेवताप्रसादहेतुत्वरूपतत्पदार्थसम्तरन्धवोधकत्वमेव, 
नतु तद्न्यमाशस्त्यलक्षकत्वमिति-वाच्यम्‌} पदाथेमात्रसंसगेवोथे वायुः शीघ्रतम इत्ये- 
वधीः स्यात्‌, न कमेप्राशस्त्यविषया सा स्यात्‌ । नच-लिङ्गाद्मभिधेयकार्यस्यान्तयानु- 
पपत्तस्तत्र लक्षणावीजमस्ति, प्रकृते च. सर्वपदानां लक्षकत्वाद भिधेयान्बरयानुपपत्तिर्ना- 
स्ति-इति-वाच्यम्‌; केन तुभ्यममाण्यभिधेयानुपपत््या लक्षणेति ? किन्तु तात्पर्यानु- 
पपत्त्या, त्च तात्प्यमभिधेयान्वयविपयमन्बयसामान्यविपयं स्वरूपमात्रविषय येति न 
कथचिद्विशेपः । अन्यथा यष्टीः प्रवेशयेत्यत्र लक्षणा न स्यात्‌ । न च-भोजनप्रयोजनकप्र- 
वेशनस्य यष्टिप्वन्वयानुपपत्तेरिवास्तीति-वाच्यम्‌; एवमपि प्रवेशनविशेषे तात्पस्येग्रह 
एवोपजीच्य इति तद्चुपपचिरेव लक्षणावीजमरस्तु । विनिगमानाविरहेण द्वयोरपि व्यव- 
स्थितबिकल्पे$प्यस्माकं न क्षतिरित्यवधेयम्‌ । 
तत्र--वायुर्व क्षेपिष्ठा देवता, इत्याकार वाक्यमें कमैणिस्वायुदेवताक यागरूपकर्ममें क्षिप्र 
देवताप्रसादददतुत्वरूप जो तसदार्थका सम्वन्ध तादशसम्प्रन्धका बोबकत्व दी दै तदन्यसक्षिप्र- 
देवताप्रसादददेतुत्वसे अतिरिक्त प्राशस्त्यका लक्षकत्व नहीं दै इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ? पदार्थ 
_ मात्रका संसर्गबोध दोनेपर ' वायुः शीघ्रतमः ? इसी प्रकारका ज्ञान दोगा, वह बुद्धि कमंप्राशस्त्य- 
विपया न द्दोगी। ठिङ्गादिसे अभिधेय जो कार्य तादृदाकार्यकी अन्बयानुपपत्ति तत्र=उक्त 


(६८० `  ढुद्रैतसिद्धि)। `. [ सत्यायवान्तरवाक्याखण्डाथे० ] 


अधैवादवाफ्यमें खक्षणाका बीज दै, और प्रकृते=सत्यादि वाक्यमें सवे पदोंको लक्षकत्व होनेसे 
अभिघेयके अन्वयकी अनुपपत्ति नहीं है, अतः यहाँपर लक्षणा नहीं वन सकती है इति नच 
चाच्यम्‌-किसने तुमको कहा कि अन्बयानुपपत्तिसे छक्षणा होती दै किन्तु तात्ययानुपपत्तिसे 
लक्षणा होती दै । तच-और वह तात्पय्य तो अभिधेयान्वयविपयक हो या अन्वयसामान्य- 
बिपयक हो या स्वरूपमात्रविपयक हो जहाँ उसकी अनुपपत्ति होगी तद्दौँ लक्षणा होगी इस 
रीतिसे लक्षणामें कोई विशेष नहीं दै-अभिधेयान्वयविपयक तात्पयेकी अनुपपत्तिसे ही लक्षणा 
दो स्वरूपमात्रविपयक तात्पय्येकी . अनुपपत्तिसे लक्षणा न हो ऐसा कुछ विशेष नहीं दै। 


« आन्यथा-अन्वयाजुपपत्तिको ही लक्षणाका वीजमानों और तात्पयांनुपपत्तिको छक्षणाका बीज न 


मानों तो ' यष्टीः प्रवेशय? यद्दाँपर यप्टिपदकी यष्टिधरमें छक्षणा न होगी क्योंकि यद्दॉपर 
अवेशमें यष्टिपदके शब्दाथके अन्वयकी अनुपपत्ति नहीं है । भोजनप्रयोजनकप्रवेशके अन्वयकी 
अनुपपत्ति तो यष्टिपद्शक्याथमें है ही तथाच अन्वयानुपपत्ति ही यहाँपरभी टक्षणाका बीज दै- 
इति नच वाच्यम्‌ , क्योंकि ऐसा द्ोनेपरभी प्रवेशविशिष्टमें तात्पयप्रह ही उपजीव्य है>उत्तविध 
सात्पय्येफो प्रहण करके ही अन्वयानुपपत्ति ग्राह्म है, फछतः उपजीव्य जो तालपय्यंग्रह तादश 
खात्पयैकी अनुपपत्ति ही लक्षणामें बीज रहो । और विनिगमनाविरहसे द्र्‍योरपिस्तात्पर्य्यानुप- 
पत्ति और अन्वयानुपपत्ति इन दोनोंकाभी उ्यवस्थितविकल्प होनेपरभी हम लोगोंकी कोई 
दानि नहीं दै । कर्दीपर अन्वयानुपपत्ति ही छक्षणामें बीज है और कद्दींपर वासय्यानुपपत्ति ही 
खक्षणामे बीज है इस रीतिसे व्यवस्थित विकल्प मान ठेनेमेंभी हमारी कोई हानि नहीं । 
यह अवधेय दै । 

ननु--सबेपदानां लाक्षणिकत्वे वाक्यार्थानुभवो न स्यात्‌ , छाक्षणिकस्पाननुभा- 
चकत्वादिति-चेन्न; छाक्षणित्वेऽप्यनुभावकत्वोपपत्तेः । शक्तत्वेन ह्नुभावकत्वम्‌ , नतु 
तच्छक्तत्येन गोरवात्‌ । लाक्षणिकमपि इचिच्छक्तमेव; भद्टाचायैरवाक्यार्थस्य सवेपदल- 
्ष्यत्वाभ्युपगमाच्च। तयाहि-अभिहितान्वयवादे पदे; स्वशक्तिवशात्‌। पदार्था अभिधी- 
यन्ते; नतु स्मायेन्ते; स्मायेस्मारकसम्वन्धातिरिक्तमूलसम्वन्धकल्पनापत्ते;। एकसम्बन्धि- 
ज्ञानं ह्ापरसम्बन्धिस्मारकम्‌; नतु स्मारकत्वमेव सम्बन्धः हस्तिपकादिपु तथा दशै- 
नाव्‌ । अत एवोक्तम्‌-* पदमभ्यधिकामावात्‌ स्मारकान्न विशिष्यते ॥ इति अश्चातजचा- 
यकस्वभावा्ञानुभावकम्‌ , सम्वन्थान्तराभावाच | न स्मारकम्‌ किन्तु शक्त्याऽञ्ञातज्ञापक- 
मिति स्मार्‌कसदृशमित्ययः। त 

शङ्कते नन्त्रिति । सवेपर्दोक्रो लाक्षणिकत्व दोनेपर वाक्यार्था अनुभव न दोगा, 
खाक्षणिक पदको अनुभवका जनकत्व न होनेसे, इति चेन्न; क्‍यों ? लाक्षणिक पदकोभी अनु- 
भवके जनकत्वकी उपपत्ति होनेसे । पदको शक्तत्येन अनुभावकत्व=अनुभवजनकत्व दै, 
चच्छक्तत्वेन नहीं, गौरव दोनेसे=सामान्यकाथेकारणभावफो त्यागकर विशेष माननेमें गौरव 


[परिच्छेदः २] सरकासम्बलिता | ६८१: 


डोनेसे । और लाक्षणिक पदभी कह्दीपर तो शक्तदी है । और भद्टाचायेसे वाक्यार्थके समै- 
पदलक्ष्यत्वका अभ्युपगम होनेसेभी । तथाहि अभिहितान्वयवादमे पर्दोंसे खशक्तिवशतः पदार्थ 
कहे जाते हैं, स्मारित नहीं कराये जाते हें, समार्थ्यस्मारकसन्यन्धले अतिरिक्त इसके मूलभूत 
सम्यन्धकी कल्पनाकी आपत्तिसे । क्‍योंकि एक सम्बन्धिका ज्ञान अपर सम्बन्धिका स्मारक दै, 
परन्तु स्मारकत्वरूपद्दी सम्बन्ध नहीं हस्तिपकादिकमें तथा देखनेसे-हस्तिरक्षकका ज्ञान हस्तिका 
स्मारक दै उसका हस्तिके साथ स्मारकत्वरूप सम्बन्ध नहीं है-स्मारकलसे भिन्न जो स्मार्य्या- 
नुपयोगिक संयोगादिरुप सम्बन्ध तादश सम्यन्धप्रतियोगित्वेन ज्ञात जो पदार्थ तादृशपदाथे- 
विपयक जो पूर्ज्ञातसंयोगादिरूप-सम्बन्धविपयक स्मरणसहक्तज्ञान बह ज्ञान अपर सम्बन्धिका 
स्मारक होता है, जैसे कि,-स्मायेरूपगज्ञानुयोगिक संयोगप्रतियोगित्वेन पूवेज्ञातद्दस्तिपविपयक्र * 
ज्ञान हस्तीका स्मारक होता है यहाँपर मूळभूत सम्बन्ध संयोग है. । अत एव कहा है- 
अभ्यधिकाभावात्-अज्ञातज्ञापकत्वके अभावसे पद स्मारकसे विशिष्ट नहीं होता दै, इसीका 
अर्थ करते दै-अज्ञातज्ञापकत्वफे अभावसे पद अनुभावक नहीं दे, और सम्बन्धान्तरके अभावसे 
स्मारकभी नहीं है किन्तु शक्तया अज्ञातज्ञापक है, फछतः स्मारकके सवृ है यह अथ है । 
्मृत्यतुभवातिरिक्तञ्च ज्ञानं प्रमाणबलादायातमङ्गीकायैमेव; पदायज्ञाने तत्ताइले- 
खाद्य ततोल्लेखनियमभङ्गनात्र तत्ममोपकर्पने चातिगोरवात्‌ । तथाच पदजन्यस्पृत्य- 
जुभवविलक्षणज्ञानंविपयीभूताः पदार्थाः अभिहिता इत्युच्यन्ते । ताइशाभ्राकांक्षायजुसा- 
रेण स्वान्वयमनुभावयन्तीति वाक्यायों लक्ष्य इत्युच्यते पदेन यत्‌ बोध्यते तच्छक्यम्र्‌ 
पदार्थेन यत्‌ व्रोध्यते तछक््यमिति नियमात्‌ । अत एवोक्तं वाक्यार्थो छक्ष्यमाणो हि 
सवेत्रेवेति नः स्थितम्‌ । इति । यद्यपि पदाभिहितपदायैस्मायत्वं तीरादो रक्ष्यलम , 
वाक्यार्थे तु तदचुभाव्यत्वमित्िविशेपः; तथापि पदायेवोध्यत्वमादाय लक्ष्यत्वव्यपदेश; । 
अतएव पदार्येन पदायैलक्षणायां पूवेसम्बन्धज्ञानापेक्षा, तस्य स्मायेत्वात्‌ । वाक्यार्थलक्ष- 
णायान्तु न तदपेक्षा, तस्याचुभाव्यत्वेन पू्ेसम्बन्धज्ञानानपेकषत्वात्‌ । 
और प्रमाणवलसे प्राप्त स्पृति तथा अनुभव इन दोनोंसे अतिरिक्त पदजन्यज्ञान स्वीकरणीय 
ही दै यद्यपि सामान्यतः डोकम स्मृति तथा अनुभव ये दोही. ज्ञान प्रसिद्ध हैं किन्तु पदप्रयो- 
ञ्यज्ञानस्थळमें उपदर्शित प्रकारे ये दोनों प्रकार नहीं बन सकते हँ, अतः इन दोनोंसे विलक्ष 
ज्ञान उक्तस्थखमें अङ्गीकायै है । तैसे पद्जन्यपदाधेज्ञानमे तत्ताका उह्लेख न होनेसेभी इसे 
स्मृति नहीं मान सकते हैं । तैसे स्पृतिमें जो तत्ताके उल्लेखका नियम है उस नियमके अङ्गसे 
यहाँपर उसका छोपकल्पना करनेमें अतिगोरव दोनेसेभी उक्तज्ञान स्थृतिरूप नहीं हो सकता 
दवे । फठतः पद्से जन्य जो स्मृति तथा अनुभवसे विलश्षण ज्ञान तादृश ज्ञानके बिपयी भूत जो 
पदा वे अभिहित=इस रीतिसे कहे जाते हैं। ताहशाभ्र-उक्तविधामिद्दितत्वविशिष्ट हुए वे 
पदार्थ आकाह्वा योग्यतादिके झनुसारसे स्वान्वयम्‌-अपने सम्बन्धका अनुभव कराते हैं, अतः 
वाक्यार्थ लक्ष्य दै ऐसा कहा जाता दै; पदसे जो जाना जाता दै वह शाक्य दै और पदार्थसे 


६८२ अद्रेतसिद्धि: । [ सत्याद्यवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ], 


जो जाना जाता दै वह ल्य है, ऐसा नियम होनेसे । अतएव-ऐसा नियम होनेसे ही 
कहा है-न;-दम छोगोंफे मतमें सत्र वाक्यार्थ लक्ष्यविधया ही प्रतीत होता है यह निश्चित 
है। यद्यपि पदसे अभिहित जो गङ्गादिरूप पदार्थ तादृशपदार्थसमार्य्च तीरादिमें रुक्ष्यत्व है, 
और वाक्यार्थमें तो तद्नुभाव्यत्व=पदाभिमतपदार्थानुभाव्यत्व हे,=तीराद्रिप पदार्थ जदाँपर 
लक्ष्य दै वहाँपर पद्से असिहित पदार्थ तद्विपयक-पदाथेरूपलक्ष्यविपयक स्मृतिको उत्पन्न करता 
है, और वाक्यार्थरूप जहाँपर लक्ष्य है'वद्दाँपर पदाभिहित पदार्थ तद्विपयक=लक्ष्यरूप वाक्याथै- 
विषयक स्मृतिको नहीं उत्पन्न करते दूँ किन्तु अनुभवको उत्पन्न करते हैं यह विशेष है, तथापि 
वाक्या्थेमें पदार्थयोध्यत्वको लेकर लक्ष्वत्वका व्यपदेशा हैँपदार्थबोध्यत्वका अर्थ है-पदार्थजन्य- 
ज्ञानविपयत्व यह उभयत्र समान है, क्योंकि ज्ञानशब्दसे अनुभव तथा स्पृति इन दोनोंका 
अहण होता है । अतएव-पदाधेरूप छक्ष्यमं और वाक्ष्याथेरूपलक्ष्यमें स्माय्येत्त और अनुभा- 
व्यत्वप्रयुक्त मेद होनेसे ही पदार्थसे पदायलक्षणामें पूवेसम्यन्धके ज्ञानकी अपेक्षा है गड्ढा- 
दिपदाथाँका और तीरादिपदाथॉका जो परस्पर सन्वन्ध उस सम्बन्धका ज्ञान छक्षणासे पूवेमे 
चाहिए तस्य>पदार्थरूप लक्ष्यको स्माय्येत्व होनेसे और वाक्यार्थलक्षणामें तदपेक्षा-पदार्थ- 


` सम्बन्धज्ञानकी अपेक्षा नहीं क्यों! तस्य-वाक्यार्थकों अनुभाव्यत्व-विपयता सम्बन्धसे अनु- 


भवविशिष्टत्व होनेसे, पूवमे सम्बन्धज्ञानकी अपेक्षा न द्दोनेसे । टु 

पदायलक्षणायां पूर्वसम्वन्थज्ञानमेव वाक्यामैलक्षणायामाकाङ्खादिकमेवेति पर- 
स्परनिरपेक्षय्रभयं नियामकम्‌ । अतो पूर्वे वाक्यार्थे शवयसम्बन्धितया ज्ञातुमशक्ये कथं 
लक्षणत्यपास्तस्‌; पदायेलक्षणाया एव तथात्वात्‌ एवञ्च पदशक्तेः पदार्थापस्थितावेबोप- 
क्षयादुपस्थितानां च पदार्थानां अन्वयानुभावकत्वात्‌ । सवेपदलाक्षणिकत्येपि न वेदान्त- 
वाक्यानामन्वयाजुमावकत्वालुपपत्तिः । स्यादेतत्‌ । अभिहितान्वयवादे माभूदनुपपत्तिः; 
अन्विताभिधाने तु भवति । तयाहि--पदानामन्वयाचुभवजननसामथ्येमेव शक्तिरित्यु- 
च्यते, एकेकपदार्थापस्थितिस्तु स्मृतिरूपा, न शक्तिसाध्या। एकसम्वन्थिज्ञानादपरसम्व- 
न्थिस्मरणस्य इस्तिपकादिसाधारणत्वात्‌, अन्बयानुभवजननसामध्येरूपस्य च मूलसः 
म्वन्धस्य विद्यमानत्वात्‌ । 

पदार्थलक्षणामें पूवैसम्बन्धज्ञानही नियामक है और वाक्यायेलक्रणामें आकाङ्वादिकदी 
नियामक दै, इस रीतिसे परस्पर निरपेक्ष दोनों नियामक हैं अत!=इस व्यवस्थापनसे शक्य- 
सम्बन्धितया जाननेकेळिए अशक्य एवम्भूत जो अपूर्वे वाक्याथ ताइशवाक्यार्थमें छक्षणा 
कैसे हैं, यह कथन अपास्त हुआ पदार्थैलक्षणको ही तथाविध नियमसे आक्रान्त ददोनेसे । 


` एवञ्च=औौर ऐसा ददोनेपर पद्शक्तिका पदार्थोपस्थितिमँ ही उपक्षय होनेसे उपस्थित पदार्थोफो 


अन्वयका जनुभावकत्व दोनेसे=अन्वयविपयक अनुभवजनकत्व होनेसे सबपदोंका ठाक्षणिकत्व 
होनेपरमी वेदान्तवाक्योंकों अन्त्रयफे अनुभावफत्वकी अनुपपत्ति नहीं | स्यादेतत्‌=रदो यह, 


र श्‌ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । र ६८३ 


अभिद्दितान्वयबादमें मत हो अनुपपत्ति परन्तु अन्विताभिधानमें तो होती दै। तथाहि- 
पदोमें, अन्वयविपयक जो अनुभव तादश अनुभवका जो जनन-जन्म तादश जन्ममे जो 
सामथ्यै बद्द सामथ्य ही शक्ति हे इस रीतिसे कहा जाता है, और एक एक पदाथेकी 
उपस्थिति तो स्मृतिरूपा दै वह शक्तिसाथ्या नहीं, क्‍यों ! एक सम्बन्धिज्ञानसे अपरसम्बन्धि- 
स्मरणको हस्तिपकादिसाधारणत्व होनेसे, और अन्वयानुभवजननशामथ्यरूप मूलसम्बन्धको 
विद्यमानत्व होनेसे । है 

अतएब--पदशक्त्यसाध्यत्वात्‌ पदार्थापस्थितेः स्मृत्यन्तरसाधारणायास्तद्वैजात्य- 
कल्पने मानाभावात्‌ अर्थाध्याहार एवासति वाधके न पदाध्याद्दार;; पुष्पेभ्य इत्यत्र 
साधुत्वार्थ स्पृहयति पदस्य विश्वजिता यजेतेत्यत्र नियोज्य छाभार्थ स्वगेफामपदस्य 
सोर्ये चरावतिदेशप्राप्ते ' अग्नये जुट निवेपामीति मन्ते प्रकृतो वाचकपदवत्तया क्लप्तो- 
पकारे अग्िपदवाधेन वाचकपदलाभाय सूय्यैपदस्य चाध्याहारे$पि पदार्थस्मरणाय 
वाक्यार्थाचुभतराय वा तदनपेक्षणात्‌ । ज्ञाब्दत्वश्व॑ पदजन्यान्वयालुभवत्वेनेव न पदजन्यो- 
पस्थितिजन्यान्त्रयानुभवत्वेन गौरवात्‌ । अतएव योग्यतावच्छेदकस्य छिद्रेतरत्वादेः 
पदादनुपस्थितस्यापि पदजन्यान्बयाचुभवविपयत्वाच्छान्दत्वम्‌ ; अन्येरप्यनुकूलतप्रतियो- 
गित्वादीनां तथात्वा भ्युपगमात्‌ । 

अतएव रमृत्यन्तरसाधारण जो पदार्थोपस्थिति उस पदार्थोपस्थितिको पद्शक्तिसे साध्यत्व 
न होनेसे और पद्श्रवणंसे उत्तरमें जायमान पदार्थॉपस्थितिमें स्मृत्यन्तरसे बैजात्यकी कल्पना 
करनेमें प्रमाणके अभावसे, वाधकफे न होनेपर, अर्थाध्याहारः=' द्वारम्‌? इत्या दिस्थलमें 
पिघानादिरूप अर्थकाही कल्पन होता दै; नकि ' पिधेहि? इत्यादिरूप पदका; “पुष्पेभ्यः ? 
. यहाँपर साधुत्वके लिए सृति इस पदका अध्याद्दार होनेपरभी और ' विश्वजिता यजेत? 
यहाँपर नियोज्यके डामके लिए-' स्वर्गकामः? इस पदका अध्याहार होनेपरभी और सौण्ये 
चरुमें अतिदेशसे प्राप्त और प्रकृतिमें वाचकपदवत्तया क्लप्रोपकारक जो “अम्रये जुष्टं निर्वपामि ? 
यह मन्न इस मञ्रमें अभ्निपद्के वाघसे वाचकपदके छाभकेलिए सूय्यपद्का अध्याद्वार दोनेपरमी 
पदार्थत्मरणकेलिए या वाक्याथांनुभवकेलिए तद्नपेक्षणात्‌नपदाध्यादारका अपेक्षण न 
होनेसे । और वाक्यारथैयोधमें झाव्दत्व तो पद्जन्यान्वयानुभवत्वेन दै, नकि, पदजन्य जो 
उपस्थिति तादश उपस्थितिजन्यान्वयानुभवत्वेन गौरव होनेसे, अतएव=पदजन्योपस्थिति 
. जन्यान्वयानुभवस्वेन शाञ्दृत्वके न दोनेसे ही पदसे अनुपस्थित जो जलाह्रणयो ग्यतावच्छेदक 
छित्रेतरत्वादि तादश छिद्रेतरत्वादिकोभी पदजन्यान्वयानुभवविपयत्र दोनेसे झाव्दत्व दै, 
अन्यैरपिनप्राचीन तार्किका दिकोंसेभी अनुकूलत्व प्रतियोगित्वादिकोंके तथात्वका=पदसे 
उपस्थित न द्दोनेपरभी पदजन्यान्वयानुभवविपयत्वेन शाब्दत्वका अभ्युपगम होनेसे | 

एवं च चेत्रोऽयामिस्यादौ लोके “उद्भिदा यजेत पशुकामः इत्यादो च वेदे प्रत्य- 


६८४ अद्वेतसिद्धि । [ सत्यायवान्तरवाक्याखण्डार्थ० ] 


क्षोपस्थितानामेव चेत्रोद्भिदादिपदानां नामत्वेनान्वयः; अन्यथा चेत्रपद्वाच्योऽयं उद्धि- 
त्पदवाच्येनं यागेन इत्यादि कल्पने लक्षणाप्रसङ्गात्‌, अग्र्हीतसङ्गतिके पदे तद्योगात्‌ । 
घट; पटो नेत्यत्र नञन्वय इव चेत्रोऽयमिस्यादिनामधेयान्वयेऽपि विभक्तययेद्वारत्वानपेक्षणेन 
व्युत्पत्त्यन्तरकल्पनात्‌ नजन्वये विभक्त्यथपिक्षायां जितमद्रेतवादिभिः; नीलं सुगन्धिमह- 
दुत्पलमितिबत्‌ घटपटनञर्यानामभेदान्तरयोपपत्तेः । नामधेये विभक््यथपिक्षायां वेदे नाम- 
धेयत्वं न सिद्धघेत्‌ इति जितं पूवपक्षिणा, “सोमेन यजेत’ इत्यत्रेव मत्तथेलक्षणयो द्विदा 
यजेतेत्यादावपि विशिष्टविधित्वोपपत्तेः; उभयत्र लक्षणायास्तुल्यत्येऽपि प्रष्टत्तिविशेपकर- 
* त्वेन विधित्वस्योचितत्वात्‌ । ५ 
, एवश्व-और ऐसा होनेपर ' चेत्रोऽयम्‌? इत्यादि छोकमें और ' उद्भिदा यजेत 
पल्ञकामः ? इत्यादि वेदम प्रत्यक्षतः उपस्थित चेत्रो द्विदादिपदोंका नामत्वेन अन्वय होता दै, 
अन्यथा चैत्रपदवाच्योऽयम्‌,, उद्भिदपदवाच्येन योगेन इत्यादि कल्पना करनेमें छक्षणाफे प्रसङ्घसे 
अग्रहीतसङ्गतिके=भगरहीतश्षक्तिकरपदमे लक्षणाके अयोगसेञशक्यसम्बन्धका नाम लक्षणा दे, 
अतः अगृह्दीतसङ्गतिफपदभं लक्षणा नहीं दो सकती दै, “ घट: पटो न ' यहाँपर जैसे विभक्तिके 
अर्थको द्वार न कर नज्नका नामार्थके साथ अन्वय होता दै तैसे “ चैत्रोऽयम्‌? इत्यादि नाम- 
घेयके अन्वयमेंभी विभत्तयर्थके द्वारस्वका अपेक्षण न होनेसे य्युत्पत्त्यन्तर=यन्नामाधैमें चैत्रादि 
जामका वाच्यतासम्बन्धसे अन्वय होता दै, तिस नामका समानविभक्तिकत्व चैत्रादि नामको 
अपेक्षित दै, एतद्रथुत्पत्त्यन्तरके कल्पनसे और नगर्थफे अन्बयमें विभक्तयर्थकी अपेक्षा होनेपर 
तो जीत लिया अद्वैतवा दियोने; जीतछेनेमें हेतुको दिखळाते दै-जैसे ' नीळ सुगन्धि महत. 
उत्पलम्‌? यददापर नीलादि पदाथौँका अभेदान्वय होता दै, तैसे घटः पटो न | यहाँपरभी घटपट 
नने इन दोनोंके अभेदान्वयकी उपपत्तिसे। और नामधेयमे विभत्तयर्थकी अपेक्षा होनेपर - 
वेद्में नामधेयत्व न सिद्ध होगा, ऐसा होनेपर पूवे पक्षीने जीत लिया, देतुको दिखळाते हैं- 
जैसे | सोमेन यजेत? यहाँपर मत्त्वथेळक्षणासे विशिष्टविधि दै तैसे “ उद्धिदा यजेत? 
यहाँपर विशिष्टविधिका सम्भव होनेसे>सोमविशिष्ट यागकी विधि जैसे सोमेन यज्ञेत यहाँपर 
है तैसे उद्चिदद्रब्यबिशिष्ट यागकी विधि ' उद्भिदा यजेत? यहाँपरभी उपपन्न हो सकती दै । 
उभयत्र=उद्भिदादिपदवाच्यमे और उद्चिदद्रव्यविशिष्टमे ढक्षणाका तुल्यत्व होनेपरभी प्रद्नत्ति- 
विशेषकर त्वेन-नामधेयपक्षम नामका सङ्घसपादिमें उपयोग दोनेपरभी द्रब्यविशिष्ट-विधिपक्षमें 
प्रवृत्तिविशेषकरत्वेन विधितस्यन्द्रव्यविशिष्ट विधित्वफोद्दी उचितत्व होनेसे । 
वात्तिककाराणां तु पदार्थोपस्थितेः पदशक्तिसाध्यलात्तद्थ सर्वत्र पदाध्याहारा- 
झीकारेऽपि नामधेयान्त्रये व्युत्पर्यन्तराश्रयणमस्त्येव तथाच स्वयमेव व्युत्पादितं नाम- 
भेयाधिकरण इत्यरू प्रसक्तानुपरसक्त्या । प्रकृतमनुसरामः--एवं स्थिते छाक्षणिकमपि 
अन्ययानुभावक॑चेदन्वयानुभवजननसामथ्यमेव शक्तिरिति लाक्षणिकस्यापि तदवस्वान. 


,[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बढिता । ६८५ 


मुख्यजघन्यविभागो न स्यात्‌ । तथाच लिझ्लाधिकरणविरोधः । तत्र हि  वर्दिदेवसदन 
दामीत्यादिमन्त्राणां मुख्ये जघन्ये चार्थे लिङ्गतद्विनियोगः उत मुख्य एवेति संशय्य उभ- 
योरपि शाद्वखादुभयत्रापि विनियोग इति प्राप्ते मुरूय एव इति सिद्धान्तितम्‌ ' अर्थाभि- 
धानसंयोगान्मन्त्रेपु शेषभावः स्यात्‌ तस्मादुत्यत्तिसम्वन्थो$्थेन नित्यसंयोगादिति । 
और वात्तिककारके मतमें तो पदार्थोपस्थितिको . शब्दशक्तिसे साध्य दवोनेसे तदर्थम्‌= 
पदाथापस्थितिके लिए सवत्र पदके अध्याद्दारका अङ्गीकार होनेपरभी नामधेयके अन्वयके लिए 
व्युत्पत्त्यन्तरका आश्रय दै ही, तिस रीतिसे खयं ही व्युत्पादित किया दै, अग्र इस प्रसक्तानु- 
प्रसक्तिसे अखम्‌ कर, प्रकतका अनुसरण करते हं । ऐसा स्थित होनेपर ढाक्षणिकभी यदि * 
अन्ययका अनुभावक हो तो अन्वयानुभवजननसामर्थ्य ही तो शक्ति दै, अतः ढाक्षणिकको भी 
तदलात्‌-शक्तिमत्त्व होनेसे, मुख्य जघन्यका विभाग न होगा, अभीतक तो शक्तो मुख्य 
समझते थे और छाक्षणिकको जघन्य समझते थे तैसे शक्तिद्वारा बोध्याथेको मुख्य समझते थे 
' और ढक्षणाद्वारा ज्ञाप्य अर्थको जघन्य समझते थे परन्तु अघ समानरूपसे अर्थयोधकता होनेसे 
और अर्थकोभी एकविधत्व दोनेसे उभयत्र मुख्यजघन्यविभाग न होगा। और इष्टापत्ति करनेपर 
.ढिङ्गाधिकरणका विरोध दै । तत्रहि=उस लिङ्गाधिकरणमें ' बर्दिदेवसदनं दामि? इत्यादि 
मन्जाँका झुख्यार्थमें तथा जघन्याथमें लिङ्गले विनियोग है, अथवा मुख्यार्यमे ही विनियोग है 
इस रीतिसे संशय्य-संशयकर दोनों अर्थोको शाद्दत्व होनेसे दोनोंमें विनियोग दै, इस रीतिसे 
पूवेपक्षके प्राप्त होनेपर सुख्यार्थमें ही विनियोग दै, यह अर्थ सिद्धान्तित किया दै, अर्थाभिधान- 
संयोगात्‌ जै० अ० ९ पा० १ सू० ३६ इत्यादि सूत्रसे । 
` अर्थाभिधानसामथ्यरूपाहिङ्गाच्छुत्यविनियुक्तेपु वहिदेवसदनं दामीत्यादिमंन्वेपु 
शेपभावो विनियोगः स्यात्‌ | तद्च सामर्थ्य मुख्ये न जघन्ये शब्दसामर्थ्यादुपस्थितो 
हथो युखमिवाव्यत्रदितो भवतीति मुख्य उच्यते । मुख्याथैसम्वन्धादुपर्थितस्तु जघन- 
मिव व्यवहितो भवतीति जघन्य उच्यते । तथाच जघन्येऽर्थेविनियोगं ब्रुवतापि तदुप- 
स्थितये मुख्योपस्थितिवेक्तव्या, तथाचोत्पत्तिसम्वन्थः स्वभावसम्वन्धोऽर्थाभिधान- 
सम्वन्ध एव विनियोजकः स्यात्‌; तस्यायैनियतत्वात्‌, तावतैबस्वाध्यायविभेश्वरिताय- 
त्वात्‌ घुख्यसम्न्धस्तु न लिङ्गम्‌ । अनेकेषां मुख्यसम्बन्धित्वेनार्थानियमाचरपत्वाच्चेति 
सूत्रार्थः । अत एव मुख्यसम्भवे लक्षणा नोपादेयेति सर्वतन्त्रसिद्धान्त; । पदटत्तिहिशक्तिः 
पदार्थदत्तिश्र लक्षणा; साच वहुभकारेत्यन्यत्‌ , छाक्षणिकपदेन अन्ययप्रतियोग्युपस्थितो 
कृतायां यदबिशिष्ट शक्तं तदेवान्वयानुभावकम्‌ | अथवादपदानां सर्वेपां लाक्षणिकत्येऽपि 
तदेकवाक्यतापन्नं विधिपदमेवानुभावकम्‌ । “ विधिना त्येकवाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां 
स्युरिति? न्यायात्‌। तथा च सत्यादिपादानां सर्वेपामपिलाक्षणिकत्ये कथमन्त्रयानुभवो- 
पपतिरिति-चेत्‌, नेपदोपः । 


६८६ ढट्देतसिद्धि)। [ सत्यायवान्तरवाक्याखण्डा्थ० ] , 


सूत्रार्थ दिखलाते ह--अथेफे अभिधानका जो सामर्थ्य तादश सामथ्येरुप लिहुसे 
श्वृतिसे किसीभी अर्थमें नहीं नियुक्त ऐसे जो 'बर्हिदेवसदनं दामि? इत्यादि मन्न हैं उन मन्नोमें 
शेपभाव;-विनियोग होगा, तच्च=भौर वह अर्थाभिघानरुप सामर्थ्यं तो मुख्यम दै जपन्यमें 
नहीं क्योंकि शब्दसामथ्यंसे उपस्थित अर्थ मुखकी नाई अव्यवद्दित दोता है, अतः वह मुख्य 
कहा जाता दै । और मुख्याथेके सम्बन्धसे उपस्थित हुआ अथे तो जघनकी तरद व्यवहित 
होता दै, अतः जघन्य कहा जाता दै फछतः जघन्यार्थमे विनियोगको कहनेवालेसेभी तदुप- 
स्थितये-जपन्यार्थंकी उपस्थितिके लिए सुख्यार्थकी उपस्थिति वक्तव्य दै । तथाच-उत्पत्ति- 
, सम्मन्धः=स्वमावसम्बन्ध=अयो भिधान सम्बन्ध दी विनियोजक दोगा, तस्थ-उक्त सम्बन्धको 
अर्थके साथ नियतत्व होनेसे । और तितनेसेद्दी स्वाध्यायोष्ध्येतव्य;-इस खाध्यायविधि- 
कोभी चरितार्थत्व होनेसे । प्रुख्यसम्बन्धस्तु-मुख्याथज्ञापनद्वारक अमुल्यार्थवोधकत्व छिङ्गम्‌= ` 
हिङ्गत्येन विनियोजक नहीं दै, अनेंकोंको युख्यसम्यन्धित्व दोनेसे, अ्थेके अनियमसे चरम- 
त्वात्‌=अुस्यार्येविपयकोपस्थितिसे उत्तरोपस्थितिकत्व द्वोनेसेभी; इति-यह सूत्रार्थ दै । अतएव्‌= . 
उक्ताधिकरणका विरोध होनसे ही मुख्यका सम्भव होनेपर लक्षणा उपादेय नहीं दै यह सर्व- 
तञ्र सिद्धान्त दै । शक्ति पदूनिघ बृत्ति दै। और छक्षणा पदार्थद्रत्ति दै। साच=औौर वह लक्षणा 
यहुविधा दै, इत्यन्यत्‌-छक्षणाफे अनेक प्रकारोंका निरूपण यहाँपर असम्बद्ध हैं अतः उसकी 
आवश्यकता नहीं । छाक्षणिकपदेन=ततः लिङ्गाधिकरणबिरोधपरिहारके छिए ऐसा कहना 
चाहिए कि-छाक्षणिक पदसे अन्वयके प्रतियोगियोंकी उपस्थितिके करनेपर जो अवशिष्ट शक्त 
पद्‌ दै वही अन्बयका अनुभावक देः=अन्वयविपयक अनुभवका जनक दै; सचे अधैवाद पवोंको 
डाक्षणिकत्व होनेपरमी अर्थवादोंके साथ एक वाक्यतापन्न विधिपद ही अनुभावक दै, विधिना 
त्वेफबाक्यत्वात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां स्युः ज० अ० १ पा० २ सू० ७ इति न्यायात्‌=इस सूत्रसे 
तथाच=जब् फि यों कहना पडा तब सत्यादि सबै पोको ढाक्षणिकत्व होनेपर अन्वयके अनु- 
भवकी उपपत्ति कैसे होगी इति चेत=ऐसा यदि कहते हो तो यह दोप नहीं दै क्यों? 
शाक्यस्यैवान्बयाचुभवाभ्युपगमात्‌, लक्षणा सेकदेशत्यागमात्राय नत्वशक्यायों- 
पस्थितये गोनित्य इत्यादिवत्‌। अत एव वाचकानामेव स्वार्थे लक्षणेयमित्युक्त प्राक्र । ननु 
जहल्लक्षणाभ्युपगमे कथमभ्वयानुभवः? शक्येकदेशस्यापि तत्राभावात्‌ । तथाचोक्तं संसेप- 
शारीरके साभासाङ्गानवाची यदि भवति पुनर्महास्तथाई ब्रहमन्दोऽदङ्कारवाची 
भवति तु जहती लक्षणा ततरु पक्ष ? ( सं० शा० अ० ११६९ ) इति। अस्मिन्पक्षे अन्वि- 
¦ । पक्षद्रयाश्रयणं तु णहदजहळक्षणापक्ष एव। तथाच 
दर्शितँ ततरैष-* अभिहितघटना यदा तदानीं स्पतिसमबुद्धियुग॒ पदे विधत्तः । परशि 
पुनरन्विताभिधाने पदयुगलात्‌ स्पृतियुग्ममेव पूवस । ( सं० च्या० १३८४ ) इति । 
तत्तपदीपिकाळृदादयस्तु अभिहितान्वयपक्षमेवोररीचक्रुः, स्यापि सिद्धान्तानुकूलत्वा- 


[ परिच्छेदः २] सरढासम्वढिता । ५ ६८७ 


दिति न किश्चिदवद्यम्‌ । तार्किकमतस्योभयपक्षवददिर्भाबादिकं च वेदान्तकल्पलतायां 
व्युत्पादितमित्युपर म्यते ॥ ; 


इत्यद्वेतसिद्धो सत्याद्यवान्तरयाक्याखडार्थतोपपत्तिः॥ 

___ शक्यस्येव=सत्यादि पदोंके शक्यकेह्दी अन्वयके अनुभवका अभ्युपगम दोनेसे=सत्या दि 
पदोसे सत्यत्वादिविशिष्ट विषयक जो अनुभव होता दै डस अनुभवमें विशेष्यतया शुद्धात्मा- 
काभी आन होता दे, अतः शुद्धात्मानुभावकत्व सत्यादिपदोंको दे ही और लाक्षणिक पद 
अनुभावक नहीं होता दै यदद नियम जहृदजहक्लक्षणा=भागत्यागलक्षणास्थलमें नहीं है किन्तु 
इस टक्षणासे भिन्न लक्षणाएँ जहां होती दें तहाँ दै यह भाव दै। और लक्षणा तु=्रकृतमें ' 
लक्षणा तो विरुद्धरूप एकदेशके स्यागके लिए दै अशक्यार्थकी उपस्थितिके लिए नहीं, जैसे कि 
५ गौनित्यः ! यहांपर व्यक्तिरूप एक देशके त्यागफे लिए गोशब्दकी गोत्व ज्ञातिमें लक्षणा है, 
न कि अइक्यार्थेकी उपस्थितिके छिए तैसे । अतएव=उक्तार्थके इष्ट होनेसेद्दी वाचक सत्या दि- 
पदोंकी ही स्वायेमें लक्षणा दै, यह कहा दै पहिले । शङ्कते नन्विति। जदल्क्षणाभ्युपगमपक्षमें 
कैसे अन्वयका अनुभव है शक्यके एकदेशकामी उस पक्षमें अमाव दोनेसे तथा च कहा है 
सङ्भेप शारीरकमे यदि ब्रह्म शब्द आभासके सहित ज्ञानका कहदनेवाछा होता दै और अहं 
शब्द अहृङ्कारका कहनेवाळा होता दै तो उस पक्षमें जहती लक्षणा दोती दै-समाधान करते हैं 
अस्मिन्निति - । इस पक्षमें अन्विताभिषानवावृके अनभ्दुपगमसे दोप नहीं दै । और पक्ष- 
द्यका आश्रयण तो>अन्विताभिधानवाद तथा अभिद्दितान्वयवाद्‌ एतत्पक्षद्वयका आश्रयण तो 
भागत्यागलक्षणपक्षमें ही दै । तथाच दिखला दिया दै वहाँपर यदानजब अभिहितघटना= 
अमिद्दितान्वयबादका आश्रयण दै तदानीम्‌=तव पदे--अहम्‌ और व्रह्म ये दोनों पद परदशि= 
शुद्धास्मामें पू्वेम-शाव्दवोधसे पूर्व स्परतिसमबुद्धियुग्मको निष्पन्न करते है; और अन्विताभि- 
धानवादमें तो पदयुगळसे परडशिस्युद्धात्मामे स्मृतियुग्म दी शाब्दबोधसे पूर्मं होता दे, 
यहाँपर युगादिपद अविवक्षितार्थक हैं अतः सत्यादि बाक्यमें नानापदज्ञानजन्यज्ञानका लाभ दे। 
और तत्त्वप्रदीपिकाकारादिकॉने तो अभिहितान्वयवाद्पक्षकोही अङ्गीकार किया दै, समथा 
सिद्धान्तफे अनुकूछत्व होनेसे, अतः कोई दोप नहीं । और तार्किक मतका उभयपक्षसे बहि- 
a वेदान्तकर्पलतिकामें व्युत्पादित दै, अतः अब इस विपयमें मुझसे उपरास किया 
जाता है । 

इति सरलायां सरवादिवाक्याखण्डार्थत्वोपपत्तिः । . 


अथ तत्वमस्याद्वाक्याखण्डार्थत्योपपत्तिः। 
एवं तत्तमस्यादिमहावातयपक्षकाचुमानमपि निदोपम्‌ । नच सोऽयं देवदत्त इत्ययं 
दृष्टान्त; साध्यविकलः; बिशिष्टामेदस्य वोधयितुमशक्यत्वात्‌ । तथाहि-किसत्र तदेश- 
कालविशिष्ट एतदेशकालवैशिएथे प्रतिपाग्रते, एतदेशकालविशिष्ट वा तदेशकाल्नेशिएथ 


६८८ र , अद्वेतसिद्धि: । [ तत्तवमस्यादिवाक्याखण्डाये० ]. 


तद्विशपणयोरेक्य वा, तद्विशिएयोरेतयं वा, । नाथ), तदेशकालवैशिष्ठयस्यापत्यक्षत्वेना- 
जुद्देशयत्वात्‌, तत्कालादेरिदानी सच्चापत्तेभ । नद्वितीय;; एतत्कालादेरन्यदा सत्वापत्त! | 
न तृतीयः वाधात्‌ । अत एवं न चतुर्था5पि; विशेषणस्य भिन्नत्वेन विशेषणविशेष्यत- 
त्सम्बन्धात्मकस्य विशिष्टस्य भिन्नत्वात्‌ अतिरिक्तत्वेऽपि विशेषणभेदेन विशेष्यमेदेन च 
तद्भदनियम्रात्‌ । तथाचोभयबिशेपणपरित्यागेन विशेष्यमात्रभिन्ने बोध्यत. इति सिद्धः 
मखण्डायत्वम्‌ । 

अथ सरलायां तत्त्वमस्यादिवाक्याखण्डार्थत्वोपपत्तिः | 


इस रीतिसे तत्त्रमस्यादिरूप जो मद्दावाक्य तादृश महावाक्यपक्षक अनुमानभी वाः 
तस््मस्यादिवाक्यम्‌ , अखण्डाथेनिप्ठम्‌ ; आस्मस्वरूपमात्रनिएँ वा, द्रव्य-... 
मात्रनिष्ठत्वे सति समानाधिकरणलात्‌, तन्पात्रमश्वोचरत्वाद्वा, सोऽयमित्यादिवाक्यवत्‌ ,. 
यह्‌ तत्तरमस्यादिमहावाफ्यपक्षक अनुमानभी दोपोंसे रहित दै । ` सोऽयं देवदत्तः? यह दृष्टान्त 
साध्यसे विकळ है-' सोयं देवदत्तः? यह वाक्य जो आपने दृष्टान्तत्वेन उपन्यस्त किया दै 
उसमें अखण्डाथेनिष्ठत्व या स्वरूपमाग्रनिएस्वरूप साध्य नहीं है अतः दृष्टान्त साध्यविकल दै, 
नच=दृटटान्त साथ्यविकळ नहीं दै, क्यों? विदिष्टमें अभेदको बोधन करनेफे किए अशक्र्यत्व 
दोनेसे। इसी अथेको स्पष्ट करते दैँ-तथाहदीति । क्या यहाँपर तदेशकालूविशिष्टे-व्यवद्धित- 
देशकालछविशिष्टमें अव्यवहितदेशकाळका वैशिष्टय प्रतिपादन किया जाता दै, या एतदेशकाल- 
'बिशिष्टेसअव्यवहितदेशकालविशिष्टमें तदेशकाल=ष्यवद्दितदेशकालका वैशिष्टय प्रतिपादन 
किया जाता दै, या तद्विशेपणयो!-त्ते ते. विशेपणे च इति तद्विशेषणे, तयोः=तद्विशेपणयोः 
तत्वेन एतत्त्वेन उत्तदेशकालरूप - विशेषणोंका ऐक्य प्रतिपादन किया जाता दै, या उक्तविध- 
विशेषणविशेष्योंका ऐक्य प्रतिपादन क्रिया जाता दै; विकल्पॉंको कर अब निराकरण करते हैं- 
नाद्य इति | व्यवद्दितवेशकालविशिष्टमं अव्यवहितदेशकालका वैशिष्टय सोऽयम्‌ इस वाक्यसे 
प्रतिपादन किया जाता दै यह प्रथमपक्ष नहीं बन सकता दे, क्‍यों ? व्यवद्दितदेशकालके वैशि- 
एपको प्रत्यक्षत्व न होनेसे तेन रूपेण उद्देश्यत्वके अभवसेन्प्रत्यक्षतः जो ज्ञात होता है उसको 
उद्देश्यकर अज्ञातको ज्ञापन करनेके लिए “सोड्यम्‌ ' यद्र कहा जाता दै, और तददेशकालका 
विशिष्टल्व तो प्रत्यक्ष नहीं है, अतः तेन रुपेग उद्देश्यता नहीं बन सकती है-्तदेशकाल- 
- विशिष्टत्व एतदेशकाल्वैशिष्टयके प्रति उद्देश्यतावच्छेदक नहीं दो सकता दै । और तत्कालादे३-- 
व्यवहितकाडादिकके इस कालमें सत्त्वापत्तिसेभी तद्देशकालविशिष्टल्वक्ो उद्देदयतावच्छेदकत्व 
नहीं बन सकता दै । न द्वितीय!=पतदेशकाळविदिष्टमे तदेशकालका वैशिष्टय इस वाक्यसे 
प्रतिपादन किया जाता दै, यह द्वितीय पक्षभी नहीं वन सकता दै, क्‍यों ? इस काछादिका 
अन्यकरालादिमें सत्त्वकी आपत्तिसे-जय कि एवदेहाकालविशिष्टमे तद्देशकाछफे वैशिष्टयका भान 
माना जायगा तब तो तदेशकाळ्वेशिष्टयसे पूवेमे एतददेशफाळका विशिष्टत्व मानना पडेगा तथाच 


 परिच्छेद: २] सरलासम्बलिता । ६८९ 


चत्तेमानकालादिका अतीत कालमें सत्त्व मानना पडेगा और वाराणसी प्रदेशका मथुरा अवच्छे- 
देन सञ्च मानना पडेगा; न तृतीयः=विशेषणोका ऐक्य प्रतिपादन किया जाता है, यह तृतीय 
पश्षभी नहीं बन सकता दे, क्यों ? वाब दोनेसे,=वाराणसी प्रदेशका मथुरा प्रदेशफे साथ ऐक्य 
बाधित है और वत्तेमानकाढका अतीतकालके साथ ऐक्य वाधित है। न चतुर्था$पिसविशि- 
श्लॉफा ऐक्य प्रतिपादन किया जाता दै, यह चतुर्थ पश्षभी नहीं वन सकता हे कयां? अतएब- 
बाब होनेसेद्दी इसी अर्थक्रो स्पष्ट करते दँ-विशेषणको, भिन्नत्व होनेसे विशेषणत्रिशेष्य तथा 
एतदुभयसम्बन्ध एतत्तत्रितयात्मक विशिष्टको भिमत्व होनेसे, अतिरिक्तत्येऽपि=उक्त तीनों 
पदा्थोसे विदिष्टको अतिरिक्तत्व होनेपरभी विशेषणफे भेदसे और विश्लेष्यफे भेद्से तद्भेदे 
विशिष्टमेदके नियमसे फलतः गत्यन्तरे अभावसे उभयविश्र विशेषणोंके परित्यागसे अभिन्न- 
स्वरूपविश्ेष्यमात्र ' सोऽयम्‌? इस वाक्यसे बोधित होता दै, अतः इसमें अखण्डार्थसत्र 
सिद्ध हुआ । 

तदुक्तम-- अविरुद्धविशेषणद्रयप्रभवत्वेडपि विशिष्टयोद्रयों: | घटते न यदैकता 
तद्रा नतरां तद्विपरीतरूपयोः ॥ (सं० शा० ११६७ ) इति | यदा हि दण्डी कुण्डली- 
त्यादो दण्डकुण्डलादेरेकदेशकालावस्थितत्वेनाबिरोघेऽपि न तद्विशिष्टयोरेरयं; विशेषण- 
योरप्येक्यापत्ते!: तदाकेब कथा सोड्यमित्यत्र तत्तेदन्तयोरेककालानबस्थाननियमेन 
परस्परविरुद्धत्वात्तद्विशिष्ठयोरेक्यस्य । लक्षणयेक्यबोधन तूभयत्रापि समानम्‌ । लाक्ष- 
णिकत्ये$पि दण्डी कुण्डलीस्यादों विशिष्टतात्पर्यान्नाखण्डाथत्वव्यवहारः सोच्यमित्यत्र तु 
£ अयं स न वा अयं नेव स ' इत्पादिसशयविपयेयज्ञानविपयी भूताभेदमात्रस्य बुशुरिस- 
तत्वेन तत्रैर तात्पयांदखण्डाथेत्तम्‌; नद्यस्मिन्‌ बुभुत्सिते अन्यत्‌ मतिपादयितुयुचित- 
मित्युक्तम्‌ । ततेदन्तोपस्थितिद्वारका मेदबोधस्येव भेदभ्रमविरोधितया नान्यतरपद्वेय- 
थ्यम्‌ । मत्यभिज्ञा प्रत्यक्षस्यापि अभिञ्गद्योप स्थितस्वरूपातिरिक्ताविपयत्येऽपि उभयो- 
पर्थितिद्वारकामेदवोधनेन भ्रमनिवत्तेकल्म्‌, तत्समानार्थकं च वाक्यमेतद्रिति न 
विशिष्टपरम्‌ । ह 

सो कहा है-अविरुद्धविशेषणद्यका अस्तित्व होनेपरभी जब विशिष्टोंकी एकता संघटित 
नहीं होती दे तग्र विरुद्धविशेपणवाळे विशिष्टांकी एकता तो नहीं ददी हो सकती है । इसीका 
अर्थ दिखलाते दें-जयबक्ि “ दण्डी ? कुण्डली इत्याद्विमें एकदेशा एक कामं अवस्थितस्वेन दृण्ड 
कुण्डळादिका विरोध न होनेपरभी तट्रिशिष्टयो!सरण्डकुण्डलादिसे विशिष्टांका ऐक्य नहीं दे, 
विशेषणोंफेभी ऐक्ष्यक्री आपत्तिसे; तत्र ' सोऽयम्‌? यहाँपर एक काठमे अनवस्थानके नियमसे 
तत्ता तथा इद्न्ता इन दोनाँको परस्पर ब्रिरुद्धस्व होनेसे तदिशिष्टयो:च्तत्ता तथा इदन्ता इन 
दोनोंसे विशिष्टोंके ऐक्यकी क्या कथा दै । और टक्षणासे ऐक्य बोबन तो उभयत्र समान दे । 

- और लाक्षणिकत्व होनेपरभी “दण्डी कुण्डडी ? इत्या दिम विशिष्टमें तात्पय्य दोनेसे अखण्डाथ- 
<३न८टद 


- ६९० अ्वैतसिद्धिः I [ तत्तमस्यादिवाक्यासण्डार्थ ० ] 


सत्रका व्यवहार नहीं हैं, “सोऽयम्‌? यहाँपर तो-यदद .वह दै या नहीं यह वह नहीं ही है, 
इस्याद्रूप जो संशय-विपर्य्ययज्ञान तादंशज्ञानविपयीभूत जो अमेद ` तादृश अभेद्मात्रको 
युभुरिसितस् दोनेसे तत्रैत्र=अभेदमात्रमें दी तासपर्यके दोनेसे अखण्डाय॑त्व दै । क्योकि अन्यके 
बुभुत्सित होनेपर अन्य प्रतिपादन करनेके लिए उचित नहीं दै, यहद कहा जा चुका है, तत्ता 
तथा इदइन्ता इन दोनोंकी उपस्थिति है द्वार जिसका ऐसा जो अमेदृयोध तादृश अभेदयोध- 
कोद्दी मेदअमकी विरोधिता होनेसे-अन्यतर पत्रका वैयथ्ये नहीं । और प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्षः 
कोभी अभिज्ञाद्रयतते उपस्थित जो स्वरूप उस स्वरूपसे अतिरिक्त विपयसत्र न होनेपरभी 
उभयोपस्थितिद्रारकामेदवोभनसे भ्रमका निवत्तंकत्व दै, तत्समानार्थेकं च=्प्रत्यभिज्ञासमानार्थक 
यह वाक्प्र है. अतः यह बिशिष्टपर नहीँ है । 


यथा चाभिज्ञादयात्‌ प्रत्यभिज्ञाया विषयवैलक्षण्याभावेअपि द्वारव्रिशेषनिवन्ध- 
नत्ञानगतरैलक्षण्यादेव फडभेदः, तथा स्मृतिरूपायास्तदिदंपदा्थोपस्थितेरनुभवरूपस्य 
चाक्या्मबोधएप । एवञ्च भिन्नपत्रतिनिमित्तयोरेकागैत्रोषपरख सामानाधिकरण्यमिति 
प्राचां बचोऽपि निष्पकारके सुतरामुपपद्यते | ननु-सोश्यमिति प्रत्यभिज्ञा तात्रमा- 
खण्डाथेविपया; तत्र भत्यक्षे शब्ददत्तेले्षणाया अभावात्‌, तत्तेदन्तोलेखित्वेन तत्र 
निष्मकारकत्वस्य अनुभवपरास्तत्वात्‌ , तदरनुछेखे त्वमिज्ञाती विपयवैलक्षण्याचुपपत्तेः । 
तथाच शाब्दमत्यभिज्ञापि तथा, स्तपत्यभिज्ञाबगतस्य परं प्रति बोधनादिति-चेन्न, 
टरयनपे्षत्वेऽपि प्रत्यक्षस्य विशिष्टामेदविपयत्वे बाधस्य प्रतित्रन्थक्ततया स्त्ररुपामे- 
दुमात्रत्रिपयत्वात्‌ । 


और जिस रीपिसे अभिज्चाद्वयसे प्रत्यभिज्ञाके विपयमं वेडक्षण्यके न होनेपरभी द्वार- 
बिशपाप्रीन जो ज्ञानगत वैटक्षण्य तादृश बैलक्वण्यसे ही फळमेद दै, तैसे स्तिरूप जो तदि- 
दम्पदा्थकी उपस्थिति तादृश उपस्थितिसे अनुभवरूप बाक्याथरोधका वैल्क्षण्य दै । एवश्च= 
ऐसा दोनेपर, भिन्न दै प्रदत्तिका निमित्त जिन्हॉक्रा ऐसे जो दो शब्द्‌ उन दो शब्दोंका जो 
एकाथेपरत्व है वह सामानाधिकरण्य दे, यह प्राचीनोंका वचनभी निष्पक्रारमं सुतराम्‌ उपपन्न 
होता दै । शक्कते नन्त्रिति । ' सोऽयम्‌? इत्याकारिका जो प्रत्यभिज्ञा दै वह अखण्डाथेविपया 
नहीं दै, क्यों तत्र प्रत्यक्षे-उप्त प्रत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्षमे शब्दकी बृत्ति जो लक्षणा उस छक्ष- 
णाके अभावसे; तत्तेदन्तोलेखित्येन-तत्ता तथा इदन्ता एतदुभयविषयकत्वेन तत्रञ्मत्यभिज्ञामे 
निष्प्रक्रारफत्वकों अनुभवस परास्तत्व द्वोनेसे; तदनुछेखे तु=्तत्ता तथा इदन्ता एतदुभयविपय- 


कत न होनेपर तो प्रत्यभिज्ञाम अभिज्ञासे विपयवलक्षण्यकी अनुपपत्ति है, अतः प्रत्यभिन्ञामं 


तततेदून्ताका उल्लेख मानना ही पडेगा, फछतः शाव्दप्रत्यभिज्ञामी तथा=्तत्तेदन्ताको उलेख 


. करनेबाली दै, प्रत्यक्षात्मक सप्रत्यभिश्ञासे अवगतका परके प्रति शब्दतः बोध न दोनेसे इति 


चेन्न; क्यों! प्रत्यक्षस्प-प्रत्यक्षात्मक प्रत्यभिज्ञाको इृस्यनपेक्षत्वेऽपि=म्दवृत्ति लक्षणाकी 


` { परिच्छेदः २] : सरडांसम्ब्रद्ता । - ६११ 


अपेक्षा न.होनेपरभौ बिशिष्टामेदविपयमे बाधको प्रतिवन्धकता होनेसे. स्वरूपात्मक जो अभेद 
ताद्दश-अभेदमात्रबिपयत्त्र होनेसे । 


अमेदश्च न प्रकारः, सरूपतया प्राधान्यात्‌ । तत्तेइन्तयोरपि न प्रकारता, 
भासमानामेदरूपवेशिष्टयप्रतियोगित्वाभावात्‌ । अतएव न तस्याः तत्तदन्तो्लेखिता तद- 
मिलापे तु निरंन्तरोत्पन्नाभिन्ञादयादेव तथोलेखब्यत्रद्गांरात्‌ तत्र च लक्षणा लब्धपदेव | 
सबैत्र निर्विकरपाभिलाप इसे गति; | नचाभिज्ञाया अत्रिशेषः, सम्रकारकत्व निप्मकारः 
कत्वाभ्यामेत विशेपात्‌, । फलवेटक्षण्यन्तूक्तमेव । अत एव तत्तोपलक्षितप्रतियोगिकभेद- , 
रहित इद्न्तोपलक्षितमेत्रदच छरूपे तात्पर्यात्‌, यथा ब्ञानशृपदेशोऽप्युपपद्यते । भेद विरहश्च 
न कथ्चिद्धमः किन्तु स्वख्यमेव; । तदेव चेक्यमित्युच्यते । नचायमस्ति नियम; स्येन 
यथावगतं परं भ्रति तथैत्र वाच्यमिति समूहज्ञानेनापि श्रोतयुशत्सितेकदेशोपदेशद्शनात्‌ , 
ज्ञानमात्रसाध्यतात्‌ बुभुत्सानुसारित्वाचोपदेशस्य । एत्रश्च विशिष्टविपयादपि ज्ञानाद 
खण्डोपदेशोपपत्ति; । त्रिशेपणोपलक्षणादिवियेकआन्यत्र स्पष्ट इति नेह प्रतन्यते | तथाच 
न दृष्टान्तः साध्यविकलः । एवं तस्वमस्यादिमहावाक्येअपि वोद्धव्यम्‌ । ` 
और अमेत् तो प्रकार नहीं दे; स्वरूपत्वेन प्राधान्य होनेसे, तैसे तत्ता तथा इद्न्ता इन 
- दोनोंकोमी प्रकारता नहीं दै, क्‍यों ? भासमान जो अमेदरूप वैशिष्टय ताहश बैशिष्टयके प्रति- 
योगित्वके अभावसे । अतपएव=उक्त कमसे तत्ता तथा इदून्ता इन दोनोंके प्रकारलफे असम्भ- 
वसे द्दी तस्याः=परत्यभिश्ञाको तत्तेदन्ताचिपयकरत्र नहीं है, और तद्‌भिलापेतुः=रत्यभिन्ञ'ऽभि- 
खापंमें तो निरन्तरोरपन्ना-अभिश्ञा दूयसे ही तथोडेखव्यवहारात--वत्तेदन्ताबोमक झब्दप्रयोगसे 
तत्र च=उक्तवि अभिळापमें तो छक्षणा धृतपदा ही दै। सर्भत्र निर्विकल्पाभिलापे=* थ एवं 
येदरऽहं बरक्मारिम? ( वृ० १।४।१० ) ¦ आत्मानमेवाबेदृह ब्रह्मास्मि ? ( वृ० १।४।९) आत्मानं 
चेद्धिजानीयाद्यमस्मीति (यू० ४।४।१२) इत्यादि वेदमं और “सोड्यम्‌ ' इत्यादि छोक्रम 
सभैत्र निर्विकल्पाभिळापमं यह गति दै, अभिज्ञाके साथ इस प्रत्यभिज्ञाका अविशेष दै, नच= 
अविशेष नहीं दै; क्यों ? सप्रफकारकत्वनिष्प्रकारकत्वप्रयुक्त विशेष होनेसेसअभिज्ञामें सप्रकारफत्त 
है और प्रत्यभिज्ञामे निष्प्रकारकत्व है, एतस्रयुक्त दोनोंमें परस्पर विशेपंता है। और फलमे 
जैह्रण्य तो कहा ही दै-इसी प्रकरणमें पासमें दी कक्षा दै । अतपर=उक्ार्थके व्यवस्था पनसेदी 
* तत्तोपलक्षितप्रतियो रिकमेद्र हितइन्दतोपलक्षित देवदरत्तस्वरूपमे तात्पर्यं दोनेसे यथाज्ञान उए- 
देशभी उपपन्न होता दै । ओर भेदका बिरह कोई भम नहीं दै, किन्तु खरूप ही दे । बढ़ी 
* ऐक्य इस रीतिसे कद्दा जाता है । और यदद नियम नहीं दै कि ससे जो पदार्थ जिस रीतिसे 
` अबगत हुआ दो बह्‌ पदार्थ अन्यके प्रतिमी उसी प्रकारसे वाच्य है, क्या ? समूदज्ञानसेभी 
ओताको जिज्ञासित जो एकदेश उस एकदेशका उपदेश देखनेसे; उपदेशको ज्ञानमात्रसे सांशय 
डोनेसे और बुभुस्सानुसारित्व दोनेसे । और ऐसा होनेपर विशिष्ट दे विषय जिसका ऐसा जो 


६९२ अद्वैतसिद्धि!। [ तत्तमश्यादिवाक्याखण्डार्य० .] 


ज्ञान उस ज्ञानसेभी अखण्डोपदैशक्री उपपत्ति है। और विशेषण तथा उपलशक्षणादिका विवेक 
अन्यत्र=भद्रैतसिद्धिमे ही असतफे साधकृत्वाभावमें वाधकूनिरूपणावसरमें-हृयूह श्यसम्पन्ध- 
अङ्गप्रकरणसे पूरवपूवेप्रकरणमे स्पष्ट दै, अतः यहाँपर उसका विस्तार नहीं किया जाता दै । 
फलतः दृष्टान्त साध्यविफल नहीं है इसी रीतिसे तत्त्वमस्यादिमहावाक्योमेंभी समझना चाहिए । 


ननु- चिन्मात्रस्य चिन्मात्रेण सहाभेदबोधने इष्टापत्ति; अप्रसक्त निषेधश्च, अभे- 
दशेत्‌ स्वरूपमेतर तस्य स्त्रकाशतया नित्यसिद्धत्वेनोपदेशवेयथ्येम , तदस्फुरणे च तदूबु- 
अत्साद्यनुपपत्तिः, तत्त्वम्पदाथेशोधकेनावान्तरवाक्‍येनेवोपपत्त्या मददवाक्यवैफस्यञ्च एक- 
पदेनेवोपपत्ते पदान्तरवेयथ्येश्व, भ्रपकालय्ञाताधिकामतिपत्तेमेहावाकयात्‌ भेद भ्रमनिह- 
त्तिथ्व न स्पादिति-चेन्न; चेतन्यस्य नित्यसिद्धत्वेऽपि सावेज्यायुपलक्चितस्तररूपज्ञानस्य 
अज्ञानादिनिवत्तेकस्य साध्यत्वात्‌ । नवेच सप्रकारता, तत्तादिवत्‌ सावे्यादीनामस्वय- 
बोधाप्रकारलात्‌ , उपायान्तरणतादशज्ञानासम्भवाच नोपदेशबैयथ्यांदयो दोपाः । भ्रम- 
प्रतीतमेदाभ्रयतावच्छेदकम तियो गितावच्छेदकद्र्‍योपलक्षितस्वरूपपात्रज्ञानस्य भेद भ्रमनि- 
कत्वेन विपयांवेडक्षण्येडपि फलवैलक्षण्पात्‌, शह्नःवै्यविपयत्ते तुल्येडपि तदनुमान- 
निवत्येपीतभ्रमस्य तसस्यक्षनिवत्यैत्वद शनात्‌ । 

झङ्कते नन्त्रिति । चिन्मात्रा चिन्माश्रके साथ अमेद्योधनमें इषटापत्ति दै, और प्रसक्त 
भेदका निपेत्रमी हे और अभेद यदि चैतन्यका स्त्ररूपही दै तत्र तो अभेद रूप उस चैतन्यको स्वप्र: 
काशता द्वोनेसे नित्यसिद्धत्व है और निस्यसिद्ध होनेसे उपदेशका वैयर्थ्य दै और अभेदका स्फुरण . 
न होनेपर तो अभेत्रविपयिणी चुभुत्सादिकी अनुपपत्ति दै, और तत्त्वमृपदार्थशोधक जो अवान्तर 
घाक्य उस अवान्तरत्राक्यसेदी चैतन्यमाप्रक्री उपपत्ति होनेसे, महावाक्योका वैफल्य है और 
एकपदसेदी स्वरूपकी उपपत्तिसे पत्रान्तरोंका वैयथ्येभी दे, तैसे भ्रमक्ालमें ज्ञात जो पदार्थ 
तादृशपदार्थसे अधिफकी महावाक्यसे प्रतिपत्ति न न होनेसे, मद्दावाक्यसे मेदभ्रमकी निवृत्तिभी 
न होगी; इति चेन्न; कयां ? चैतन्यको नित्यसिद्धत्व' दोनेपरभी सातच्या द्विसे उपलछक्षित जो 
स्वरूप ताष्टशस्परूपविपयक जो अज्ञानादिनित्रत्तकज्ञान तादृशज्ञानको साध्यत्व द्दोनेसे ऐसा 
होनेपर ज्ञानमें सप्रकारता दो जायगी, नच-नहीं हो सकती दै, क्‍यों? जैसे तत्तादिको 
अन्वयप्रोध प्रकारकःव न होनेसे । और अन्य उपायसे एवम्भूतज्ञानफे असम्भवसे उपदेश- 
वैयथ्यांदिरूप दोप नहीं, और '्मप्रतीतनभ्रमसे पूर्वमे प्रतीत जो मेद ताद्ृशमेदाश्रयताबच्छे- 
बुक तथा प्रसियोगितावच्छेरक एतद्र्योपछक्षित जो स्वरूपमात्र तादशस्वरूपमात्रविषयक ज्ञानको 
सेद्नमका निवत्तेकत्व होनेसे विपयमें अबैलक्षण्य होनेपरभी मूलमें वेलश्षण्य दोनेसे; शङ्भरौत्य- 
बिपयक अनुमान तथा प्रत्यक्ष इन दोनोंक्रो शङ्कनिएश्येत्यविपयत्वके तुल्य दोनेपरभी तदनु- 
मानानिवत्त्येशह्ववैत्यसाधक अनुमानसे अनिवर्स्य जो-प्रत्यक्षास्मकपीतभ्रम उस पीतभ्रमको 
तसत्यक्ष=शद्भनिएशवैःयत्रिपयक प्रस्यक्षस निवरत्य॑त्व देखनेसे । 


[.परिच्छेदः २ ] __ सरलासम्बल्ति । ६९३ 


अत एवोक्तम--विवरणे ' अभिज्ञातः प्रत्यभिज्ञायास्तावन्न ममेयतो विशेपः; 
अभिइया ज्ञातस्येव देवदत्तेक्यएय प्रत्यभिज्षयापि ्रहणात्‌ । नहि देवदत्तस्य स्वेनेक्यम- 
भिज्ञायां न प्रतिभाति | नच तस्यैत्रयान्तरमस्ति यंदनभिज्ञातं प्रत्यभिज्ञायते । एकस्य 
कालढरयसम्बन्धः प्रत्यभिज्ञगोचर-इति चेन्न; ऐक्ये कालद्वयसम्भन्धस्य अभिज्ञाद्रयात्‌ 
एव सिद्धेः । तस्मात्‌ कालद्वयसम्त्रन्धिपदा त्रय विपयत्ये द्योरप्यवशिए्ट भ्रत्य भिज्ञाया एव 
काल्द्वयपरामर्शितेन भेदरश्रमनितरत्तकत्वात्‌ ्रामाण्यं । उक्तश्च कात्यायनेन, सिद्धन्तु 
निवत्तेकत्वादिति। 


अतएव वित्ररणमें कहा दे-अभिन्नात;-अभिज्ञासे प्रत्यभिज्ञाका प्रमेयतः विशेष नहीं दै, 
अभिज्ञासे ज्ञात जो देवदत्तका ऐक्य उस ऐक्र्यकाही प्रत्यभिज्ञासेभी ग्रहण होनेसे । देवदत्तका 
अपने साथ जो ऐक्य दै वह ऐक्य अभिज्ञामें नहों भासित होता दै यहद यात नहीं दे । और 
तस्य-देवदत्तनिए्ठ अन्य ऐक्य नहीं है जोकि प्रथम अनभिज्ञात होकर पश्चात्‌ प्रत्यभिज्ञात 
होता है । एक पदार्थका जो कारद्ययकें साथ सम्बन्ध है वह प्रत्यभिज्ञाका गोचर हे, इति चेन्न; 
क्यों ? ऐक्यमें काळडूयके सम्बन्धको अभिज्ञाद्रयसेह्दी सिद्ध होनेस । तस्मात कालद्रयसम्बन्धि 
जो पदार्थेस्य, तादृश पदार्यक्यविपयत्वके दोनोंमेभी अविशिष्ट होनेपर प्रत्यभिज्ञाकोद्दी काल- 
द्वयपरामर्शिज्न होनेसे पदार्थनिष्ठ सेद्भ्रमका नित्रत्तकत्त्र है, अभिज्ञाको नहीं, इस रीतिसे, 
तत्त्वमसि इस वाक्यको सत्यादिवाक्यसे और स्वघटकतत्पदसे प्रमेयक्रा बैलअण्य न होनेपरभी 
घर्मद्वयपरामर्शिखेन सेदश्रमतिवत्तेक्र होनेसे प्रामाण्य है । कडाभी दै कात्यायन महर्पिने- 
'सिद्धन्तुच्ञ्याकरणका प्रामाण्य सिद्ध है, क्यों ? निवत्तकत्वात-अमनित्रत्तकत्व होनेसेस्शब्दॉफ 
नित्यर्रके सिद्धान्तित होनेपर ज्ञातज्ञापकत्वेन व्याकरणके अप्रामाण्यकी शङ्का कर सज्ञादि 
बातुओंसे सृजन्ति आदिके साधुत्वके निश्चयका सम्भत्र दोनेपरमी “ माष्टि ? इत्यादिय असा- 
घुलअमनियृत्त्यय व्याकरणका प्रामाण्य सिद्ध है । यह कात्यायनने कद्दा है, तेते ज्ञातज्ञापकत्व 


न्य 


होनेपरभी भ्रमविशेपनित्वत्तिरूप प्रयो जनका सत्त्व होनेते तत्त्वमस्या दिका प्रामाण्य है यह भाव दे । 


स्यादेततू--अभिज्ञया वस्तुतः एकस्मिन्‌ कालद्वयसम्बन्धस्य देवदत्ताभेदस्य च 
अ्रहणे5पि प्रत्यभिङ्गया एकस्मिन्‌ कालद्वयसम्त्रन्ध इति वा, कालसम्बन्ध्येक इति वा 
ग्रहणेन प्रमेयत एज भेदः । नहीदमिति ज्ञाने वस्तुतः शुक्तो शुक्तयभेदमराद्यपि इयं शुक्ति- 
रिति ज्ञानवदिदंत्वुक्तित्वाधार एक इत्याकारम्‌ , अन्यथा तु फलतोऽपि विशेषो न 
स्यात; कालद्वयपरामशैस्य मेदभ्रमेअपि सच्चात्‌ | एवं तत्वमसीत्यत्रापीति | उच्यते- 
नहि प्रत्यभिज्ञायामैक्य प्रकार इति कस्पचिन्मतम्‌, तस्य स्त्ररूपत्वेन बिशेष्यत्वात्‌ । 
अभेदस्त्ररूपविषयत्ये तुल्ये तत्तेदन्तोभयप्रकारिका सेति तव मतम्‌, निष्मकारिकेवेति 
मम । एकलश्व नेकत्रसङ्कघा; गुणादाबभावात्‌ , तज्ज्ञानस्य भेदअ्रमाविरोधिलाच किन्तु 


६९४: अट्रैवसिद्धिः । ` [ तत्त्वमस्या दिवाईयाखण्डा4 ८6 } 


अेदविरहरूपं स्वरूपमिस्युक्तम्‌ | अन्यथा ` तदभिलापकवाक्यमपि सोऽयमेक इति स्यात्‌ 
नतु-सोऽयमिति । 

रहो यह-अभिज्ञासे यस्तुतः , एकमं काढद्वयके सम्बन्धका और देवदत्ताभेदृका प्रहण 
दोनेपरभी प्रत्यभिज्ञासे एकर्म काउद्वयसम्बन्ध इस रीतिसे या काढद्वयसम्त्रन्धि एक, इस रीतिसे 
पडण होनेसे प्रमेयः ही भेद है । क्योंकि ' इदम्‌ ? यह ज्ञान वस्तुतः शुक्तिमें शुक्तिके जमेदको 
प्रहण करता हुआभी “इयं झुक्तिः ? ` इस. ज्ञानकी नाई इदन्त्व झुक्तिस्वका आधार एक है, 
इस्याकारक नहीं हैँ=इयं शुक्तिः इस ज्ञानमं जैसे इदन्ःव शुक्तिस्व एकाधारमे है .इत्याकारत्व दै 
तैसे ' इदम्‌ ? इस ज्ञानमं नहीं। अन्यथा फडसेमी विशेष न होगा, काढद्वयपरा मशका मेद- 
श्रममेंमी सत्र दोनेस । इसी रीतिसे “तत्तमप्ति? यहाँपरभी । उच्यते=इस बिपयमें कहा 
जाता दैच्मत्यभिज्ञामं ऐक्य प्रकार दै यद फिसीका मत नहीं दै, तस्य=ऐक्यको स्वरूपता 
होनेसे,-विशेष्यत्व होनेसे | अभेद्स्वरूपविपयत्वके तुल्य होनेपर तत्ता तथा: इद्न्ता एतदुभय- - 
प्रकारिका सामप्रस्यभिन्ञा दै, ऐसा तुम्हारा मत:है । और वह प्रत्यभिज्ञा. निष्प्रकांरिका ही है, 
ऐसा मेरा मत हे । एकत्व एकत्वसद्भयारूप नहीं दै, गुणा दिमें सङ्घथारूप एकत्वफे अभावसेन्शुणा- 
दिक निर्गुण माने जाते हैं, अतः गुणादिमें गुणरूप सङ्घया नहीं है और सल्भधारूप-एकत्व- 
विषयक ज्ञानको श्रमका अविरोधित्व होनेसेभी यह पक्ष ठीक नहीं । किन्तु भेदबिरहरूप जो 
स्वरूप तद्रूप ऐक्य दै यह कदा दै । अन्यथा-उक्तस्वरूप ऐक्यको न माननेपर तदभिलापक= 
प्रत्यभिज्ञाभिळापक॒ वाक्यमी ' सोऽयमेकः? ऐसा दो जायगा न कि ' सोऽयम्‌? ऐसा । 

सोऽयमितिवाक्ये त्वैक्यस्य प्रकारत्वं तत्मतिपादकपदाभावादेव दूरनिरस्तम्‌ । 
भेदश्रमे कालद्रयपरामर्शे$पि भ्रपम्रतीतमेदाश्रयतावच्छेदकेत्यादिनिरुक्तफलवेलक्षण्य- 
मुपपन्नमेव, । अत एवं उपाधिभेद्भिन्नाथों येनेकः प्रतिपाद्यते ।.तदपि स्यादखण्डार्थ 
महत्‌ खे कुम्पक यथा ॥ इत्यादि कर्पतरुक्तं ' घटाकाशो महाकाश इत्युक्तेयरैक्यधीये- 
थे!ति वार्तिकश्व निरवद्यं तथाच तस्वपसि बाक्यमखण्डाथैम्‌ | उपाधिभेदभिन्नरई्थे ऐक्य 
प्रतिपादकत्वात्‌, घटखं महाखमिति वाकयवदित्युक्त भवति । एवञ्च सत्यज्ञानादिगीरे 
तत्संसगव्यतिरेकिणि अर्थ प्रमाणम्‌, मानत्वात्‌ , नयनादिप्रमाणबत्‌ ( चि० परि० १ 
का० २० ) इति चित्सुखाचार्योक्तमपि-साधु ।. सत्यादिवाक्यमेतत्पदार्थसंसगव्यतिरि- 
क्त एवार्थरमाणमिति सातरधारणं साध्यं विवक्षितम्‌, तेन संसर्गातिरिक्तसंसगिण्यपि 
राप्राण्पाङ्गीकारात्‌ न सिद्धसाधनम्‌ । कण्टकोद्धारस्तु पूवेवत्‌ । एवमन्येपामपि प्रयोगाः 
यथायथशुपपादनीयाः ॥ 

और “सोऽयम्‌? इत वाकयमे. ऐकय़रक्रा प्रकारत तो तत्मतिपादकरप्रकारत्वप्रतिपा- 
दक परफे अभावसे ही दूरम निएस्त हे । भेद्भ्रममें कालदयका परामर्थ होनेपरभी भ्रमप्रतीत- 
भेदाभयतावच्छर क इत्यादि निरुक्त फडका वैछश्षण्य उपपन्न दी है। अतएव=उक्त क्रमसे व्यव- 


[परिच्छेद: २] ` .- सरलासम्बढिता ।. ६९५ 


स्थाके दोपरहितत्वसे दी, उपाधिमेदसे भिन्न हुआ अथे जिस वाक्यसे अभेदरूपसे प्रतिपादन 
किया जाता है तद्पि-बह वाक्यभी अखण्डायेक होता दै, जैसे कि “ मइत्खं, कुम्भखम्‌ ' 
इस्यादि वाक्य हैँ, इत्यादि कल्पतरूक्त , निर्दोय है, और घटाक्ाश महाकाश इस उत्तिसे जैसे 
रेकयधी होती है यह वार्विकभी निर्दोप है फलितार्थ दिखळाते हे-तथा चेति। तस्तमस्यादि 
चाक्य, अखण्डाथेनिष्ठ है, उपाधिमेदमिन्नार्थम ऐक्यप्रतिपादकत्व दोनेसे “ घटखं मद्दाखं ' 
इति वाक्यवत्‌; यह कहा. हुआ होता दै । एवञ्च=्भौरु ऐसा द्वोनेपर सऱयज्ञानादिगीः= 
सप्यंज्ञानमित्या ढिवाक्य एतत्संसगेव्यतिरेकिणि-सस्या दिपदार्थप्रतियो गिकानुयो गिक जो संसर्ग 
तादृ संसरगसे अतिरिक्त-भिन्न जो अथे तादश अर्भमें प्रमाण दै, मानत्वात्‌-प्रमाणत्व दोनेसे 
नयनादिप्रमाणवत्‌ , यदद बित्सुखाचायैसे उक्तभी साधु है। सत्यादिबाक्य एतस्पदार्थसंसर्ग- 
व्यतिरिक्तार्थमें ही प्रमाण हैं इस रीतिसे सावधारण साध्य विवक्षित है, ततः संसगेसे अतिरिक्त 
संसर्गिमेंभी प्रामाण्यका अङ्गीकार होनेसे सिद्धसाधन नहीं है, और दोपॉका उद्धारतो पूर्ववत, 
ही.है । इस रीतिसे यथायोग्य अन्योफेभी प्रयोग उपपादनीय दें । 


तस्मात्‌ हथा रोदिपि मन्दबुद्धे तव भ्रमादेव हि दुःखमेतत्‌ । तस्यापनोदो नितः 
प्रमाजैस्तुभ्य तु रोचेत स नेति चित्रम्‌ ॥ मानं वेदान्तवाक्यानि नि्गुणाखण्डवोध्रनात्‌। 
निर्युण च तस्योक्तं शस्या युक्तिसहायया ॥ इह कुमतिरतच्ये तरववादी वराकः रलः 
पति यदकाण्डे खण्डनाभासमुचचे; । प्रतिवचनममुष्म तस्य को चक्त विद्वान नहि सतमनु- 
रोति ग्रामसिहस्य सिंह! ॥ > य 


इत्यद्वेतसिद्धो तत््वमस्यादिमदावाझपाखण्डाधत्वापपत्तिः । 


ग्रह्ममोक्षपराडू्सुख प्रपथ्वाभिनिवेश्ी द्वैतीको उद्देश्फर सिद्धान्तीसे कदा जाता दै-यतः 
समलसंसारध्वंसक जीषत्रह्लेक्यज्ञान सवथा निर्दोष है, ततः अन्तःस्थ निधिको न जाननेवाळा 
तू मन्दबुद्धि दथा ही आनन्द्रमागमे असन्तुष्ट हुआ रोदन करता है, अनुनियृक्षावशंवद्स्थेन, 
आचार्यश्री बिरुद्धामिनिवेशी द्वैतीकोमी मार्ग बतळाये देते दे-तव भ्रमादेव हिन्छुक्षफो तेरे 
निजरूपके अमसे ही यह दुःख प्रतीत दो रहदा दे=जत्रतक तेरा वेद्विरुद्धा 4रूप द्वैतमें अभिनियेदा 
है: तयतक तुझको रागद्वेपरूप पिशाच नहीं छोड सकते हैँ और जयतक मनुष्य इन विशाचों # 
पमे है तत्रतक उस शान्ति कह्दॉ ! अतः अपने स्वरूपको एकवार दुराप्रद्‌ छोड़कर समझ तर 
प्र्मानन्दममं निमग्न हुआ तू जिन्‍्होंके मतों आश्रयणकर पुरुपार्थसे पराड्युख होता दै उन्द्दांकी 
विप्रखम्भरृताको स्पष्ट जान लेगा और फिर उन्होंके कु त्सितनयनगरमं प्रवेशकी इच्छा न 
करेगा इत्यादि : तात्पर। दै । तस्य=उस तेरे श्रमका अपनोद्‌=्वंस प्रमाणोंसे कद्दा दै.सः= 
बह अपनोद तुझक्रो नहीं रुचिकर दो तो कोई आश्चय्ये नदडजिस पुरुपमें अच्छे या बुरे जो 
संस्कार दृढ़ दो जाते हैं ये तुरत नदी ध्वस्त होते दै; - विशेषत्या अशास्त्रीय संस्कार तो शोत 
नहीं ही नष्ट होते हं, इसी अभिप्रायसे पद्यका चतुर्थ पाद है । इस प्रकरणके अर्थको संगृदीतकर 


६९३ अद्वैतसिद्धिः ] [ त्रह्मनिगुणत्वोपपत्ति: । ] - 


दिखाते दै-मानमिति निगुंण तथा अखण्ड जो व्रह्म तादश त्रह्मक बोधनसे वेदान्त प्रमाण हैं । 
और युक्तिसहकृत श्रुतिसे तस्यस्त्रह्मका निगुणत्व कहा है यहाँपर द्वैतीने अद्वेतवादिमोंको अन- 
भिनत ऐसे कितनेह्दी विकल्प खडेकर बड़ा अकाण्डताण्डव किया है परन्तु वह फळशर्य है, और 
उसमें कोई ज्ञातव्य नई बातभी नहीं दै, अतः इंस ताण्डवकी उपेक्षा करना ही ठीक दै, इस 
अभिप्रायसे कहते दँ-दृह-प्रकृतविषयमें अतस्वे तखबादी--इमको जो तत्त्व वस्तुतः अभिप्रेत 
नहीं दै उस अस्मद्रीयसिद्धान्तत्येन कहनेवाछा-अथवा आहालिका विसुप्रसिद्ध मेदादि पदाथोको 
तत्त्व कदूनेबालार अत; बराक!सपुरुपाथेशन्य, कुमाति!स्तकॉसे वैदिक अथोंको बरिगाडकर 
जगतूम अनर्थं फेडानेबाळा देती अकाण्डमें यतुऱ्जो खण्डनाप्रासका उदैः=करभा दिवत्‌ उद्ठीव 
होकर प्रलाप करता है, उस द्वैतीके प्रलापके लिए कौन विद्वान्‌ प्रतिवचनम्‌=उत्तरको कहेगा, 
क्योंकि ग्रापसिहस्यस्सारमेयके डाउद्के पीछे सिंह शब्द नहीं करता है, अन्यथा २ बकमे 
वालाँके साथ विद्वान्‌ लोग विचार करना नहीं चाहते हैं, जितना कथन उसका प्रकृतते सम्बन्ध 
रखता ही उतनेका उत्तर देना उचित है । क 
द इति सरजायां तस्वमस्यादिमहावाक्याखण्डार्थत्योपपत्तिः । 
अथ ब्रह्मनियुणत्वोपपत्तिः । . 

.  कैबल्यश्र॒त्या ताबदातमा निर्गुणः । ननु-- बृइन्तोष्स्यधर्मा' इति श्रुत्या * ब्रहमे- 
शानादिभिर्देबै; समेतैः यदुर्णाशकः । नावसाययितुं शक्यो व्याचक्षाणेश्च सदा ॥' 
इति स्पृत्या च; ब्रह्म, धर्मचत्‌ पदायेत्वादिल्याद्रनुमानेन च स्वसमानसत्ताकधवत्‌ ब्रह्मेति- 
चेत्‌ , मेवम्‌; न ताबच्छृत्या सगुणत्वसिद्धिः | सगुणमकरणस्थाया उपार्तिबिधिविपय- 
बिशेषणसपपैकत्वेन तत्परत्वाभावात । नचापूरवत्वात्‌ सत्यकामादो विशेषणे तात्यस्थैम्‌ 
अपूवेत्वेःप्यन्यश्ेपस्यातत्परत्वदशनात्‌ , तथाहि-जर्तिलूयवासा वा जुहुयात्‌ गवीधुकय- 
वाखा वा जुहुयादित्यादो जतिल्यवाग्बादेहोमसाधनत्वस्य “ अनाहुतिवे जतिलाश्र गां 
धुकश्चेति निन्दायाथ  अजक्षीरेण : जुह्ोतीतिविध्येकवाक्यतया अतत्परत्वं, तभेवात्रा- 
प्युपपत्ते;; निगुंणप्रकरणस्थायास्तु अद्रितीयत्रह्ममतिपत्त्यनुकूळनिपेथापेक्षितविषयसमपै- 
कनया अन्यथासिद्धेः । | 

अथ सरलायां त्रह्मनिगुणत्वोपपत्ति; । 
केररपश्चत्या='केत्रझो निर्गुणश्च ? ( खे० ६११ ) इत श्रुतिसे आसमा निर्गुण सिद्ध 
है । झडते नन्विति । अस्य=स श्रक्षक बडे २ ध्म दै“ बृहन्तो5स्य धर्मा; ? इस आतिसे 
ओर सदरा व्याख्यान करनेबाठे और सम्मिलित ऐसे जो त्रक्षशिवादिक देव हैं उन दोसे ` 
जिसके गुणके एकरेशका निश्चय करनेके लिए शकय नहीं दै । इस स्टतिसे और ब्रह्म, 
धर्पवत्‌ , पदार्यखात्‌ + घटवत्‌ इत्यादि लनुमानते । स्त्रसमान=ग्रद्मसमानसत्ताक जो भरत तादृ 
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घमेत्राला ब्रह्म दैन्यहापर द्वेतीने धर्ममे जो ' स्वसमानसत्ताकत्व विशेषण लगा खिया दै उसका 
तात्पर्य यह है कि उक्तधरमोधक थुतिस्म्रत्यादिकका कोई बाघक नहीं दै, भतः उन्होंसे एव- 
म्भूवघमे सिद्ध होता दै । इतिचेत्‌ मेवप; क्योंकि प्रथमतः शुतिसे त्रह्ममें सगुणत्वकी सिद्धि 
नहीं हे । क्यों ? सगुणप्रकरणमें स्थित जो श्रुति उप्त श्रुतिकों उपासना विधिका बिपयीभूत 
जो ब्रह्मांश उस त्रह्मांशमे विशेषण-प्रकारीभूत जो घमे ताद्टशर्मेसमर्पक्र्र होनेसे तत्परत्वा - 
भावात्‌=्शुणपरत्वके अमावसे=श्रहममें थमेविशेपप्रकारकडपासनाविधायकत्व उक्त थुतिको है 
अहमें धमेवैशिष्टयविधानमें उसका ताप्पये नहीं यह भाव दै । अपूलात्‌-प्रमाणान्तरर्स 
अचाघित्तत्व होनेसे और प्रमाणान्तरसे अप्राप्तत्व होनेसे सत्यकामादिरुप विशेषणम श्रुतिका 
तास्पय्ये दै नच=ऐसा तात्पर्य नहीं है; क्यों अपूता दोनेपरभी अन्यदेपका अतत्परत्व देख- 
नेसे यथाहि 'जतिलयबासा वा जुहुयात्‌? गतरीधुकयवाम्बावा जुहुयात्‌ इस्यादिमे जर्तिलय- 
चास्वादिके होमसाथनत्वका “ अजक्षीरेण जुद्दोति ' इस्याकारक जो विधि ताष्टश विधिके 
साथ एकत्राक्यस्वेन अतत्परत्व है और अनाहुतिवे जतिलाथ गवीधुकाथ इसनिन्दाका 
अजक्षीरेण जुहोति इत्याकारक जो विधि तादशविथ्येकभाक्यत्येन अतस्परत्व है, तिसी रीतिसे 
प्रकृतमें उपपत्ति होनेसे; उपरोक्तविपयक्रा विचार जै० मी० अध्याय १० पा० ८ अधि० ४ में 
है; जङ्गली तिछोंका नाम जर्तिल है, और जङ्गली गेहुओंका नाम-गबीधुक दै, और निर्गुण- 
प्रकरणस्थ सगुणथुतिको तो अद्वितीयत्रह्मविषयक्र जो प्रतिपत्ति ताहदा प्रतिपत्त्यनुकूछ जो 
निपेत्र तादश निपेत्रको अपेक्षित जो बिपयस्प्रतियोगि ताहशप्रतियोगिसमपंकतया अन्यथा - 
सिद्ध होनेसे सगुणत्वके प्रति साधकत्व नहीं है । 
नच--किञ्चनेत्यादिसामान्यवाचकपदेनेव ब्रह्मा तिरिक्तसबनिपेध्यो पस्थितों विशे- 
पग्रहणमनथेकम्‌ इति वाच्यम्‌, अलोकिकतया वाक्‍यप्रमेयस्वभ्रमव्युदासाथत्वात्‌ । 
अतएव श्रुतिम्राप्तस्य थ्रुत्या निषेथे अहिसावाक्यम्‌ , अग्नीपोमीयहिंसायाः अग्रहणत्राकयश्च 
पोइशिग्रहणस्य असद्वेत्पादिवाक्यं व्रझसत्त्वस्य भेदवाक्ये चेक्यस्य निषेधर्क स्यादिति- 
निरस्तम्‌ प्रकृते श्रुतिप्राप्तत्यत्राभावात्‌ । श्रुतिप्राप्तलल॑ हि न तत्मसक्तत्वम्‌; अतिप्रसङ्गात्‌ ; 
तत्ममितस्वस्य च प्रकृते अभावात । अहिंसावाक्यस्यावरेधहिसाविपयत्वेन समानविपयत्वा- 
भावात, समानविपयत्ये ग्रहणाग्रदणवद्धिकल्पापत्ते! । ग्रहणाग्रहणवाक्ययोस्तु सत्यपि 
सप्रानविपयत्वे एकस्याधिकवलत्वाभावेन वाध्यवाधकभावस्यासंभावितस्वात्‌ अन्यथा 
बिकल्यानाश्रयणपरसक्ञात्‌ । असद्राक्यभेदवाक्ययोस्तु न ब्रह्मसत्ेक्यनिपेधकता, सत्वैकय- 
शरोधकयोरेव तत्परत्वेन प्रावव्यात्‌ । 
झाइते नन्त्रिति | किञ्चन, इत्यादि सामान्यवाचक जो पद्‌ दै तादशसामान्यत्राचक- 
पदसेही त्र झसे अतिरिक्त स निपेश्यक्ी उपस्थिति होनेपर विशेषहपसे प्रहण अनर्थक है इति 
नच वाच्यम्‌ क्‍यों? अडौकिकतेन 'सगुणोपासनावाक्यप्मे स्का जो भ्रम तादृशभ्रमका 
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च्युदासाथत्व होनेसेन्सत्यकामादिक धर्म अलौकिक हैं अतः सगुणोपासनाबिधिका इन्दोंमें 
तात्पय्य दोगा, इस भ्रमको निमृत्तिके लिए निगुंणप्रकरणमें निपेपफे लिए घमॉका नाम आया है । 
- अत एब"श्रुतिसे प्राप्तका थुतिसे निपेर दोनेपर अहिसावाक्य अम्नीपोमीय -दिसाका निषेक - 
* होगा, अग्रहगवाक्य पोडशिप्रहणका निषेक होगा, “ असद्वा ? इस्यादिवाक्य बरह्मसत्वका निपे- 
धक होगा, यह कथन खण्डित हुआ, अतएव शब्दुका अथे दिखाते दैं-प्रकृतमें श्रुतिसे प्राप्तके 
ही अभावसे । क्योंकि श्रुतिप्राप्ततव तत्यसक्तत्व-भुतिप्रसक्तत्वरूप नहीं दै, अतिप्रसङ्ग दोनेसे= 
थुतिसे प्रसक्तका श्ुतिसे निपेत्र होनेपर विकल्पका स्वीकार होता है, ऐसा होनेपर “ न कललं 
भक्षयेत्‌ ? एतद्वाक्यघटक ' कछूख॑ भक्षयेत्‌ ? इस अंशकोभी प्रमाणान्तरसे प्राप्त जो कळख- 
भक्षण तादृदकळ'जमक्षणानुबादित्वेन कल भक्षणप्रस जकत्व होनेसे यह्दांपर विकल्पकी 
प्रसक्ति दै, इसी हा ज्ञाम दै यहाँपर अतिप्रसड़ | और श्रुतिप्रभितत्वरूप श्रुतिप्रसक्तत्वका प्रकृतमें 
अभाव होनेसे । और अर्दिसावाक्यको अबेधद्दिसाविपयत्व होनेसे, समानविपयत्वके अभावसे 
अग्नीपोमीयदिसानिपेत्रफख नहीं हे समानविपयत्व दोनेपर ग्रहण-तथा अग्रहण इन दोनोंडी 
तरह विकल्पकी आपत्ति दैननैसे आतिरात्रनामक कर्ममें पोडशिम्रहणाप्रहणका विकल्प होता है. 
चैसाद्दी अग्नीपोमीयकुमेमे दिसा अडसाका होगा । और प्रहणवाक््य तथा अप्रहणवाक्य इन 
दोनोंको समानविपयत्व होनेपरभी एकमे अधिकवलःवके अभावसे वाध्यबाधकभावको असं- 
आवितत्र होनेसे अन्यथा=उक्तविधविपयमं याष्यवाधकभावको सम्भावितत्व होनेपर विकल्पषे 
अनाश्रयणके प्रतकुसे । और असत जतिपादूकत्राक्य तथा मेदप्रतिपारकत्राक्य इन दोनोंको तो 
क्रमशः बद्वासत्वनिपेश्रकता और ऐक्यनिपेत्रकता नहीं है, क्‍यों ? सत््रत्रोध ह तथा ऐक्यब्रोधक 
इन दोनोंको ही सक्तपरत्त तथा ऐक्यपरत्व दोनेसे, प्रात्रल्य होनेसे । 
नाप्यनुमानं ब्रह्मणि तास्तिकषर्मेसाधनायालम्‌ । तथाहि--त्रह्म, धर्मिसत्तास- 
प्रानसत्ताक्रमत्रत्‌, उक्तसत्ताकभाबरूपधमैतद्वा, यावत्स्तररूपमनुवत्तेमानधमवद्वा, ताइश- 
भावरूपधमेबद्रा, स्वज्ञानाबाध्यप्रमेपरद्रा, तादशभावरूपधभेतद्वा, धंमेर्मावरूपर्धपेर्वा ही ने नाव- 
तिष्ठते बा, पदाथिस्वात्‌, अथवा , भावत्वात्‌ घटवत्‌ । ब्रहम स्वज्ञानावाध्यभकारवत्‌ स्वारो- 
पितव्याव्तेकस्वज्ञानाबराध्यप्रकारवद्रा, अधिष्ठानलात्‌ , शक्तिवत्‌ , बरह्म, स्वज्ञानावाध्य- 
दुःखव्यावत्तेकभ्रमेवत दुःखानात्मकस्वात्‌ , घटत्‌ , त्रम, स्वज्ञानावाध्यप्रकारविदेष्यम्‌ , 
सन्दिगवत्वात्‌ बिचाटपैखात्‌ निर्णेतव्यत्वाद्रा, स्थाणुवत्‌, ब्रह्म, पेदान्ततात्पय्यंगो चरम- 
कारबत्‌ येदान्तविचारविपयत्वात्‌, यदेतं तदेवम्‌ यथा कमेकाण्डविचारविपयो घमः ।- 
इश्वरः सदाताप्तसमस्तकरपाणगुणः, सदा भेप्सुत्वे सति तत्र शक्तत्वात, यो यदा यत्‌ 
प्रप्सुयेत्र शक्त; स तदा तद्वान यथा चैत्रः । इ वरः सदा त्यक्तसमस्तद्रोप;, सदा तञ्जि- 
` हासुत्वे सति तस्यागे शक्तत्वात्‌ , यश्चेवे स तथा यथा चत्रइत्याद्यनुमानेपु धर्मिपदस्त्रपद- 
SR धर्मियस्किञ्चिस्सम्तरन्मिपरत्ये यटादिसमसत्ताककस्पितधर्मवस्वेन सिद्धसाध- 
नमू साध्याप्रसिद्धि,, घटादिधर्म ्रहमसपानसत्ताकत्वादेरमसिद्धेः । 


-[ परिच्छदः २] -- सरलासम्बढिता ।... ६९९, 


- तैसे अनुमानभी ब्रह्मम ता्विकधमसाधनमे समर्थ नहीं दै । तथाहि-अनुमानोंका 
अनुवादकर दोप दिखाते हैं,-श्रद्दा, धर्मि जो ब्रह्म ताइश ब्रह्मी सत्ताके समान सत्ता दै 
जिसकी: एसा जो धर्म उस धर्मका नाम दै धर्मिसत्तासमानसत्ताक धर्म तादश धर्मबाला दै, . 
* श्रीमण्डनमिश्रके मतमें ब्रह्म रहनेवाळा द्वैताभाव ससय दै, उसको ठेके अर्थान्तर दै उस अर्था- 
न्तरके चारणके लिए द्वेती उक्तधर्ममें भावभूत विशेषण देता दै, इसी रीतिसे आगेके अनुमा- 
नोंमेमी भावभूतडी व्यावृत्ति समझनी चाहिए, या उत्तसत्ताक-धर्मिसतासमानूसत्तार जो. 
भावभूत धर्मे तादृश धमेवाला है । अथवा यावत्काल्को अवधिकर ग्रहमा स्वरूप है, तावत्‌ 
फालको अवधिकर अनुवत्तेमान जो धर्म तादश घर्मवाला ब्रह्म है, उक्त द्वैताभावफो लेकर 
अर्थान्तर वारणके लिए कहते हे-अथवा, ताहश-यावस्स्वरूपमनुवत्तेमान जो भावरूप धर्म 
ताइझ धर्मवाळा दै, स्वज्ञानस्मह्मविपयक्रापरोक्षज्ञानसे अयाध्य जो धर्म ताइश धमेबाला दै, 
अथवा, सज्ञानाबाध्यभावरूप धमेवाला है, या भमेसि रहित द्दोकर नहीं स्थित द्ोता दै, या 
भावरूप धर्मॉसे रहित होकर नहीं स्थित होता दे सर्वत्र देवु दिखलाते दें-पदार्थलातू-पदार्थत्न 
दोनेसे, पद्वाच्यत्वरूप पदार्थत्वका झुद्ध त्रह्ममं अभाव है, अतः कहते दें भावत्वात्‌=पत्तादात्म्य 
प्रतियोगित्व होनेसे घटादिकी तरह सूप बरह्ममंभी उक्तप्रतियोगित्व असिद्ध नहीं दै, घटवत्‌= 
पउमें हेतु तथा साध्य इन दोनोंका सद्भाव दै, अतः उसे दृष्टान्तता दै । व्रह्म स्व=प्र्मज्ञानाबाध्य . 
जो प्रकार तादृश प्रकारवत्‌ दै, स्वज्ञानसे अबाध्य जो अज्ञानका नाशरूप पथ्यमप्रकार उस 
प्रकारको लेकर दोनेवाळे अर्थान्तरको वारणफे लिए कहते हैं रारो पितेति | रघरिमन्‌ आरो पितं 
इति सारो पितम्‌ =अनतत्तरा दिकम्‌ , स्वारो पितात स्तरस्य व्यावत्तेकम्‌ रवज्ञानायाध्यश्य यत्‌= 
सत्यत्वादिकम्‌, तदभिन्नप्रकारवत्‌ दै, अधिठानत्वात्‌=अभिप्रानत्व होनेसे शुक्तिवत्‌्-दृष्टान्तमें. 
स्वारोपित धर्मे रजतत्त्र है उससे व्यावत्तेक और स्वज्ञानाबाध्य धर्म शुक्तित्व ताइदा धर्मरूप 
प्रकारवत्ता शुक्तिमें है-इस अनुमानमें ब्रह्म, यदि तादइाप्रकारवाळा न होगा तो क्रिथ्वित्रकारक- 
श्रमनिवत्तेक जो ज्ञान उस ज्ञानका विशेष्य न होगा, इस तर्कको नामके लिए प्रकारका ग्रहण 
है, ब्रह्म सज्ञानते अग्राध्य और दुःखका व्यावत्तेक ऐसा जो धर्मे वादश घमेवाढा दै, दुःखात्म- 
कत्व न दोनेसे, घटवत्‌, व्रह्म स्वज्ञानसे अवाध्य जो प्रकार ताहश प्रकारका विशेष्य दै, सन्दि-- 
समत्व होनेसे विचारयंत्व होनेसे, निर्णेतश्यसब दोनेसे, स्थाणुवत.; व्रह्म येदान्तके तारपय्यैका 
बिपग्र ऐसा जो प्रकार तादृश प्रफारवाडा है, वेदान्तविचारविपयरस्व दोनेसे, यदेवमू-ो यद्वि- 
चारविपयत्तवाला होता दे तदेवम-त्रद् तद्विचारगोचरप्रकारवाला दोता है, जैसे फर्मकाण्ड- 
विचारत्रिपय धर्म । ईश्वर समे कालम्‌ प्राप्ततमस्तकल्याण गुण दै, सवेकालमें उक्त गुणोंकी प्राप्ति 
इच्छाचाळा होता हुआ तत्र=उक्तविध गुणोंकी प्राप्तिमं शक्तत्व दोनेसे जो जिस फालमें यद्वि- 
पयक प्रेप्सावाा होता है और जिसमें शक्त होता दै. वह उस कामें तद्वान्‌ होता दे जैसे 
चैत्र । ईश्वर, सर्वकालमें त्यक्तसमस्त दोष दै; सर्वदा वन्निद्ासावाळा होता दै तचत्यागे= 
समस्त दोषों है त्य़ागमे शक्त दोनेसे, जो ऐसा दै बह तैसा देरजो उक्त ददवुमान दै वद्द उक्त, 


७०० ८ अद्वेतसिद्धि: । [ ब्रक्षनिगुणत्वोपपत्तिः । ] 


सांध्यवान है, जैसे चेत्र; इत्यादि अलुमानोंमें धर्मिपद तथा खपद्‌ इन दोनोंको यत्किभ्विद्धर्मि- 
'परत्व और यक्तिब्चित्सम्बन्धिपरत्व होनेफर घटाद्िसमसत्ताककल्पितधमेवत्त्व दोनेसे 
सिद्धसाधन है; और घर्मिपद तथा खपद्‌ इन दोनोंको त्रह्मपरख होनेपर पश्चातिरिक्त स्थलमे 
साध्यकी अप्रसिद्धि है । घटादिनिष्ठघटत्वादि धमेमं त्रह्मतमानसत्ताकत्वादिकी अप्रसिद्धिसे। 
नच--दृष्टान्ते साध्यनिरूपणे तदेव धमा, पक्षे तन्निरूपणे ब्ह्मत्र धर्मी, धर्मिपद- 
-स्वपदादीनां समभिव्यादतपरत्वादि ति-वाच्यम्‌ ; शब्दस्त्रभाबोपन्यासस्यानुमानं प्रत्यप्र- 
योजकत्वात । स्वरूपपदस्याप्येवमेव त्रह्मपरत्ये साध्याप्रसिद्धिः घटादिपरत्व सिद्धसाध- 
नम्‌ । समभिव्याहूतपरत्वस्य शञब्इस्तरमावस्याचुमानं प्रति अप्रयोजकत्वमिति दूपणं पूव- 
नवत | धमर्विना नावतिष्ठत इत्यस्य ब्रह्म धमेव्याप्तमित्यथे; । तथा च, सिद्धसाधनम्‌ , 
- यस्मिन्काले देशे वा ब्रह्म, तत्र धर्माः सन्त्येव । नहि कालो देशो वा धमेरहित; माया- 
चित्सम्मन्धस्य कालस्य मुक्तयसहदृ्तित्वात्‌। | स्वज्ञानावाध्यहत्यत्रापि पूवेवत्‌ स्तरपदाथे- 
विकल्प! । अतएव-स्वारोपितव्यावत्तेकस्तरज्ञानावाध्यधमवदिति-निरस्तम्‌ ; स्वज्ञानावा- 
ध्यदुःखब्यावत्तेकधमेबदित्यत्रापि स्वपदायेविकल्प! पूर्ववत्‌ दु:खव्यावत्तकधमेवत्वेन सिद्ध- 
साधनम्‌ । वेदान्ततात्पयंगो चरस्यत्रावान्तरतात्पयेमादाय सिद्धसाधनम्‌ । मुख्यतस्तात्य- 
याँक्तो च वेदान्तवाक्यमुख्यतात्पयेविपयप्रकाराप्रसिद्धया साध्याप्रसिद्धिः, न च यत्त- 
द्धयामनुगमय्यसाध्यप्रसिद्धिः तथा शब्दानुगमस्याचुमानं प्रत्यनुपयोगात्‌ | 
शङ्कते नचेति । दृष्टान्ते साध्यनिरूपणे-उद्दाहरण वाक्यमें तदेव दृष्टान्त ही धर्मी 
भर्मिपदका अर्थ दे, पके तन्निरूपणे =प्रतिज्ञाबाक्यमें तथा निगमनवाक्यमें ब्रह्म ही धर्मी- 
धर्मिपदका अथे दे, धर्मिपद्स्वपदादिकोंको समभिव्याहतपरत्व होनेसे, इति नच वाच्यम्‌; क्यो ! 
उक्त शळ्दुस्वभावोपन्यासको अनुमानके प्रति अप्रोजकत्ब होनेसे=पतेतः अरुणवहिमान. - 
श्रूमात्‌ यो यो धूम्रान्‌ स शुक्तवद्दिमान्‌., इत्यादि वाक्यका अनुमानं उपयोग नहीं दें । 
क्योंकि जिसरुपसे साध्य प्रतिज्ञात है उसी रूपे हेतुफ प्रति साध्यका व्यापकत्व उदाहरणमें 
प्रदु्शनीय है, अतः प्रतिश्ञात्राक्यमें पक्ष पध मिपदाथश्रोधकस्वेन साध्यत्रोधकता हे और उदा- 
रणम दृ्टान्तरूपधर्मिपद्‌थियोध्रऋत्वेन साध्यत्रोधकता दै, यह शाञ्दश्वभाव अनुमानमें पये- . 
चसायी नहीं दै यद भाव हे । और खहपपदकोभी इसी रीतिते ब्रम्नपरत्व होनेपर साध्यकी 
अप्रसिद्धि है और स्व॒रूपपको घरा दिपरस्व होनेपर सिद्धसाधन है । और समभिव्याहरतपरत्व- 
रूप शब्दस्वभावफा अनुमानफे प्रति अप्रयो कर्त्र है, इस रीतिसे दूपण पूववत्‌ है । और ग्रह्म 
भमेसि विना स्थित नहीं होता दै, इसका ब्रह्म घमेव्याप्त दै, यह अ है, फडतः सिद्धसाधन दै सिद्ध 
साधन दिखळाते दैं-जिस देशमें या जिसकालमें श्रप्न है उस देशमें और उस कालमें धर्म है हीं । 
क्योंकि काठ, या देश घर्मसे रहित नहीं दै; माया चिरसम्बन्धरूपकालको मुक्तिके साथमें रहनेवाला 
न होनेते । स्वज्ञानाबाध्यप्रकारवन्‌ इस अनुमानमेंभी स्त्रपदार्थमे विकल्प दे, और विकल्प होनेसे 


[ परिच्छेद: २ ] ः सरलासम्वलिता । 2. ७०१ 


पूबेबत्‌ दोप दे । अतएव=उक्तपश्षोक्त दोपके सद्भावसेदी, स्वारो पित, इत्यादिसाध्यकानुमानभी 
उदस्त हुआ । खज्ञानाचाष्यदु:खब्याबत्तेकचर्मचत्‌) इस अनुमानमेंभी स्वपद्दार्थमे बिकल्प पूर्ववत 
है। और दुःखव्यावत्तेक घरमवत्तेन सिद्धसाधन दैनऐसा धर्म ग्रहमं आनन्दत्वरूप माना ही 
जाता है, अतः उसको लेकर सिद्धसाधन दै । वेदान्ततात्पय्यैगोचर इत्यादि अनुमानमें-बेदा- 
न्तका जो अवान्तर तात्पर्ये ताइशतात्यय्येका गोचर जो प्रकार उस प्रकारको साध्यता 
दोनेपर सिद्धसाधन है-क्योंकि हमलोग त्रह्मवृत्ति सत्यत्वादिमें वेदान्तावान्तरतात्पर्य्यंगोचरत्व. 
मानते हैं । और झुख्यरूपसे तात्पस्येफी उक्ति द्ोनेपर तो वेद्रान्तवाक्याका जो मुख्यतालय्ये 
तादश तात्पयर्यका विपय जो प्रकार तादृ प्रकारकी अप्रसिद्धिसे साध्यकी अप्रसिद्धि दै । 
यत्‌ तथा तत्‌ इन दोनोंते अनुगम कर साध्यकी प्रसिद्धि देन्य तथा तस्व इन दोनोंको. 
प्राचीनोंके मतेमे अनुगतत्व होनेसे ' य: यद्विचारविपयः स तत्तात्प्य्यविषयप्रकारवान्‌ इत्या- 
कारिका सामान्यमुखीव्याप्ति प्रहण करनेफे लिए शबय है, अतः बिशेपतः वेदान्तमुख्यतात्पस्ये- 
विपयप्रकारत्वेन जो साध्यकी अप्रसिद्धि वह साध्यकी अप्रसिद्धि प्रकृतमें व्याप्तिग्रहकी बिरोभिनी 
नहीं है यह द्वैतीका भाव है; शब्दानुगममात्र यहद दै, अनुमानमें यत्च तथा तक्तके अनुमतत्वमें 
सानका अभाव होनेसे, इस आशयसे कहते हँ-नच-ऐसा नहीं घन सकता है, क्यों? तथा, 
शब्दानुगमको अनुमानके प्रति अनुपयोग होनेसेऱ्यत्तव तथा तत्त्व इन दोनोंको अनुगतस्य 
होनेसे व्याप्तिपहका सम्भव होनेपरभी अनुमितिमें विशेपरूपसे साध्यभानको आवइयकरतर होनेस 
अनुमितिविरोधित्व साध्याप्रसिद्धिको है ही । 
* इश्वरः सदावाप्तसमस्तकर्पाणगुण; इत्यत्र कालं व्याप्य आप्तगुणलस्यास्माभि- 

रप्यङ्कीकारात्‌ । नहि निर्थमकतायां सत्यां कालसम्वन्थो5स्ति | किंच शुद्धस्य पक्षीकरणे 
हेखसिद्धिः, उपहितस्य पक्षीकरणे अर्थान्तरम्‌, स्वाभिन्नापतमस्तकल्याणगुणत्येन सघ- 
मेकत्वायोगाच, सिद्धसाघनाच्च, कल्याणगुणानामानन्दादीना नित्यत्वेन तस्मेप्सायास्तत्र 
सामथ्यस्य च त्वयापि बक्तुमशक्यत्वाच्च | अतएव मेप्सादिक प्रज्ञानपनलादिति- 
निरस्तम्‌ । सदा त्यक्तसमस्तदोपत्वे साध्ये चरमट्टत्तिपर्रयेन्तत्यागे सामर्थ्यांभायेन 
हेत्वसिद्धे; यदा तु तत्सामर्थ्य, तदा त्यक्तदोपत्वमिष्टमेव | प्रकारवस्वादो साध्ये अप्र- 
योजकत्वमपि । नच अधिष्टानत्रसन्दिग्धत्वाद्यनुपपत्तिरेवानुकूखस्तर्क;; अधिष्ठानत्ये हि 
स्वारोपितव्यावत्तकवस्व तन्‍्मे कल्पिताकरिपिततताधारणमित्युक्तत्वरात्‌, स्वज्ञानाबाध्यत्व- 
बिशिए्घर्म बिना तस्यानुपपस्यभावात्‌ । | 

इश्वर सदा अवाप्तसमस्तकल्याण गुण है, इत्यत्र-यहाँपर कालको व्याप्तकर-कालिक 

च्यास्या आप्गुणत्रका हमसेभी अङ्गीकार होनेसे-जिस कालमें ईश्वर है उस कालम आप्तसम- 
स्तकंल्याणगुण दै, ऐसा नियम अङ्गीकार करनेमें हम लोगोंको इष्टापत्ति दै ।. और निर्धमकता 
होनेपर तो कालका सम्पन्ध नहीं दै । किञ्च=भौर भी कहना है) युद्ध ग्रहाको पक्ष घनानेपर 


‘७०२ क , अद्रेतसिद्धिः]  [द्रह्मनिरुगस्वोपपत्तिः । ] . 


देतुकी असिद्धि देन्त्वदुक्त हेतु उपहितमे दै, न कि-शुद्धमं अतः पश्ची भूतमें ,देल्वसिद्धि.है । और 
उपहितको पक्ष बनानेम अर्थान्तर दै-अनुपद्दितके निरुणस्वमें कोईमी अनुपत्ति नहीं। और 
स्त्राभिन्नाप्तसमस्तकल्याणगुणत्व होनेसे सघमंकत्वके अयोगसेभी=ईश्वरमें गुणोंकी अवाप्ति तादा- 
स्म्यरूप कद्दनी होगी, और तुम्हारे मतमें अस्यन्तामेदमेंभी तादात्स्य अङ्गीकार होनेसे गुणोमें 
मैती सिद्धि नहीं है यह भाव दै । सिद्धसाधन होनेसेभो यह अनुमान ठीक नहीं<स्वाभि- 
अगुणवत्वेन यदि सघमकत्व सिद्ध दोता दै. तो भढे सिद्ध हो, ऐसा पारिभाप्रिक सभमेकरस्व 
अड्वैतका विरोधि नहीं और त्रह्ममं किसी पदार्थका या उसके सम्बन्धका साधक नहीं । तैसे 
कल्याणगुण आनन्दादिकोंकों नित्यत्व होनेसे तद्विपयक प्रेप्साको और तत्रस्तन्चिमित्तक्र 
सामथ्यैको तुमसे, और मुझसेभी कदनेफे लिए अशक्यत्व दोनेसेभी । अतएवऱ्ञेप्सादिको 
कहूनेके लिए झक्यत्व न होनेसे भेप्सादिकमून्मेप्सादिक ईश्वरम हैं प्रज्ञानथनत्वातस्मेश्षावत्त्व 
होनेसे, यह्‌ कथनभी निरस्त हुआ । सदा त्यक्तसमस्तदोपत्वके साध्य होनेपर जीवकी चरमदृत्ति- 
पय्यैन्तके त्यागमें ईश्वरके सामथ्येफे अभावसे हेतुक्ती असिद्धि है अतः यह अनुमान नहीं घन 
सकता दै । और जिस कालमें दोपत्यागका सामथ्ये दै, उस काळे त्यक्तदोपाभाव इष्ट ही है, 
और प्रकारचलादिके साध्य होनेपर अप्रयोजकत्वभी है । प्रकारवत्वादिके विना अधिष्ठानत्व 
सन्दिग्धत्वादिकी जो अनुपपत्ति है वही अनुकूळ तके दैन्त्रद्षा यदि प्रकारवन्न स्यात्‌, तर्हि 
अधिष्ठानं न स्यात्‌, सन्दिग्धच्व न स्यात्‌, इत्यादिरूप अनुकूल तर्क दै नचन्यह तर्क नहीं हो 
सकता दै, क्यों? अधिष्ठानत्वमं कल्पिताकरिपितसाधारण स्वारोपितव्यावत्तंकवत्त्व तत्न दै,- 
खारो पितव्यावत्तेक इसका अथे उपर कर चुके हूँ इस अथेको उक्तत्व होनेसे; खज्ञानावाष्यत्त्र- 
विशिष्ट जो घर्भ तादृदा घमेफे विना तस्य--अधभिष्ठानत्वकी अनुपपत्तिके अभावसे । . 


सर्दिग्धत्वमपि व्यावत्तकेन कल्पितेनाकट्पितेन वा रूपेणानिश्चिततग्रवोपपद्यत 
उत्ति तस्यापि नानिश्चितसाध्यधर्म विनानुपपत्तिः । एवं दुःखान्मत्मकरवं दुःखव्यावत्तक- 
स्तरूपतयैवोपपन्नं कदाचिद्वक्तव्यम्‌ , अन्यथा अनबस्थापत्तेः | नहि व्यावत्तेकथर्मोंडपि 
केबलान्वयी, येन स्वटत्ति; स्यात्‌ । तथांच तदपि व्यावत्तकपम बिनाप्युपपन्ने न तत्सा- 
भनायालम्‌ । अनवस्थाभिया कचिद्धर्म विश्रान्तो पदाथत्रमपि व्यभिचार्यद | नच 
स्वस्थेद स्वदत्तित्वात्‌ न व्यभिचारः आत्माश्रयात्‌ । नचेवे दृश्यलस्यापि स्वस्मिनत्रस्पा 
आगासिद्धिः, स्वदृत्तित्वाभावेडपि स्तरनिष्ठात्यन्ताभातप्तियोगित्वस्य तत्रासिद्धताप्रयो- 
जकस्याभावात्‌ । तस्मान्नाजुपान ब्रह्मसमसत्ताकधर्म प्रमाणम्‌; 

सन्दिग्धस्वभी कल्पित या अकल्पित. जो व्यावत्तकरूप. तादशरूपसे अनिश्चितत्वेन ही 
उपपन्न होता दै, अतः त्स्यापिन्सन्दिखत्रक़रीभी अनिश्चित साध्यधर्मफे विना अनुपपत्ति नहीं 
है । इसी रीतिसे वुःखानात्मकत्वभी दुःख व्यावत्तकस्तरूपत्वेन दी कद्‌। चित, उपपन्न वक्तव्य हे । 
अन्यथा अनवस्थानडी आपत्तिसे=ःयाबर्त्तंक धर्मामे व्यावर्तक घर्मोन्‍्तर मानना. पडेगा, इसी 


: [ परिच्छेदः २] - ` सरछासम्बढिता । म -७०३ 


रीतिसे आगे २ बढनेमें अनवस्थाकी आपत्ति है । क्योंकि व्यावत्तक भर्मभी केबडान्वयी तो 
नहीं दै; जिससे क्रि स्वदृत्तिभी हो । तथाच तदूपिन्दु:खानात्मफस्वमी .व्याबर्चक धर्मके विनादी 
उपपन्न हुआ व्यावत्तंक धर्मसाबनफे लिए समर्थे नहीं दे । और अनवस्थाफे भयसे किसीभी 
भ्रममें विआन्ति दोनेपर पदार्थत्वभी व्यभिचारी ही है। एवमे ही सवय त्तित्त दोनेसे व्यभिचार 
नहीं दै; नच-ऐसा नहीं हो सकता है; क्यों ? आत्माश्रय दरोनेसे । ऐसा द्ोनेपर=आस्माश्रय 
होनेपर मिथ्यात्वके साध्य होनेपर दृश्यलकोभी समे न बत्तेनेसे भागासिद्धि हेन्टशयत्वमेभी 
मिथ्यात्वरूप साध्य विवक्षित दै, परन्तु वहाँ दृश्यत्त नहीं अतः देतुमं भागासिद्धि दै, नच= 
भागासिद्धि नहीं, दे; क्यों ? इझ्यत्वको स्वत्रृत्तित्व न दोनेपरभी तत्र-दृश्यत्वमें असिद्धता 
प्रयोजक जो खनि -भस्यन्ताभाबप्रतियो गिस्व उस प्रतियोगित्रके अभावसे तरमान्‌ अनुमान 
त्रह्मसमसत्ताक़ धर्ममें प्रमाण नहीं दै । 

किश्च शतिः अपरब्रह्मत्रिपया; निर्भभक्रश्न॒तिविरोधेन विपयभेदस्यावद्यकत्वात । 
नच-सगुणातिरिक्तस्य परव्रह्मणोऽद्याप्यसिद्धिः त्वत्पक्षे तास्तिकगुणत्रश्चकत्यन्तरस्याभा- 
यात्‌ किविपयत्वश्व सगुणश्वुतेरिति-वाच्यम्‌, तास्तिकत्वपय्यन्तस्य सगुणश्रुत्या अयि- 
पयीकरणात्‌ , निथेपकत्वश्ुत्या शुद्ध॒नह्मसिद्धेश्न | तदुक्तमन्तरभिकरणे कर्पतरुकृद्भिः- 
“निशेष परं ब्रह्म साक्षात्कतुमनीश्वराः । ये मन्दास्तेऽनुम्प्यते सबिशेपनिरूपणेः ॥ 
वशीकृते मनस्येपां सगुणत्रह्मशीलनात्‌ । तदेबाविभवेत्‌ साक्षात्‌ अपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ 
इति ॥ अतएव स्मृति-स्रूत्राभ्यां न विरोधः । नच-सगुणे “परः पराणा ' मित्यादि 
स्पृत्या परादपि परत्र समते, तथा च कथं सगुणबाक्यानामपरत्रह्मतिपयस्वमिति-तराच्य- 
म्‌ । जडपेक्षया परः किञ्चिज्तः तदपेक्षया सबेच्स्य शुद्धापेक्षयाऽपरस्यापि परत्वात्‌ नच- 
“ सदेव सोम्मेदरमग्र आसीदसद्वा इदमग्र आसीदिति ! श्रुती अपि परापरत्रहमत्रिपये स्या 
तामिति-वाच्यम्‌ ; अत्रेदमिति प्रपञ्चस्य प्रकृततेन ब्रह्मपरत्रस्य वक्तुमशक्यतया प्रपश्व- 
स्पेत् पूर्व कारणात्मना सत्रं कार्यात्मना असत्त्रं विषयी कुरुतः नापि ग्रहणाग्रहणवाक्ये 
अपि परापरयागविपये ' ऐस्टवायवं ग्रहै ग्रद्भाति ? इस्यादिवत्‌ पोडशिग्रहणत्राक्यस्य 
यागपरत्येऽपि अग्रहणवाक्यस्य तदभाववोधकतया यागविपयस्वाभावात्‌ । 

किच्व श्रृति$=सयुणश्रुति अपरश्रह्मविप्य़ा=शुद्धतरह्मसे अन्यके सगुणत्वकी प्रमापिका 
है, क्यों ? निथेमेकत्रह्मयोथक श्रुतिफे साथ विरोध होनेसे, विपयमेदकों आवदयकत्व होनेसे | 
आक्व्ते नचेति | सगुणसे-अतिरिक्त परअहझकी आजभी असिद्धि है; तुम्दारे पक्चमें तात्त्विक 
जो शुणत्रदू व्यक्तयन्तर उसके अभावसे, और सगुणश्रुतिको किंतिपयस्व दै, इति नच वाच्यम्‌; 
. क्यों? ताखिकलपयन्तका सगुणश्रतिसे त्रिपयीकरण न होनेसे, और निभंमेकत्व श्रुतिसे 
* युद्धमह्मकी सिद्धिका सम्भव होनेसे, सो कद्दा दै-अन्तरधिकरणमें कल्पतरुकारने-जो मन्द 
बुद्धिछोग, निर्निशप परश्रद्मको साक्षात्कार करनेमें अनीश्वराः=असमर्थ दै वे छोग सविशेष- 


शि... 


७०४ अद्वेतसिद्धिः । [ ब्रद्मनिगुणत्वोपपत्ति: । ] 
निरूपणोंसे अनुकम्पित किये जाते हैं। इन्होक्रो सगुणप्रह्मके शीलनरव्यवधानरदित, सत्कार- 
पूर्वक बहुकालपर्पेन्त, सजातीय प्रत्ययॉके, प्रवाह्दीकारणरूप शीलनसे मनफे वशीकृत हुए 
तदेवस्वद्द सगुण म्रह्मदी उपाधिकल्पनसे रहित हुआ आविर्भवेत्‌=स्वा भिन्नस्वेन अपरोक्ष होता 
है; प्रथमाघ्यायके प्रथमपादके सप्तम अधिकरणका नाम है-अन्तरधिकरण । अतपवञअवान्तर 
तास्पस्यैतः और मुख्य ताट्य्य्यंतः बाघ न होनेसेही स्मृति तथा सूत्र इन दोनोंफे साथ विरोध 
नहीं) सूत्रपद्से अन्तस्तद्धमोपदेशात्‌' वे० | अ० १ । पा० १। सू० २० इत्यादिका प्रण है, 
द्वेतीने इन्हें सगुणपरत्व बतळाया दै । दाइते नचेति । सगुणे-सगुणम्रक्ममें ` परः पराणाँम्‌? 
परॉमेंभी पर दै, इत्यादि स्घतिसे परसेभी परत्व स्सृत होता दै, फठतः सगुणत्वत्रोधफ़ 
बाक्यों को अपरग्रहविपयत्व कैसे दै, इति नच वाच्यम, क्‍यों ? जड़की अपेक्षासे किचिज्जञ पर 
द, और तदपेक्षया=किस्बिउ्षकी अपेक्षासे झुद्धकी अपेक्षासे अपर होते हुएभी सबैज्ञको परस्व 
होनेसे-यद्यपि उपासनीय सर्वज्ञ त्रश्न शुद्धकी अपेक्षा अपरही दे फिरमी बद्धजीवकी अपेक्षा 
उसमें परस कहा जाता दै । “ सदेव सोम्य इदमग्र आसीत्‌? ( छा० ६।२।१ ) “असद्वा 
इदमग्र आसीत्‌? ( छा० ६२१ ) ये दोनों श्रुतियाँभी परापरत्रह्मविषयक हाँ इति नच 
बाच्यम्‌; क्योंकि, अत्र=इन दोनों श्रुतिओंमें इदम्पदसे प्रपभ्वकों प्रकृतत्त होनेसे इन खुतिओँके 
प्रह्मपरत्वको कहनेफे लिए अशक्यस्व होनेसे, प्रपश्चकेद्दी उत्पत्तिसे पूगेमे कारणात्मना सक्तको 
और कायोत्मना असस्त्रको विपय करती हैं । तैसे ग्रहणाग्रहणवाक्य- अतिरात्रे पोडशिन 
शद्धाति नातिरात्रे पोडशिन शद्भाति? ये दोनों वाक्यमी परापर्‍यागविपयक हों यह कथन 
भी नहीं बन सकता दै, क्‍यों ? ' ऐन्द्रवायवे गद्धाति ' इत्यादिवत्‌ पोडशिम्रहणवाक्यको 
यागपरत्व होनेपरभी अग्रहणवाक्यकों तद्रभावनोधकतया=गोड शिमदणवाक्यप्रतिपाद्यार्थाभाव- 
घोघफत्व होनेसे यागविपयत्वके अभावसे । 

ननु एमसन्नेत स भवति असद्‌ ब्रह्मेति वेद ' चेदिति श्रुतिरपि नासत्तसि- 
द्वया, किन्तु शत्यतापत्तिख्पपरपमोक्षपरेति स्यादिति-चेन्; शत्यतायाः अपुरुपार्थ- 
त्वात्‌, आनन्दावातिरूपमुक्तिमतिपादकविरांधाच । यद्वा इदानीं सणुणं दशान्तरे 
निर्गुणमिति वाक्याविरोध! । नच-एतावता अनित्यतमात्रै गुणानां न त्वदभिमतमि- 
थ्यात्वसिद्धिरिति-वाच्यम्‌; त्वदभिमततात्विकत्वस्याप्यसिद्धेः । उपायान्तरानुसरणश्च 
समानम्‌ । यत व्रहोदानी सत्‌ दशान्तरे त्वसत्‌ इत्यप्यापद्येत इति तनन; दशान्तरे निर्गुण- 
त्ववत्‌ असस्तस्यात्रोधनेनाप्रसङ्घात्‌, नच- ज्ञानं नित्यं क्रिया नित्या वलं नित्यं परा- 
त्मनः ' । (एप नित्यो महिमा ब्राह्मणस्ये  त्यादिश्रत्या व्रह्मत्ञानादीनां नित्यलप्रतिपाद- 
नात्‌ सगुणत्वमिति बाच्यम्‌; ज्ञानादीनां स्वरूपतया गुणत्वासिद्धेः । स्रूपातिरिक्ता- 
नान्तु चरमसाक्षात्कारपयन्तस्थाधितया नित्यलोपचारात्‌ “ अपाम सोमप्रमृता अभूमे ? 
स्यादी अग्रतशब्दस्याभूतसंप्रदस्थानममृतत्तं हि भाप्यत इति पोराणिकोक्तामतलनत्‌ । 
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शाक्षते नन्विति। इसी रीतिसे “असज्ञेब स भवति असद रक्षेति वेद चेत्‌? (8० २।६।१) 
य॒द्द श्रुतिभी मसत्त्वफी निन्द्राके लिए न होगी किन्नु शर्यतापत्तिर्प जो परममोक्ष ताद्टश 
मोक्षपरा होगी, इति चेन्न; क्यों ! झ.न्यताको अपुरुपाथत्व होनेसे । और आनन्दकी प्राप्तिरूप 
जो मुक्ति ताइशंमुक्तिप्रतिपादकके साथ विरोधरंभी यन्यतारूप मुक्ति नहीं चन सकती है। 
अथवा-इस कालमें सगुण है और फालान्तरमं निगुण दै, इस रीतिसे सगुणनिगुण प्रतिपादक 
वाक्योंका अविरोध दै । एतावता गुणोंका सार्वदिकत ने होनेसे गुणोंका अनिस्यत्वमात्र सिद्ध 

` होता दे, स्तरदभिमत जो मिथ्यात्व उसकी तो सिद्धि नहीं है=उक्त कथनसे गुण अनित्य हं 
* इतना अथे सिद्ध होता है परन्तु गुण मिथ्या हैं, यद्द अर्थ तो नहीं सिद्ध द्योता है, जो कि 
आपको अभिमत दै, इति नच वाच्यम्‌, त्वदभिमत तास्विकस्वकीमी असिद्धिसे-अनित्यत्व 
सिद्ध होनेपर स्वदृभिमत तास्विकत्यमी तो गुणोंम नहीं सिद्ध होता है। यदि यों कहो कि 
- दम गुणोंके तास्तिकत्वसिद्धिके लिए अन्य उपायका अनुसरण करेंगे तो हमकोभी गुणोंमें 
- मिध्यात्व सिद्धिफे लिए उपायान्तरका अनुसरण समान दै । ब्रह्म इस काठमें सन्‌ है, और 
फाखान्तरमं असत्‌ दे, यद्दभी आपादित द्ोगा इति यत्‌ तत्‌ न=ऐसा जो कथन दै वद्द ठीक 
नहीं क्‍यों ? दझान्तरे=्काळान्तरमे जैसे निर्गुणका गोधन होता दे तैसे अरूसका रोधन न 
'ोनेसे उक्त प्रसङ्गे अभावसे । शङ्कते नचेत्ति । ' ज्ञानं नित्यम्‌ ? - इत्यादि शरूतिसे अद्यज्ञाना- 
* दिकोफे नित्यत्वे प्रतिपादनसे ब्रहममें सगुणस्व दै इति नच वाच्यम्‌; बयां ? ज्ञाना दिकोंक्रो 
. 'प्र्मखरूपता होनेसे ज्ञानादिकोंमें गुणत्वक्री असिद्धिसे । और स्वरूपातिरित्तोमे तो न्वरमसाक्षा- 
स्कारपय्यन्तस्थायित्वप्रयुक्त नित्यत्वे उपचारसे=्स्ररपभूचज्ञानादिसे अतिरिक्त मायायृत्त्या-- 
-तमफ ज्ञानादिक चरमसाक्षात्कारपय्यन्त रहते दें>अश्विककालतक रहते हैं अतः उन्होमं गौण- 
विधया नित्यत्व कहा गया है, जैसे कि “हम छोगोंने सोमफो पिया और असत हुए? इत्या दिभे 
अम्तशब्दुको आभूतसंप्छवस्थानम्‌=भूतप्रडयक्ो मर्यादाकर जो अवस्थान बह अधृतस्त्र कट्टा 
जावा दै, इस पुसणोक्त-अमृतत्वपरत्व है । ज्ञानं नित्यम्‌ , इत्यादि श्रुतिमें क्रियापद्से जगद्धा- 
रणानुकूल प्रयस्नका अद्दण दे और वळपदुसे विचित्र कार्यानुकूछ शक्तिका मण दै । 
....... अतएव--' एप नित्यो महिमेस्यादिवाक्यस्य तेत्तिरीयश्ाखागतस्य नित्यगुणपर- 
त्वमिति-निरस्तम; बृहदारण्यकरगतस्प तु “स एप नेति नेती'ति वाक्यप्रतिपिद्धसवी- 
पाधिकरूपस्य मद्दिज्नः त्यक्तसर्वेपणपुरुपगतस्य प्रतिपादनेन ब्रह्मगतगुणपरत्वाभावात्‌ । 
नच-सवेस्य वश्चीत्यादौ अझणः प्रकृतत्वेन तहतगुणपरत्वरमिति-श्ङ्कथम्‌ योऽयं नित्रा- 
नमयः प्राणेपृ इत्यादिव्राक्योक्तनीवस्तरूपानुवादेन ्ह्मस्वरूपताबोधनपरत्वेन त्रह्म- 
गतगुणपरल्यामात्रात्‌। ब्राह्मणपदस्य तदधीते तद्रेदेतिसूत्रविद्दिताणन्तस्य ब्रह्मवित्‌ । 
अतिपाद्कतया ब्रह्मपरत्वे लक्षणापत्तेश्र | किञ्च सगुणत्राक्यानामोपाधिकगुणबिषयत्येन 
स्वामाविकनिधमकत्वधुतेन विरोध: । नचोपाधिकृत्वस्प सोपाधिकाश्यस्तरूपस्वे श्रुत्य- 
आमाष्यापत्ति! वश्ष्यमाणसत्यलभ्रुतिविरोध! उपाध्रिकल्यितस्पत्ये तूकनित्यत्वशुतिन्रि- 
८९-९० ° 
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रोधः, अन्तःकरणादिरूपोपाधिसर्े: प्रागेत्र ईक्षिवृत्वादिभुतेर्पाध्यसम्मवश्चेति-वाच्यम्‌ः 
मायाब्रिद्शितमायाजुवादिवाक्यवत्‌ स्वतो *जमजनकत्वाभावेनामामाण्यानापत्ते;; सत्यत्व- 
ुतेरन्यथा नेष्यमाणत्वात्‌ नितयसश्चतेरन्ययाथैस्योक्तेः) ष्टः पू्ेमन्तःकरणाभावेऽपि 
अविद्याया उपाधेः सत्ताच । 
अतएव=उक्त कथनसे ही ' एम नित्यो महिमा? ( तैत्तिरीयशा० बृ० ४।४।२३) इत्यादि 
सैत्तिरीयशाखागतवाक्यका नित्यगुणपरत्वभी निरस्त हुआ, और बृहददारण्यगतवाक्यको तो 
ग्स एप नेति नेति ( बृ० ३।९।२६ ) इस श्रुतिवा्यसे प्रतिपिद्ध हैं, सबै औपाधिकरूप-धर्म 
जिसमें एवम्भूत जो त्यक्तैपणपुरुपगत=त्यक्तैपणपुरुपाभिब्यक्त महिमपद्बोध्य शुद्ध आत्मा, ताद्टश 
आस्माके प्रतिपादनसे ब्रह्मगतगुणपरस्वके अभावसे ।  सनेस्य वशी! ( वृ० ४।४।२३ ) इत्या दिमें 
ग्रह्मको प्रकृतत्व दोनेसे अ्रद्मगतगुणपरत्व दै, इति नच शङ्कघम्‌, क्यों? “ योऽयं विज्ञानमयः 
प्राणेषु ' ( वृ० ४।४।२२ ) इत्याद्त्राक्यसे उक्त जो जीवका स्वरूप उस जीवस्वरूपके अनुवादसे 
जीवी त्रह्मतस्वरूपताबोधनपरत्त दोनेसे श्रह्मगतगुणपरत्वके अभावसे तदधीते तद्रेद-अष्टाथ्यायी 
अ०४ पा० २ सू० ५९ इस सूत्रसे विहित जो ' अणू! प्रयय तादृ अणू प्रत्ययवान्‌ श्राह्मणपइको 
इम्रद्वावितकी प्रतिपादकता दोनेसे त्रह्मपरत्व होनेपर छक्षणाकी आपत्तिसे | किच्च, सगुणचोधक 
वाक्यको उपाभिप्रयुक्त जो गुण ताहशगुणविपयत्व होनेसे स्वाभाविक निर्धमेकत्वबोधक जों 
श्रुति उसका बिरोध नहीं दै। शइते नचेति। औपाधिकत्वको सोपाधिक्रमे भध्यस्तरूपत्व. हो नेपर * 
अुतिके अप्रामाण्यकी आपत्ति दै-सोपाधिमें अध्यस्तरूपस्वरूप यदि गुर्णोमे औपाधिकत्व है 
तब तो सोपाधिकभी मिथ्या और उसमें अष्यस्तमी मिथ्या दै तथाच मिथ्यार्थप्रतिपादकत्वेन 
-गुणबोधक श्रुतिमें अप्रामाण्यकी आपत्ति है और आगे कही जानेवाळी सत्यत्व झुतिफे साय 
बिरोध दैन्गुणोको सस्य बतछानेवाली जो श्रुति उस थुतिके साथ विरोध है, और अन्त:कर- 
णादिरूप जो उपाधि उस उपाधिकी सुऐे:-उत्पत्तिसे पूबही ईक्षितृत्वादिको युतिसे उपाधिका _ 
असम्मब्रभी हे, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! मायावीसे 'दिखलाई गई जो माया उस मायाका 
अनुवादी जो वाक्य उस वाक्यकी तरह स्वतः भ्रमजनकत्वके अभावसे श्रुतिके अप्रामाण्यकी 
अनापत्तिसे । और वद्यमाणसत्यत्वश्रुतिको अन्यथा नेप्यमाणत्व दोनेसे, और नित्यत्वथुतिके 
अन्यथा अपेकी उक्ति होनेसे, और सष्टिसे पूवमे अन्तःकरणरूप .उपाधिके न होनेपरभी 
अविद्यारूप उपाधिके सत्तसेभी । 
नचौपाधिकले 'स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च? इत्यनेन विरोध! अस्मदाविव 
भौतिकोपाधिकत्वाभावेन योगिप्विव योगाजितत्वाभावेन स््राभाबिकत्वोक्ते; । नच सङ्को- 
चकाभावः, निगुणवाक्‍्यस्येव सझोचकत्वात । नच स्व्राभाविकज्ञानसमभिव्याहारविरोध; 
सार्वश्यादिख्पाविद्यापरिणतस्पेद ज्ञानपदेन विवषितस्वाद्वाक्सस्वासच्ताभ्यां समभिव्या- 
इारेऽपि वैरूप्याज्ञीकरणात्‌ पावको ब्राह्मण इतिवत्‌ । किञ्च सगुणवाक्यानां न गुण: 
अत्पत्बोधकसम्‌ सत्यत्वस्यापदायेत्यात । नच-नित्यत्वोक्तिसामर्थ्या द्विपयावाधरक्षणस्य 
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प्रामाण्यस्योत्सगिकल्थात्‌ “सर्पः सोऽस्य महिमा इत्पादिश्रुतेः -स्ररूपतथ तस्सिद्धि- 
रिति-वाच्यम्‌, प्रथमस्यान्यया सिद्धेरक्ततादुत्सर्गाख्यतर्केस्य व्यवहारावाधमादायेवोपपा- 
दितत्वात्सत्यः “सोऽस्य महिमेत्यादो महिन्न; स्वरूपरूपत्वादविरोधात्‌, भते तु ब्रहम- 
साक्षात्कारेतरानिवत्येलगुणयोगेन सत्यपदप्रहच्युपपत्ते! । ! 
गुणोंको औपाधिकत्प दोनेपर स्वाभाविकी ज्ञानषलक्रिया च, ( श्वेत० ६६) इस बा- 
क्र्यके साथ विरोध दैःइस वाक्यमे ज्ञानादिकको स्वाभाविक बताया है और आप औपाधिक 
बताते हैं अतः विरोध है, नच=विरोध नहीं है; क्यों ! अस्मदादिगुणोंमें जैसे भौतिकल 
रहता दै तेसे ईश्वरीय गुणोंमें भौतिकत्वके न रहनेसे और योगीके गुणोंमें जैसे योगसम्पादि- 
तत्व रहता दै पैसे ईश्वरीय गुणोंमें योगसम्यादितत्वके अभावले स्वाभाविकत्वकी उक्तिस । 
सङ्कोचकका अभाव दै, नचस्सङ्वोचकका अभाव नहीं है, क्‍यों ? निगुणवाक्यकोही सक्को 
चकत्व होनेसे । स्वाभाविक-नित्यभूत जो ज्ञान उस ज्ञानके साथ समभिव्याहारः 
कथन है उसके साथ विरोध है=ज्ञानके साथमे प्रयत्ना दिका समभिव्याद्दार दै उन्होंमें 
ज्ञानको नित्य मानकर प्रयत्नादिकको अनित्य मानोंगे तो समभिव्याद्दारका बिरोध 
होगा, नच=विरोध न दोगा, क्‍यों ? सा5इयादिरूपसे परिणत अविद्याकोही ज्ञानपदसे विव- 
: क्षितत्व दोनेसे, और 'वाधकके सत्त्रासत्वसे समभिव्याद्दार द्दोनेपरभी पावको ब्राह्मण: 
इसकी तरह वैरूप्यका अङ्गीकरण होनेसे-'पावकों ब्राह्मण”: यद्वापर पावक पदका और 
त्राह्मणपदका समभिव्याद्वार है परन्तु अभेदान्वय यापित दै, अतः त्राह्मणपदका यथा- 
-शुतार्थं छिया जाता दै, और पावकपदका पावकस अध कियाः जाता दै; दैसे ज्ञानं 
नित्यं क्रिया नित्या यद्दपर ज्ञानपदसे यथा्ताथ ठेनेमे भी किसी वचनका बाघ नहीं 
है, ओर तत्कक्षक क्रियादिको लेनेमें तो निर्गुण अतिका विरोध दै अतः क्रियापद्चोध्य प्रयत्न- 
रूप अर्थ नित्य नहीं लिया जा सकताद। किश्वससगुणगोधफ वाक्योंको गुणनिप्ठसत्यत्थघोध- 
कर्व नहीं दै, सत्यत्वको यहाँपर किसी भी पदका अर्भत्व न होनेसे । शकते नचेति | नित्य- 
लकी उक्तिके सामर्थ्यसे-अविनाशित्वरूप नित्यत्व मिध्याभूतमें अनुपपन्न दै, मिथ्या भूतको 
ज्ञानसे निवस्यत्व होनेसे तथा च नित्यत्वकी उक्तिके सामथ्येसे विपयाबाथडक्षण जो प्रामाण्य 
उस प्रामाण्यको औत्सर्गिकत्व होनेसे “सत्यः सोऽस्य महिमा! ( वृ०४।४।२३ ) इत्यादि अतिसे 
ओर स्व॒रूपतभ्र-स्वरूतभूत त्रह्मके साथ अभिन्न द्वोनेसे तत्सिद्धिः-गुणोंमें सत्यत्वकी सिद्धि 
है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? प्रथमस्प-नित्यत्व कथनकी अन्यथासिद्धिको उत्तत्व होनेसे 
ओर उत्सगाख्य तर्कको व्यवद्वारकालमें अच्राधको लेफेही उपपादितत्व द्ोनेसे और “सरद: 
सोऽस्य महिमा? इत्यादिम महिमाको स्वरूपरूपस्त दोनेसे अविरोधसे और स्वरूपा भिन्नगुणके 
- तात्त्विकस्रको इष्ट दोनेसे इसी समाधानसे स्वरूपभिन्नसपश्षभी निरस्त हुआ, और घर्मते तुर 
महिमाको धमेत्व होनेपर तो बरह्मसाक्षाकारेतरा नित्यस्वरूप घर्मके योगसे सत्यपदकी प्रतर 
चिकी उपपत्तिसे । 


७०८ ति अद्वैतसिद्धिः [ ब्रह्निुणस्वोपपत्तिः ], 


नच-एवं “सत्यं ज्ञान! 'तक्तमसि इत्या दिश्रुखुक्तत्रझसत्यत्वेक्यादिकपपि तात्त्विकं 
न स्पादिति-बाच्यम्‌, निशुणश्चृतिविरोधस्य तत्रेवात्राभावात्‌ । ननु-श्त्योबिरोपे 
नेकस्या अतात्िकविपयल्म, शाख्नविरोधे सङ्कोचविकल्पादिना उभयमामाण्यस्य पूर्व- 
तनमे व्याकरणे च निर्णीतत्वात्‌ | तयाहि-दशमाध्यायस्थे 'प्राप्तवापे मकृतिवत्‌ कुर्या 
दित्यादिरूपक्ल्षस्य चोदकस्य .कृष्णलादाववधातवर्जमित्यादिरूपः सङ्कोच एव । 
एवं तारतीयकेऽपि अप्राप्तवाये गाईपत्यमिति द्वितीयाश्रुत्पनुसारेण इन्द्रशव्दयुक्तमन्त्रलि- 
गस्य गाइँपत्ये गोणत्वादिकमेव । च्याकरणेऽपि यत्र परेण पूवस्य नित्येनानित्यस्येः 
त्यादिवाघ उक्तः तत्रापि सङ्कोच एव । 

झङ्कते नचेति। एव्मू-इस रीतिसे सत्यं ज्ञानं (तै० २।१।१) तत्त्वमासि (छा० ६९२; 


` ६।१०।३; ६।११।३; ६।१२।३; ६।१३।३; ६।१४।३; ६।१५।३; ६।१६।३;) इत्यादि थुतिओसे 


उक्त जो ब्रह्ममं सत्यत्त्र ऐक्या दिक वे भी तात्रिक न होंगे, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? तत्रेव 
जैसे गुणसत्यस्रमं निगुणथुतिका विरोध दे तैसे त्रह्मसत्यस्वरादिकमे निर्गुणश्चुतिके विरोबके 
अमाबसे । शङ्कते नन्त्रिति श्रुत्योः=दो श्रुतिओंक़ा परस्पर विरोध होनेपर एकको अतात्तिक- 
विपयस्व नहीं होता दै, क्यों ? शास्रविरोये=शाखक़ा मानान्तरके साथ विरोध द्वोनेपर 
सङ्घोच जिकल्पादिसे उभयपामाण्यस्यन्शाख और झाखसे विरुद्धार्थावगाद्दि मान इन दोनोंकेः 
प्रामाण्यको पृषेमीमांसामें और व्याकरणमें निर्णीतत्व होनेसे; तथा दि-दशमाध्यायस्थ प्राप्चाध्रमे 
प्रृतिवत्कुय़ांतू इत्या दिरूप कना तिदेदावाक्यका, ऋष्णछादिमें अवघातको छोडकर इत्या दिरूप 
सङ्कोच ही दे=नेमिनीय मीमांसाके दृशमाव्यायके प्रथमपादके प्रथम अधिकरणमें ' प्राजापत्यं 
घृते चरु निर्वपेत्‌ । शतऋष्णछमायुष्काम:*“आयुप्की कामनावाल्य पुरुप शतकृष्णलम्‌=ङृण्णडा 
नाम है गुजाफलका और रत्तिका नामक परिमाणकामी दे, फड़तः शतरुःजाफलतुलित स्वर्ण- 
खण्ड हैँ जिसमें और प्रजापति है देवता जिसका ऐसा जो चरु उसका घृतमें निर्वपन करे इस 
विधिवाक्यफो लेकर विचार किया कि इस कर्मक्री प्रकृतिमं “ बरीद्दीनवहन्ति ? इस वाक्यसे 
पुरोडाशददतुभूत त्रोहिओका अवघात विहित दै बह यददॉपर चरुद्देतुभूतकऋृष्णछोंका “ प्रकृति- 
बत्कुर्यात्‌ ' इस अतिदेशसे प्राप्त दै या नहीं ऐसा संशय होनेपर पूर्वपक्ष किया गया कि यहाँपर 
अचरुभूतकृष्णछो में चरुशब्दका प्रयोग चरुधमक्रे विधानफे लिए है, अतः अवघातका फछ जो 
वितुपीकरण वह यद्यपि यहाँपर नहीं दै, तो भी अतिदेशवचनसे श्रपणत्रत्‌ अवघात करना: 
चाहिए ऐसा पूर्वपक्ष होनेपर उत्तर दिया गया कि-जिन्हॉके फटका छोप नहीं है ऐसे जो 
प्रोश्षणादिक भम हैं उन्हॉके योगसे और वैशद्यफे योगसे कऋष्णछाॉमें चरुशब्द उपपन्न हो सकता 
है, अतः वह भवघातकी कल्पना ऋरनेमें समर्थ नहीं, और रह गया श्रपणस्पक्राना बह्‌ तो 
घृते भ्रपयति-ध्रतमें पकाता दै सेकता दै=इस रीतिसे साक्षात्‌ विधानसे किया जाता दै, अतः 
साक्षात. विद्दितफे दष्टान्तसे अतिदेशलब्धकी प्रसक्ति नद्दी दो सकती है, फलतः यहाँपर चोदकर 


|. परिच्छेदः २] सरलासस्वलिता । ३ ७०९ 


अतिदेश वाक्यका सक्कोच किया जाता दै । एवम्र-इसी प्रकारसे तार्तीयकेऽपि=तृतीयाध्या- 
स्थाप्राप्तबाधमेंभी गाहेपत्यमू , इस द्वितीयाथुतिके, अनुसारसे इन्द्रशब्दयुक्त मञ्नलिङ्गका गाई- 
'पस्यमें गौणत्वादिकदी हैती ाध्यायमें जो श्रुत्थादिरूप पृर्तपृत्र प्रमाणोंसे लिङ्गादिरूप उत्तरो- 
त्तरोंका बाघ होता है वह अप्राप्षयाध कहा जाता है, क्योंकि शीप्रप्रशत्तश्र॒त्यादिस मन्नादिका 
विनियोग हो जानेसे आकाद्वाकी शान्तिसे लिङ्गादिकी प्रवृत्ति ही नहीं होती है--इस अप्रवृ- 
त्तिका नाम ही अप्राप्त बाध है, जेसा कि न्यायरत्नमालामें पार्थसारथिमिश्रने कहा है- 
कल्प्यस्य शास्रस्य तु कल्पनं यन्निरुध्यते मूलनिकून्तनेन । क्लृप्तेन शीध्रेन फलापहारात्‌ 
अप्राप्तवार्ध तमुदाहरन्ति । क्लक्षेन शाखेण फछापद्दारात्‌ मूलनिकुन्तनेन कल्प्यस्य शास्रम्य 
यत्‌ कल्पनं निरुध्यते तमप्राप्तवाधसुदाहरन्ति इत्यन्वय: । जैमिनीय मीमांसाके तृतीयाध्यायके 
तृतीयपादके सप्तमात्रिकरणमें विचार किया गया दै-ऐन्द्रथा गाहेपत्यमुपतिष्ठते यहाँपर एतद- 
वाक्यगत द्वितीया श्रुतिस ऐन्द्रीका विनियोग गाहेपत्यके उपस्थानमे प्रतीत द्दोता दै और, 
अर्थप्रकाशनसामर्थ्यरूप लिङ्गसे इन्द्रोपस्थानमेक्त द्वितीया श्रुतिसे गाईपत्यप्रचानक उपस्थानके 
प्रति ऐन्द्रीकी अङ्गता प्रतीत होती है, और अथेप्रकाशनसामर्थ्यरूप लिङ्गसे इन्द्रप्रधानक उपस्था- 
नके प्रति अङ्घता प्रतीत होती हे इस रीतिसे थुतिढिङ्गक्रा बिरोध होनेपर दोनोंको प्रमाणता 
तुल्य दै अतः यवन्नीदिवत्‌ विकल्प उचित दै--क्रभी ढिङ्गसे इन्द्रप्रभानक उपस्थानमे ऐन्द्रीका 
विनियोग हो और कभी श्रुतिसे गाईपत्यप्रचानक उपस्थानमें विनियोग दो यद्द पहला पु्ेपक्ष 
है, इन्द्र तथा गाइेपत्य इन दोनोंको प्रधानत्व अविशेष रूपसे होनेस और उपस्थानको गुणस्य 
होनेसे। प्रतिप्रधानं गुणाष्टत्ति; | इस न्यायसे उपस्थानकी आवृत्तिसे श्रुति तथा लिङ्ग इन 
दोनोंका समुचय हैन्दोनाँ मिलकर उभय्त्र ऐन्द्रीही शेपता बोधन करते हैं यद दूसरा पूर्वपक्ष 
है, श्रुति, विनियोग करती हुई वस्तुके सामर्थ्यो अनुसरण कर ही विनियोग करती है, 
अन्यथा वहिना सि चेत्‌ , वारिणा दद्देत्‌ ऐसाभी विनियोग करेगी, फलः उपजीव्यत्वप्रयुक्त 
ढिङ्गक्रो प्रबळता द्वोनेसे इन्द्रप्रधानक्र उपस्थानके प्रति द्दी ऐन्द्रीको शेपता हैनइन्द्रोपस्थानमे ही 
इसका विनियोग होना उचित है, यह तीसरा पूर्वपक्ष दै, सिद्धान्त यहद है कि,-ऐन्द्रीको 
सुख्यबत्तिस गाहपत्यकी बोधकता न होनेपरभी इन्द्रसारइयप्रयुक्त गौणी यृत्तिस गाहपत्यकी 
योधकता है यह तृतीयाध्यायके द्वितीयपादके द्वितीयात्रिकरणमें दिखला चुके हैं, फलतः साम- 
ध्याभावक्ृत प्रतिबन्धफे अभावसे निर्विम्र हुई श्रुति शीजद्दी ऐन्द्रीका गाहपत्योपरथानमें विनियोग 
करती है और लिङ्ग विलम्पसे करता दै, इत्यादि, कदाच नः रतरीरसि नेन्द्र सश्चिदासुपे । 
यजुर्वेद अ० ३ मं० ३४ इसका नाम दै ऐन्द्री, और इन्द्रशब्दप्रयुक्तमन्त्रलिज्नस्य-एतद्वाक्य- 
घटकइन्द्रशब्द्युक्तमन्न, शब्द्सेभी इसी मन्नक्रा ग्रहण है, लिङ्गशब्द्से अर्थयोधक्रस्वका ग्रहण दे, 
मञ्जान्तका लिङ्गपद्के साथ पष्ठी तत्युरुप दैजतथाच यह अथे हुआ,-द्वितीयाश्रुत्यनुसारेण 
इन्द्रशब्दयुक्तमञनिप्ठअधेत्रोधकत्वस्य गाईपत्ये गौणस्त्रादिकमेत्र । व्याकरणमेंभी जहाँ परसे 
पर्येका, नित्यसे अनित्यका इत्यादि वाघ कद्दा है, वहाँपरभी सङ्कोच हवी दै-व्याकरणमें जद्धॉपर 
वुल्यब्रक दो शाख प्राप्त होते हें तद्ाँ परसे पूर्वका बाघ होता दे, जसे कि ज्ञानाभ्यां यहाँपर 


७१० अद्रेतसिद्धिः । [ ब्रह्मनिरुणत्वोपंपत्तिः || 


दीघंत्व विधायक,-सुपिच ( अष्टा० ० ७ पा० ३ सू० १०२) यह झाख सावकाश है, और 
ज्ञानेपु यहाँपर,-बहुवचने झल्येत्‌ ( अ० ७ पा० ३ सू० १०३ ) यह शास्त्र सावकाश हे, औरः 
“ज्ञानेभ्यः ' यहाँपर दोनों शास्रांका बिरोध होनेपर इत्वविधायक पर झाख जो बहुबचने 
झस्येत है उससे दीघंत्वविधायक पूवशाखर जो सुपिच है, उसका याध होता दै, यद्यपि तुल्यबल- 
वाढे शाखोंको सत्म्रतिपक्षन्यायसे परस्पर कार्यविधातकत्व मानना युक्त है न कि एकका 
अपरवाधाकत्व, तथापि-विप्रतिपेधे प्ररं कार्यं (अष्टा० अ० १ पा० ४ सू० २) इस वचनफे 
यसे परकाय्य होता है; रन्धयति यहॉपर रधिज्ञभोरचि (अ० ७ पा० १ सू० ६१) इस. 
झास्रसे विद्विद-नुम्‌ ऋताकृतप्रसद्धित्व दोनेसे नित्य द और अत उपधायाः (अ० ७ पा० २ 
सू० ११६ ) इस शासे विहित बृद्धि अनित्य हे क्योंकि नुमफे हो जानेपर अकारमें उपधात्व 
नहीं रहता दे अतः इसकी प्राप्ति नहीं होती है यहाँपर वमे होनेवाळा तुम्‌ दी द्ोता दै, अतः 
नित्यसे अनित्यका वाघ है, यद्दोपर बाध्यबाधकभावक्रा व्यवहार शाखोमें और शास्रीय का य्यॉमें 


“किया जाता है; बाधितकाय्यकत्येन और कार्य्य्राधकत्वेन शास्त्रोंमें होता है, तथाच यह 


बाधभी एकप्रकारका सङ्कोच ही दै न कि सर्वथा वाघ । 

दशमे विक्ृतिभूतमहाप्ित्यज्ञाप्रफरणस्थे ' नापेयं द्रणीते ? इत्यादि वाक्ये प्रकृ- 
तिवत्कुयांदार्ययवरणव्जेमिति महापित्यज्ञीयप्रकृतिवच्छब्देकबाक्यतया पर्युदासाग्ैतमेवे- 
युक्तम्‌ । यत्र तु पकृतिभूतदशपूर्णमासमकरणस्थाज्यमाग-विधायकवाक्यसन्निहिते 
“न तो पञ्ञौ करोती ' त्यादौ पाशुकमकृतिवच्छन्दैकवाक्यताऽ्योगेन पर्युदासाबरत्वास- 
म्भवात्‌ “ प्रकृतिवत्कुर्यादाज्यभागों तु न कुर्यादिति वाक्यभेदेन भरसज्यप्रतिपेधाभैकत्व- 
मेवेत्युक्तम्‌' तत्र पञ्चावाञ्यभागयोरन्येनामसक्तेः शास्त्रमसक्तस्य सर्वथा वाधायोगाद्वि- 
करप इत्युक्तम्‌ | तथाचोक्ते- कोहि मीमांसको व्रयाद्विरोधे शास्रयोर्मियः । एकं प्रमा- 
णमितरत्त्वप्पाण भवेदिति ॥ ' इति चेन्न । 

दृशमे=पूर्वमीमांसाके दृशमाध्यायमें दशैपूर्णमासका विकृतिभूत जो मद्दापितृयज्ञ उस. 
महा पितृयज्षके प्रकरणमें स्थित जो “नापेंयं ग्रणीते' इत्यादि वाक्य उस वाक्यमें; आपैयवरणसे 
भिन्न अज्ञोंका अनुष्ठान करे मद्दापितृयज्ञमें ्रक्ततिवत्‌=आपेयवरणसे भिन्न अतिदेशप्राप्त सर्वे. 
अङ्खांका अनुष्ठान करे महापितृयज्ञमं; तिन्इस रीतिसे महापितृयज्ञीय जो प्रकृतिवच्छब्द. 
तादृश शब्दफे साथ एकबाक्यतया-एकवाक्यतासे पय्युदासाथही कहा देर्‌नापेथं बृणीते- 
एतद्राक््यडक्षित जो आपेयवरणमिन्नार्थ ताइश.अर्थ॑से प्रकृतिवत्कुरयात्‌, एवद्राक्यार्थको घटित. 


` होनेसे पर्युंदा ताथेत्वद्दी है, यह कहा हैन्दुशमाब्यायके अष्टमपादके प्रथमाधिकरणम विचार 


किया दै दृशपूणमासका विक्ठतिभूत जो मददापितृयाग है उसमें अतिदेशतः वरणकी प्राप्ति दे,. 
ओर नार्पेयं हणीते इस प्रत्यक्ष बचनसे वरणफा प्रतिपेध प्राप्त है, तद्व संशय होता दै कि यहाँ-. 
पर विकल्प दै या नियमतः वर्जन ही दै और तदर्थ यह भी चिन्ता होती दे कि 'नापंयं वृणते? 
यहाँपर प्रतिपेत्रात्मक नञर्थ दै या पर्युदासात्मक, तहँ पृर्षपक्ष यद्द दै कि प्रतिपेधात्मक अर्थ, 


[परिच्छेद २ ] सरलासम्बलिता । ७११ 


माननाद्दी ठीक है क्योंकि इस अर्थफे माननेमें आपैंयपद तथा बृणोति धातु एवं नञ. पद ये 
तीनों यथा श्रुतार्थ ही रहते हैँ और पर्युदासपश्चमे तो जैसे अग्राक्षणमानय यहाँपर नञ्‌ शब्द 
तथा श्राक्षण शब्द इन दोनोंसे त्राह्मणभिन लक्षित होता दै, तैसे यहाँपर भो आर्पेयशब्द और 
वृणोति धातु और नञ्‌ इन तीनोंसे आर्पेयवरणभिन्न चोद्कप्राप्त प्राक्ताङ्ग लक्षित होंगे फलतः 
लक्षणाके प्रसङ्गसे पर्युदास पक्ष ठीक नदीं तथाच अत्र यद्द अथे स्पष्ट हो गया कि अतिदेश 
वाक्यसे वरण बिहित है और प्रत्यक्षवचनेन प्रतिपिद्ध है_अतः दोनोंके अवैयर््यफे लिए विक- 
हप मानना उचित है सिद्धान्त यह है कि, अष्ट दोपसे प्रस्न होनेसे विफस्प मानना न्याख्य नहीं 
हवे अतः लक्षणासेभी प्युदासार्थत्त ठोक दै, तथाच एतद्वाक्यार्थसे घटित स्वार्थयोधफरतर यद्दाँपर 
अतिदेश वाक्यफो दै-दोनों वाक््योंसे सम्मिलित ऐसा घोध हुआ कि-वरणद्यतिरिक्तप्राकू- 
तमङ्गजातमनुछेयम्‌ । विकरुपमें ये अष्ट दोप होते दै, 
स्वार्वत्यागोञन्यार्थक्दसिः प्रकृत्यर्थ प्यनन्वय: | 
अन्वयश्चा प्रकृत्यर्थे द्वयो रिस्यष्ट दोपका: ॥ 

यत्र तु=भौर जद्दाँपर प्रकृतिभूत जो दृशपूर्णमास उसके प्रकरणमें स्थित तो आज्यभागोंका 
विश्वायकर वाक्य उस वाक्यके सञ्चिडितमे जो न तो पश्ों करोति=तो=आज्य भाग इन दोनोंको 
पशोस्पञ्चुवन्धकमेम न करे, इत्यादिरूपवाक्य उस वाक्यमे पाश्युकमकृतिवतूऱ्पद्युवन्थके साथ 
सम्बन्धरखनेवाढा जो प्रकृतिवच्छव्द उस शब्दके साथ एकत्राक्यताके अयोगसे-स्वसमभिव्या- 
हृतपदार्थमेही परार्थका अन्यय होता हे अत; भिन्नप्रकरणत्य वाक्यके अर्थमें आज्यभागान्यरूप 
नमर्थफे अन्वयका सम्भव न होनेसे पर्युदासार्थत्वके असम्भवसे प्रकृतिवत्‌ करे और आज्य 
भागोंकों न करे इत्यादिवाक्यमेदसे प्रसञ्यप्रतिपेयार्थकस्वही कहा दै, तत्र-तदाँपर पञ्चमं 
आज्य तथा भाग इन दोनोंफी अन्यसे प्रसक्ति न दोनेसे और शास््रप्रसक्तफे सर्वथा बाधके 
अयोगसे विकल्प है यहद कहा दै;-अष्टमाध्यायके अष्टमपादके द्वितीयाधिकरणमें यह विचार 
आया है। तथाच उक्त पर्युदासशाखसे और प्रपिपेयशाखसे अतिदेशशाखका और विभिशा- 
खका सक्कोचही दै । किसी भी ओतार्थका सबंधा वाघ नहीं ददो सकता दे; इसमें द्वेती वृद्धो- 
क्तिको दिखलावा है को हीति। शाख्रयोः=ो शास्रांका परस्पर विरोध द्वोनेपर एक शास्त्र 
प्रमाण होता है और दूसरा अप्रमाणमू८सर्वेधा अप्रमाण होता है इति=इस रीतिसे कौन 
मीमांसक कहेगा; ननुसे लेकर यहाँतक पृर्वपक्ष दै अत्र समाधान करते दैं-इति चेन्न; क्यों? 

तत्र शा्नयोः प्रामाण्ये समानकक्ष्यतया एकतरस्यात्यन्तिकवाधायोगात्सङ्कोचेन 
विकल्पेन वा पाश्षिकप्रामाण्यमाश्रितम्‌ , इहत्वेकतरस्य तत्परतया प्रवलत्वादितरस्य चात- 
स्परत्वेन दुबेलतया बैपम्यात्‌ । यत्तु “न तो पञ्षो करोती? त्यादी बिकल्प उक्तः; 
तन; पशुप्रकरणस्थस्य पाशुकमकृतिवच्छब्देकवाक्यतया प्युदासाैत्वात्‌ , दर्शपूर्णमास- 
प्रकरणस्थस्य तु ' पञ्चावाज्यभागो न स्तः? अत्र तो स्तः इति स्तत्य्थत्वात्‌ वार्तिकका- 
रिकरपे स्वीकृतेऽपि न दोपः उभयत्र तात्पस्येस्चेन विशेषात्‌ । 


७१२ अद्वैतसिद्धिः । [ श्रमनिरुणत्वोपपत्तिः ].. 


तत्र=उदाहृत स्थळोंमें दोनों शारो प्रामाण्य द्दोनेपर समानकक्ष्यता होनेसे एकतरके 
आस्यन्तिश्याभके अयोगसे सक्को बसे या बिकल्पसे पाक्षिङप्रामाण्य आश्रित किया है, और 
इह तु=प्रक्ृतमें तो एकतरस्य=निर्गुणयोधरक शाखको तत्परतया--खाथपरता होनेसे प्रबड- 
स्वसे और इतरस्य =सशुणत्वयोतकको स्वार्थपरता न होनेसे दुरबछत्वले विषमता होनेसे। और 
“ नतौ पशौ करोति? इत्यादिमे जो विकल्प कहा है वह ठीक नहीं क्यों ९ पशुभ्रकरणस्थस्य= 
पशुप्रकरणस्थ जो-न तौ पशो, इत्याक्रारक वाक्य उस वाक्यको पशुकर्मसम्बन्धि जो प्रकृति- 
चच्छब्द उस शब्दके साथ पूववत्‌ प कवाक्यता होनेसे पय्युदासार्थत्व होनेसे, और दरापूर्णमास- 
प्रकरणमें जो “न तौ पशौ करोति, इत्याकारक वाक्य है उसको पद्मुमें आज्य भाग नहीं हैं, और 
अन्न-दर्शपूणमासमें तो हैं, इत्याकारक स्वुत्यर्थत्व द्दोनेसे और मीमांसावात्तिककारसे यहांपर 
विकसपके स्वीकृत होनेपरभी दोर नहीं दै उभयत्र--विधिशास्न तथा प्रतिपे शासन इन दोनोंमें 
तात्पय्यैसत्तेन-स्वाधमें तात्पयेका सत्तर दोनेसे विशेषात्‌-स्वारयपर जो निगुणवाक््य और 
स्वार्थापर जो सगुणवाक्र्य इन दोनोंकी अपेशा बाध्यवाघकभावविरहरूप बिशेपते=स्वार्थपर 
निमुणवाक्योंसे जैसे स्वार्थापर सगुणवाक्योंका बाब होता हे तैसे उक्तस्थलमें चाहे पर्युदासपश्च 
मानें-जोकि भाष्यक्रारको सम्मत दै, चाहे विकल्पपक्ष मानें जोकि वात्तिककारशाखदी पिक्रा- 
कारादिको सम्मत है परन्तु शार्खो का बाथ्यवाधकभाव नहीं है यह विशेष हे । 

यक्षु--अत्रापि “ विकारशब्दान्नेति चेत्‌ भाचुर्यात्‌ ' उपदेशभेदान्नेति चेन्नोभय- 
स्मिनप्यबिरोधात्‌' “ गोण्यसम्मवादित्यादो शाख्रयोविरोधे तात्तिकार्थान्तरपरतोक्ता, 
नत्वारोपिताथेता; अन्ययेक्षत्याद्रधिकरणेपु सिद्धान्तसाधकादीनामीक्षणादीना साङ्कघा- 
अभिप्रतप्रधानादावारोपसम्भवेन प्रधाननिराकरणादि न सिद्ध्येदिति, तन्न; बिकार- 
झर्दादित्यादो न त्रिरोधेन तास्तिकार्यान्तरपरत्वमरथ;; किन्तु स्वपरधाने ब्रह्मणि अवयवः 
स्वासम्मवेन पुच्छपदमुपचरितमित्पर्थ: । तदुक्तं टीकायां-पुच्छेऽधिकरण इति । गोण्य- 
सम्भवादिति पूवपक्षसूत्रेपि * आत्मनः आकाशः सम्भूत इति श्रुतिस्तु गोणी । 
आकाशोत्पत्तिकारणासम्भबादित्यर्थः नतु तास्तिकार्थान्तर विपयत्वम्‌ । 

अश्रापि-्रह्ममीमांसामेंभी विकारशददन्नेतिचेन्न; प्राचुय्योत । (अ० १ पा० १ सू> १३) 
उपदेश मेदाज्ञेति चेन्नोभयस्मन्नप्यतरिरोचात्‌ । (अ० १ पा० १ सू० ३७) गौण्यसंभवात्‌ (अ०२. 
पा० ३ सू० ३ ) इत्यादि स्थलमै दो शाल्रोंका परस्पर विरोध होनेपर तात्विक अथीन्तरपरता 
कडी दै आरोपितअधेता नहीं । अन्यथा--आरो वितार्थता होनेपर तो इश्भतेनोशढदम्‌ (अ० १ 
पा० १ सू० ५) इत्यादि अधिकरणोंमे सिद्धान्तसाधक ईक्षणादिक्रोंफे साङ्कयाद्यभिमत प्रधाना- 
पदिकोंमें आरोपका सम्भव होनेसे प्रधाननिराकरणादि न सिद्ध होगाऱआपको इंक्षत्याद्रिकी 
सात्विकता तो कहीं पर भी इष्ट नहीं है यदि ऐसा ही अ सृत्रफारादिको भी वित्रक्षित हो 
सब तो इश्त्याद्यनधिकरणत्वेन प्रधानक्रा निराकरण ` नहीं वन सकता दे क्योकि आरोपित 
इश्व्यादिक प्रधानमें बन सकते हैं और तात्तिक तो कहीं भी हैं ही नहीं यदनधिकरणतेन 


.[. परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ७१३ 


प्रधानादिका निराकरण बनें इति यत्‌ तत्‌ तु न=ऐसा जो कहना दै वह कहना भी ठीक नहीं 
क्योंकि विकारशब्दात्‌ इत्यादिमे बिरोधसे तात्तिक्रअथोन्तरपरस्व पुच्छपद्को है, ऐसा 
सूत्राथे नहीं दै किन्तु खप्रबानत्रहाम अवयवत्वक असम्भवसे श्रद्दा पुच्छम्‌? यद्दोपर पुच्छपद उप- 
चरित दै; यह अर्थ दे सो कहा दै टीकामें-पुच्छेसअधिकरणमेंरआधारत्वरूप गुणयोगस पुच्छ 
शब्द ब्रह्मं प्रवृत्त दे अतः इसे तात्विक अर्थता नहीं। गोण्यसंभवात्‌=इ्स पूर्व पक्ष सूत्रमेंभी 
आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ (ते०२।१) यह श्रुति गौणी हैं आक्राहकी उत्पत्तिके कारणके 
असम्भरसे यह अर्थे दै; न क्रि तात्विकाथोन्तरविपयत्त्र । 


उपदेशमेदादित्यादो दिवि दिव इति सप्तीपश्चमीभ्यामाधारलावधिलयो: ` 
अतीतेरुपदेशभेदेन पूर्वनिदिष्टव्रह्मणः प्रत्यभिज्ञानमस्तीति प्राप्ते एकस्मिन्नपि श्येने 
* बक्षाग्रे श्येनः इक्षाग्राच्छयेन इति निर्देशदशेनात्‌ एकस्मिन्नेव ब्रह्मणि उभयरूपा- 
विरोध इत्यथैः, नतु तालिकार्थान्तरपरलम्‌ । नचारोपितमीक्षणं प्रधाने सम्भवति; 
योग्यतामादायेवारोपदशेनात्‌ । नहि राजामात्ये राजात्वारोप इति स्तम्भादाबपि तदा- 
रोपः। तथाच चेतन एव ईक्षिवृत्वद्शेनाच्चेतने ब्रह्मणि तदारोपो युज्यते नाचेतन इति 
न सिद्धान्तक्षतिः । किञ्च निपेध्यसमर्पकतयेकवाक्यतयैत प्रामाण्यसम्भये न वाक्यभेदेन 
गुणप्रापकता युक्ता-अत एव न “ को हि मीमांसक इत्यादिना विरोधः । 

और उपदेशमेदात्‌=( त्र० सू १।१।९७ ) इत्या िस्थलमे रिविसत्रिपादस्यास्रत॑ दिषि 
९ छा० ३।१२।१।६ ) और दिवः परो दिवो ज्योति: ` त्राझण ? यह जो सप्तमी तथा पश्चमी 
है इन दोनोंसे क्रमशः आधारत्वकी और अवभित्वक्री प्रतीतिसे उपदेशमेदे=उपदेशका भेद 
दोनेपर पूर्वनिर्दिष्ट त्रझका प्रस्यभिज्ञान नहीं है ऐसा पूर्व पक्ष होनेपर बरक्षागरसम्बद्ध एक ही 
उयेनमें-गृक्षमे येनः, बृक्षाप्रात्परतः इयेन:, इस रीतिका द्विविया निर्देश देखनेस एकही त्रह्ममं 
उभयरूपोंका अविरोध दै, इत्याकाराथात्मक सिद्धान्त दे, नकि ताक्ष्यिक-अर्थान्तरपरत्व । 
आरोपित ईक्षण प्रधानमें सम्भवित दै, नच=सम्भवित नहीं दै, कयां? योग्यताको छेकरही 
आरोपको देखनेसे । क्योंकि राजाके अमात्यमें राजत्वका आरोप होता दै अतः स्तम्भादिमेंभी 
राजत्वका आरोप हो ऐसा नहीं दै, फलतः चेतनमें ही इश्षितृत्वके देखनेसे चेतनरूप्रहममें 
उसका आरोप युक्त दै अचेतनमें नहीं, अतः सिद्धान्ती हानि नहीं। और अचेतनमें इक्षति हा 
आरोप होनेपरभी उसे प्रातिभासिक कइना पडेगा, और जत्र व्यावद्दारिक-ईश्षण-परत्व 
शास्रको बन सकता दे तब प्रातिमासिक-इक्षण-परखब मानना युक्त नहीं । सराण रायको 
गुणप्रकारकोपासनापरस्ब होनेपरभी गुणवैशिष्टयपरत्व नहीं दै वाक्यभेद्वापत्तिसे यह कद्दा दै, 
अब शुणनिपेत्रकत्राक्यको अपेक्षित जो शुणरूप प्रतियोगी ताइश प्रतियोगीका अनुवादक 
दोनेसे सगुणवाक्यांको गुणपरस्वभी नहीं दै यह दिखाते दँ-फिश्वेति | सगुणवाक्योंको 
निपेध्यसमपैफुवित्रया निरुणताक्योके साथ एक बाक्यलेन ही प्रामाण्यका सम्भत्र होनेपर 


_ कि 


७१४ नु अद्वैतसिद्धिः । [ ब्रद्मनि्गुणत्वोपपत्ति: ] 


वाक्यमेद्से गुणप्रापकता युक्त नहीं है। अतएव=्शुगनिपेधपरत्वेन सगुणवाक्यके प्रामाण्यफे 
स्वीकारसेही “ कोदि मीमांसकः ? इत्यादि वृद्धोक्तिके साथ विरोध नहीं । 

नबु- शडगृदेत्यादेयेया “ न क्लासेडिति ? निषेधनिपेषकरव, तद्वत्‌ सगुणवा- 
क्यानामपि नि्गुणबाक्यबाधकत्वं कि न स्यादिति-चेन्न; दृष्टान्ते पर्युदासाथिकरणन्या- 
येन शडमृदेत्यादि-उत्तरबिद्दितान्यसेटक्त्वाम्त्ययकिल्वनिषेधपरत्वेनेकवाक्यतायां वाक्य- 
भेदेन निपेध्रनिपेधकत्वाकल्पनात । नच-भकृतेऽपि पर्थुदासार्थेकत्वम्‌; नेति नेतीति 
विपसायाः प्रसक्तसेनिपेधकतया बिशेषपरिशेपायोगेन पर्युदासस्य आश्रयितुमशक्य- 
त्वात्‌। यज्ञ जगत्कवेत्वेनाक्षिप्तसावेज्यादेः निपेधायानुवादे शृतेन ज्ञाननिवत्मेत्येन 
जगदारोपाभिष्ठानत्वेन “ स एवेदे सबै मासेवेदं सवेमिति! शतेन जीत-ब्रह्मणोः सार्वा- 
म्येन चाक्षिसं विश्वमिथ्यात्वं ब्रह्मसत्त्वं जीवब्रहमेक्यञ्च विश्वं सत्यमित्यनेन असद्वा इत्य- 
नेन द्वासुपर्णे ' त्यनेन च निपेद्धु “ नेह नानेत्यनेन सत्य ज्ञानमित्यनेन तत्वमसीत्यनेन 
चानचते इति स्यादिति, तन्न । 

शङ्कते नन्विति | सडमृद-( अष्टा० अ० १ पा० २ सू० ७) इत्यादिको असे । नक्त्वा- 
सेट्‌, (अष्टा० अ० १ पा० २ सू० १८) इत्यादिरूप निषेधका निपेत्रकत्व है, तैसे सगुण 
वाक्योंकोमी निर्गुणवाक्योंका वाधच्त् क्यों न ददो इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? दृष्टान्तमे पमुदा- 
साधिकरण न्यायसे मडसदेस्या दि-उत्तर-सूत्रविद्दितसे अन्य जो सेट्‌ क्त्वा प्रत्यय तन्निप्कित्त- 
निपेधपरत्वेन एकवाकयताके होते हुए वाक्यमेद्से निपेधनिपेधकत्वफे अकर्पनसे । भरकृतेऽपि= 
सगुणवाक्यमेंभी पस्युदासार्थत्व-सावइयादिभिन्नगुणनिपेध्रकत्व निगुणशुतिको दै । लक्षणासे 
एतदर्थयोधकत्वरूप पर्युदासार्थत्व है, नच=ऐसा पर्युदासार्थैत्व नहीं है, क्यों? नेति नेति 
( बृ० २।३।६ ) इस वीप्साफो प्रसक्त सर्वा निपेबकत्व होनेसे विशेपके परिशेपके अयोगे, 
पयुदासको आश्रयण करनेके लिए अझक्यस्ब दोनेसे । जगत्कतृत्वेन आझिप्न जो सावज्ष्यादि 
उन सावेश्यादिका निपेधके लिए अनुबाद होनेपर श्रुत जो ज्ञाननिवत्येत्व उससे, और जगतूका 
जो आरोप उस आरोपका जो अधिष्ठानत्व उससे और 'स एवेदं सबमासमैवेदं सर्वमिति 
( छा० ७।२५।१०२ ) इस रोतिसे श्रुत ज्ञो विश्वमिथ्यात्व और त्रह्मसत्त्व तथा जीवत्रक्षैक्य् 
ये तीनों यथाक्रम “ विश्वं सत्यं? ( ऋ० सं० ) इससे और असद्वा (३० २।७।१ ) इससे तथा 
'द्रासुपणा ? (ऋ० सं० मण्डल १ सू० १६४ म० ८; श्रेता० ४६; मु० ३।१।१) इससे- 
निषेध करनेफे छिए नेह नाना (४।४१५) इससे और सत्यं ज्ञानम्‌ ( ते० २।१।१) इससे 
तथा वत्तमसि (छा० ६।९।४) इससे अनूदित होते हैं इति=ऐसा दो इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों! 
. “विश्वं सत्यं ! द्वासुपर्णेत्यत्र च निषेध्मोतकपदाभावेन निपेधकरवासम्भवात्‌ 
असद्वा इत्यत्र तु नमूसरवेऽपि नामपदसमभिव्याहृतत्वेन निपेधकरवासम्भवात्‌ , ` द्वासु- 
पणें ! त्यस्य पेष्विरहस्य्राझणे बुद्धिजीवपरतया व्याकृतत्येन जीवत्रह्ममेदाबोधक- 


.[ परिच्छेदः २ ] सरखासम्वहिता। ७१५ 


स्वात्‌, फलतो निषेधतोपपादने दृष्टान्तदार्ट्ान्तिकयोर्वेपम्यात्‌ । तथाहि-सावेश्यस्य 
निषेध-प्रतियोगितया मिथ्याभूतत्वेअपि नाक्षेपानुपपत्ति;; आरोपितेनाप्यासेपकजगत्क- 
तेल्वनिर्वाहात्‌ , आश्षिप्तविश्वमिथ्यात्वत्रह्मसत्वजीवत्रह्मक्यानां निपेधे तु ज्ञाननिवत्येत्वा- 
दीनां त्रयाणामाक्षेपकाणामसंभवः स्यात्‌ सत्यस्य ब्ञानादनिब्त्तेः, असत्यस्य अधि- 
छानलायोगात्‌ भेदे सार्वात्म्यायोगाच । 

विश्वं सत्यं यहाँपर और द्वासुपणा यद्वापर निपेभद्योतक पद्के अभावसे निपेध्रकस्वके 
असम्भवसे और असद्वे यहदॉपर नचूका सत्त्व दोनेपरभी नको नामपद्फे साथ समभिव्याद्वतत्व, 
होनेसे, निपेधकत्वफे असम्भवसे, और द्वासुपर्णा इसको पैद्ठिरहस्यश्राह्मणमें चुद्धिजीवपरस्वेन 
च्याख्यातत्व होनेसे जीवत्रह्मके भेदका अवोबकत्व होनेसे, फलतः निपेबत्वफे उपपादनमें 
दृष्टान्त और दाष्टान्तिक इन दोनोंका वेपम्य हे अतः यदद निरूपण ठीक नहीं | तथादि सामः 
इयको निपेपप्रतियोगित्येन मिथ्याभूतत्व ददोनेपरभी उसके आक्षेपकी अनुपपत्ति नहीँ; कयां? 
आरोपितेनापि=च्यावद्दारिक सार्वइ्यादिसेभी आक्षेपक जो जगत्कर्तृत्व उसके नित्रोद्दसे, और 
आक्षिप्त जो विश्वमिध्यात्व और ब्रह्मसत्त तथा जीवत्रह्मेक्य इन तीनोंका निषेध होनेपर तो 
ज्ञाननिवत्येत्व जगदारोपाधिष्ठानत्व, सार्चात्म्य ये जो तीन आश्षेपक हैं इन तीनोंका असम्भव 
होगा, सत्यकी ज्ञानसे निवृत्ति न होनेसे, और असत्यको अधिष्ठानत्वफे अयोगसे और भेद 
दोनेपर सावात्म्यके अयोगसेभी । 

एतेन----अट्वेतश्रुतेनिगुंणश्रुत्यन्तरस्य चा तात्पयेपरिज्ञानमाप्तनिर्गुणत्वमेव- 
सगुणबाक्येन निपेद्धु निर्गुणबाक्येनानुदत-इति निरस्तम्‌; तात्पयेपरिज्ञानभाप्तस्वे 
निपेधाथेप्रनुवादायोगात्‌ । ननु-' साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्षेत्यादिना द्रपृत्वादिगुण- 
विधानात्‌ न तेन तन्निषेधः; तदय च सणुणवाकयं नानुबादकम्‌ , अन्यथा सावेक्ष्या- 
देर््याबहारिकत्वमपि न स्यात्‌, नहि निषिद्धे ब्रह्महननादात्तान्तरतात्परर्यम्‌ । नच 
ओपनिपदस्य ब्रणः सावेच्यादिकमनुमानादिसिद्धमिति-चेन्न; अविद्यासिद्धसाक्षि- 
त्वाद्यनुवादेन तटस्थलक्षणद्वारा ब्रह्मपरतया गुणपरत्वाभावात्‌ गुणनिपेधकतोपपत्तेः । 
नच निषिद्धे ब्रह्महननादाववान्तरतात्पर्याभाववदत्रापि तदभावे सावेज्ये व्यावहारि- 
कमपि न स्यादिति-बाच्यम्‌, देवताविग्रहादों विधिस्तुतिद्वारतयोपाचे प्रमाणान्तर- 
प्राप्तिविरोधयोरभावात्‌; तदत्यागमात्रेण तस्सिद्धिवदत्रापि निगेधोपयिकतयोपात्तस्य 
सावेचयादेर्मानान्तरादमाप्तस्य व्यावहारिकप्रमाणानिपिद्धतया व्यवरद्दारदश्ञायामस्याग- 
रात्रेण व्याबहारिकत्वोपपत्तेः । 

एतेन=निपेत्रवाक्य्रो अपेक्षित जो प्रतियोगी वाद्ृश प्रतियोगिसमर्पकर्वेन एकवाक्य 
ताका सम्भव होनेपर वाक्यभेदके अन्याय्यत्वसे अद्रेतश्रुतिके या निर्गुणबोधक अ॒त्यन्तरफे. 
तात्पय्यंका जो परिज्ञान उस परिल्ञानसे प्राप्त जो निर्गुणस्व वद्द निगुणत्व दी सगुणबाक्यसे 


७१६ अट्रैतसिद्धिः । .  [ व्रह्मनिगुणत्वोपपत्ति: ] 


'निपेत्र करनेके लिए अनूदित होता दै यह कथन खण्डित हुआ; हेत्वन्तर दिखलाते हैं-तास्प- 
य्येका जो परिज्ञान तादश परिज्ञानसे निएुगुत्वको प्राप्तत्न दोनेपर निपत्रार्थ उसके अनुवादके 
अयोगसे । शङ्कते नन्विति । “साक्षी चेवा केवलो निर्गुणश्वः (श्रे० ६।११) इत्या विसे द्रु 
स्वादि गुणोंका विधान दोनेसे तेन-उक्तवाक्यसे तन्निपेध; =ुणोका निपेब नहीं है; अन्यया= 
निपेवार्थ अनुवायत्व दोनेपर सार्वश््यादिका च्यावद्दारिकत्व भी न होगा, इसी अर्थको स्पष्ट 
करते हैं-नहीति । क्योंकि निपिद्ध ्रह्महननारिमें झाका अवान्तर तात्पय्येभी नहीं है, 
गुणों को निपिद्धत्व होनेपर उन्होंमें अवान्तर तात्पये भी न होगा, अतएव व्यावद्ारिकत्व न 
सिद्ध होगा। और उपनिपद्ेदयत्रह्मके सार्वक्ष्यादिक अनुमानसे सिद्ध हैं ऐसा तो नहीं कद्दा जा 
सकता दै, ननुसे लेकर यहाँतक शङ्का है, अत्र समाधान करते हैं-इतिचेन्न; क्यों ? उक्त 
वाक्यको अविद्यास सिद्ध जो साक्षित्वादिक ताइशसाक्षित्वा दिके अनुवादसे तटस्थरक्षणद्वारा 
म्रह्मपरत्व होनेसे सगुणपरस्रफे अभावसे गुणनिपेश्रकत्वकी उपपत्तिसे यदि यों कहो कि, जैसे 
्रह्महननादिमें अवान्तर तात्पयेका अभाव है तैसे अन्नापि-युगोरमेभी अवान्तर तात्पय्यका 
अमात्र दोनेपर साह्य व्यावहारिक भी न होगा तो ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्यों ? 
विशिस्तुतिद्वारतया उपात्त-शुतियोधित जो देवताविप्रह्मादि तादश देवताविभरद्दाद्मि प्रमा- 
णान्तरत: प्राप्ति और प्रमाणान्तरका विरोध इन दोनोंके अभावसे तदत्यागमात्रेण=श्च॒तिजन्य- 
ज्ञानमे विग्रहा दिविपयसवाबच्छेदेन प्रामाण्यके अत्याग मात्रसे जैसे विम्रहकी सिद्धि होती है 
तसे प्रङ्तमेंभी निपत्रोपचारभूतत्वेन उपाच और मानान्तरसे अप्राप् एउस्भूत जो सावेझ्यादि 
तादय सार्वहया दिका व्यावहारिक प्रमाणसे निपिद्धस्व न दोनेसे व्यावहारिकद्शामें अत्याग- 
मात्रसे तद्विपयक्रज्ञानमें व्यावद्वारिक प्रामाण्यक्री उपपत्तिसे | 
ब्रह्महननादिक मानान्तरभासमिति विशेपः । नच तद्वोधकत्व तत्तात्पपैनियतम्‌ , 
विशिष्टविधेविशेषणवोधकत्वेईपि विशेषणे अताप्पर्यात्‌ , बिशिएस्यातिरेकात्‌ अन्यशे- 
पतयोपात्तऽपि साबेश्यादों तात्पर्य वाक्यभेदापत्ते; | नच-तर्हि “ उपासनायाः कायेत्वे 
विष्णोरात्मत्व एवं च। उभयत्रापि तासर्यपासोपासादिके विधो ॥ “इति स्मृतिविरोध 
इति वाच्यम्‌ ? देवताबिकरणन्यायेनोभयसिद्धिपरलात्‌ उभयत्र तात्पर्ये स्मृतेरभ्रमाण- 
स्वात्‌, यः सरवर इत्यादाबुपासनामकरणस्थत्याभावेपि तटस्थलक्षणद्वारा ब्रह्ममतिपादने 
“तात्पर्यण विशेषणे अतात्पर्यात अन्यथा एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानम्तिज्ञाविरोधापत्ते, । 
महाइननादिक तो मानान्तरसे प्राप्त हैं यह विशेष है। तद्घोघकत्व तत्तात्पय्पसे नियत ह 
तद्रोधफत्व तत्तात्पयेका व्याप्त दै नच=ऐसा नहीं दै क्‍यों ? विशिष्टविधिको विशेषणवोधकत्व 
होनेपर भी विशिष्टबिधिका विशेषणमें तात्पर्य न दोनेसे; विशिष्टको विशेषणसे भिन्न होनेसे 
अन्यशेपत्रया उप्रात्त साबश्यादिम तात्पर्य होनेपर वाक्यमेदकी आपत्तिसे | तत्र उपासनाको 
कार्यस्व हो या विष्गुस्वरूपत हो दोनों पशञोंमें आत्मोपासनादिक बिधिमें तात्पर्य है, इस 
“स्पृतिके साय विरोग दै इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? उक्त देवताधिकरण न्यायसे उभग्रसिद्धि- 


.[ परिच्छेद: २] सरलासम्वलिता । & ७१७. 


परत्वेन उभयत्र तात्पर्य दै, स्मृतिसे नहीं, उक्त स्मृतिको अप्रमाणिकत्व होनेसे। और य: सर्वज्ञ: 
(सु० ११९ ) इस्यादिमे उपासनाप्रकरणस्थत्वके न होनेपर भी तटस्थलक्षणद्रारा ब्रह्मम्रतिपादू- 
नेम तासय होनेसे बिशेषणमे अतातपयेसे । अन्यथा=विशेषणमेभी तात्पर्यं द्ोनेपर एकके 
विज्ञानसे जो सवैविज्ञानकी प्रतिज्ञा ( छा० ६॥१॥२ ) उसके साथ विरोधकी आपत्ति दै । 
नच--' आम्मेत्येवोपासीते ' त्यत्राद्रेतस्याप्युपास्यत्वेन उपासनाशेषतया अद्दै- 
तासिद्धिः स्यादिति-चाच्यम्‌; अनेन ' ह्येत, सर्व' वेदे ' त्युत्तरबाक्यस्थविदिसमाना- 
थतया उपास्तिशब्दस्य क्रियावाचकत्वाभावात्‌ । नच ज्ञाने विधिः तस्य निराकरि- 
ष्यमाणत्वात्‌ । ‹ अथ योऽन्यां देवतामुपास्त ' इत्यादेने स वेदेत्युत्तरबाक्यपर्यालोचनया 
मेदद्शेननिन्दापरतया उपास्तिपरतया शच नास्ति । न चोपक्रमानुसारेण उपसंहार- 
नयनम्‌ अनेन द्षेतत्सव वेदेस्येकविज्ञानेन सबेविज्ञानप्रतिज्ञाविरोधेनोपसंदारस्पेत प्राव- 
स्यात्‌ । यु गुणोपसहारपादे “ आनन्दादयः प्रधानस्ये'ति-मूध्े “आनन्द ब्रह्मे ? 
त्यादिश्रुतिनामानन्दादीनां “ व्यतिहार ' इति मूत्रे “ यद्योऽहमिति श्रुत्युक्तस्य जीये 
इश्वरत्वस्य ईश्वरे वा जीवत्वस्य उपास्यतयोक्तत्वादुत्तरतापनीयादो निगुणोपास्तेरुक्त- 
त्वेऽपि यथानंदादेरैक्यस्य निर्गुणस्य च सिद्धिः, तथा सत्त्रकामत्वादेरपि तास्चिकता- 
स्त्विति, तन्न; आनन्दादय इति सूत्रेण लक्ष्यास्तण्डवाक्यायेसिद्धभर्थ वाच्यताक्यार्थो- 
पसंहारस्य क्रियमाणत्वेन उपास्यत्वानुक्तेः । दै 
शङ्कते नचेति । आत्मेत्येवोपासीत ( वृ० १।४।७ ) इस रीतिसे इस थ्रुविमे अट्वैत- 
फोभी उपास्यत्वेन उपासनाकी शेपता ह्योनेसे अद्वैतकी असिद्धि दोगी इति नच वाच्यम्‌ , क्‍यों ? 
अनेन हि एतत्सर्वे वेद ( ब्रु० १।४।७ ) इत्याकारक जो उत्तरवाक्य तादश उत्तरवाक्यस्थ जो 
विदि तादृश विदिके समानाथेकता होनेसे उपास्ति शब्दको क्रियावाचकत्त्रफे अभावसे । ज्ञानम 
विधि दै, नचस्नदौं दै, क्‍यों ? तस्य-ज्ञानमें विधिको निराकरिष्यमाण दोनेसे, विधिश्रुत्या- 
नथेक्यम्‌=उपासीत इस विधि श्रुतिका आनर्थक्य दै नचन्नदीं है क्यों ? उसको शब्दादिरूप 
बाह्मविपयसे नित्रूत्त होकर जो चित्तक्री प्रत्यगाप्मप्रत्रणता ताद्टश प्रत्रणताका सम्पादकत्य 
होनेसे और 'अथ योऽन्यां देवतामुपास्ते? (वरू १४४।१०) इत्यादिको “न स वेद? (ब्रु० १।४।१०) 
इस उत्तरदाक्र्यकी प्य्याळोचनासे मेददशनकी जो निन्द्रा तादशनिन्दापरता होनेसे उपासना- 
परताकी शङ्का ही नहीं दै । उपक्रमानुसारेण=“ आत्मेस्येबोपासीत » ( ब्र १४७ ) इस 
उपक्रमके अनुसार उपसंहारनयनम्‌=्य एख वेदर ( ब्रश १।४।१० ) इत्याकारक उपसंहारका 
नयन है, नच-नहीं दै, कयां ? अनेन हि “ एतन्‌? सव वेद ( ब्ू० १।४।७ ) इस्याकारक जो 
एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञा दै उसके साथ विरोध होनेसे उपसंद्दारके प्राबल्यसे । 
युणोपसंद्दारपाइमे आनन्दादयः प्रधानस्य (अ०३ पा०३ सू०११) इस सूत्रम “ आनन्द श्रद्धा ? 
(० २।४।१ ) इत्यादि श्रुति आनन्दादिकोंकों उपास्यतया उक्तत्व द्दोनेपरभी जैसे आनन्द्रा- 
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दिकोंके तात्विकस्वकी सिद्धि है, और व्यतिहार--व्यतिद्दारो बिरशिपन्ति हीतरवत्‌ ( अ० ३ 
पा० ३ सू० ३७ ) इस सूत्रमे ' तथो5हम्‌ ' ( ऐत० त्रा० ) इस अुतिसे उक्तज्ीवमे ईश्वरत्वको 
और ईश्वरमें जीवत्वको उपास्यतया उक्तत्व होनेपरभी जैसे ऐक्यके तात्तिकतकी सिद्धि है 
और उत्तरतापनीयादिमे निर्गुणकी उपासनाफा उक्त होनेपरभी जैसे निर्गुणके ताखिकत्वकी 
सिद्धि है, तेसे उपास्यस्वेन उक्तत्व होनेपरभी सत्यकामत्वादिकोभी .तास्विकत्व रदो; इति यत्‌ 
तत्‌ तु न; क्यों ! आनन्दाद्यः प्रधानस्य इस सूत्रसे लक्ष्य जो अखण्डवाक्याई उस वाक्या- 
येकी सिद्धिके लिए वाच्य जो वाक्यार्थ उसके उपसंहारको क्रियमाणत्व होनेसे उपास्यत्वकी 
अनुक्तिसे=उक्तसूत्र अखण्डवाक्यार्थकी सिद्धिके लिए वाच्य वाक्यार्थका उपसंहार बताता है 
नकि आनन्दादिका उपास्यत्व । 

व्यतिहारसूत्रे च “ तद्ोऽह सोऽसौ योऽसौसोऽहमित्युक्तस्य जीवे $श्वरामेदध्या- 
नस्योश्वरे वा, जीवामेदध्यानस्योपासनाग्रकरणपदितश्त्युक्तस्य जीवेश्वरामेदः, सगु- 
णोपासनरूपेणापि दृदीकत्तेव्य इत्येबंपरतया ऐक्यस्य उपासनाविपयत्वेऽपि न सत्य- 
फामलादिवदतालिकतम्‌ । नचेक्यवत्‌ सत्यकामत्वादीनां तालिकता, अनुपासनाप्र- 
करणस्थतत्परवाक्यबोधितत्वाबोधितत्वा भ्यां बिशेपात्‌, उत्तरतापनीयादौ अतोपास्ते- 
शनिपरत्वात्‌, उपास्तेविशिष्टविषयत्वेन निविशेपविपयत्वाभावात्‌ । यन्नु यथाध्याना- 
थपि सत्यकामादिगुणोपदेशे तदुण ईश्वरः प्रसिद्ध्यति, तहूदेकंयमिति भाष्यपर्या: 
लोंचनया ऐक्यवत्‌ सत्यकामत्वादिसिद्धिरिति, तन्न; तत्र सगुणो यः स ईश्वर: मसि-. 
दयति इत्यथे, नतु गुणस्यापि प्रसिद्धिः, निगुणभ्रत्यनुसारेण अतदुणसंविज्ञानवहु- 
हवेच तात्पय्यात्‌ । तथा चैक्यसिद्धावीखरस्य निदशनत्वम्‌ नतु गुणस्य । एवमेवा- 
थेसिद्धं भवन्नोपेक्षामहे। सत्यकामादिगुणोपदेशात्‌ , तदुणेखरादिसिद्धिरिति टीका नेया । 

और उक्त व्यतिद्दार सूत्रमे तो त्योऽहं सोऽसौ योऽसौ सोहम्‌ इस रीतिसे उक्तस्य= 
उपासनाप्रकरण पठित जो श्रुति तादृश शुसयुक्त जीवमे ईश्वरामेद ध्यानको या ईश्वरमें जीवामेद 
ध्यानको जीवेश्वरका अमेद सगुणोपासनारूप द्वारसेभी हढीकःचव्य है, इत्याकारक अर्थपरता 
होनेसे-उक्त ध्यानको उक्तविध अभिप्रेतायंक्रता होनेसे ऐक्यको उपासना निषयत्व होनेपरभी 
सत्यकामत्वादिवत्‌ जता ज्विकत्य नहीं है । इस पङ्कं ' इत्युक्तस्य? का विवरण-उपासनाप्रकरण- 
घटिवश्रुप्युक्तस्य है, सम्भवतः यह पाठ टिप्पणीसे मूलमें आगया है । और जैसे ऐक्यको 
ताच्चिकत्व हे तेसे सत्यकामत्वादिको तात्त्विकता नहीं दै, क्यों? अनुपासनाप्रकरणस्थ और 
तत्पर जो तस्वमस्यादिरूप वाक्य ताद्शवाक्यसे बोधितत्व होनेसे और ताहडवाफ्यसे वो घितत्व 
न दोनेसे उभयत्र विशेपसे=अनुपासनाप्रकरणस्थ-तरपरवात्रयत्रो थितत्वेन ऐक्यका तात्त्विक्रस्व 
है, ओर तथाविध वाक्यसे बोधितस्य न होनेसे, सस्यकामस्वादिफा . तात्त्विक नहीं दै । और 
इरवापनीयादिमं श्रुत जो उपासना उत्त उपासनाको ज्ञानपरख होनेसे उपासनाको विशिष्ट- 


हम्‌ हरि 
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विपयकत्व होनेसे निर्विशेपविपयत्वके अभावसे तथाच निर्गुणका उपास्यत्व नहीं दै; जेसे 
ब्यानाथभी सत्यकामत्वादिरूप गुणोंका उपदेश होनेपर तदुणः-सत्यकामत्वादिगुणवाला ईश्वर 
प्रसिद्ध होता दै तैसे ध्यानाये ऐक्यक्रा उपदेश होनेपरभी ऐक्य प्रसिद्ध होता दै, इति भाष्य- 
पर्य्यालोचनया=इस व्यत्िहारसूजस्थ भाष्यकी पस्यांलोचनासे, ऐक्यकरी तरह सत्यकामत्वादि 
सिद्ध हैं,-इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्योंकि तत्र=सक्तमाष्यघटक तदुण: यहाँपर सः गुणो यस्य सः 
तद्रुणः एवम्भूतः इश्वरः प्रसिद्धयति=सत्यक्रामत्वादि गुंण है जिसका एवम्भूत ईश्वर प्रसिद्ध 
होता है, यहद अर्थ है, न कि गुणकीभी प्रसिद्धि; निर्गुण श्रुतिके अनुसार अतहुणसंविज्ञानबहु- 
ब्रीहिमें ही तात्पर्य दोनेसे=जहापर समासघटकपदप्रतिपाद्यगुणोक्ा वैशिष्ट्य वहुत्रीहिप्रतिपाद्य 
अन्यपदार्थमें विवक्षित नहीं होता दै वहांपर अतद्ृणसंविज्ञान बहुत्रीहि कहा जाता दै। फलतः 
ऐक्यसिद्धिमें ईश्वरको चृष्टान्तत्ब दै, गुणको दृष्टान्तत्व नहीं दे । एचम-इसी रीतिसे अर्थतः 
सिद्ध होनेवाळे ऐक्यक्रो हमछोग उपेक्षित नहीं करते हैँ । सत्यकामादिगुणोपदेशसे तदुणेश्वरादि- 
'सिद्धिः । यह तत्रस्य टीकाभी उक्तप्रफारसे उत्ताथपरत्वेन नेय दै । 
नबु--आनन्दादिवाक्यसत्यकामादिवाक्ययोर्मानान्तराबिरोधे । तदप्राप्तो उपा- 
'सनाविध्यश्रवणे निगुणश्रृतिविरोधे च तुख्येऽपि आनन्दादयस्तात्यिकाः सत्यकामता- 
दयस्त्वताखिका; इति कथं व्यवस्थेति-चेन्न; आनन्दादीनां ब्रह्मरूपत्वेन निगुणश्रति- 
बिरोधाभावस्य व्यवस्थापकत्वात्‌ । नच एवं वलशक्त्यादीनामपि ज्ञानात्मको भगवान्तर- 
छात्मको भगवानिति श्रुतेः समस्तकल्याणगुणात्मक ' इति श्रतेश्च ब्रह्माभेद इति 
वाच्यम्‌; अस्माकमपि ब्रह्मातिरित्तिगुणसद्भाबमद्वेपात्‌, अमेदे गुणगुणिभावाड्रीकारस्य 
.पारिभापिकत्वात । यु सगुणोपास्ते श्रेमत्ये निर्गुणोपास्तेरपि भ्रमतया सम्यकफला- 
'सिद्धिवेझासिद्धिअर स्यात्‌ । नच-निर्मुणोपासन यद्यपि श्रमस्तथापि मणिप्रभायां 
मणिश्नम इब सम्यक्फलप्रदम्‌ । तदुक्तम्‌-स्तरयेञ्रमोऽपि संवादी यथा-सम्यवफलमद्‌ः । 
.ब्ह्मतत्त्वोपासनापि तथा मुक्तिफलप्दा ॥ “ इति? नापि ब्रह्मासिद्विः; उपासनस्य 
-्रमत्वेऽपि शब्दाज्ञायमानस्य ज्ञानस्य प्रमाणत्वादिति-वाच्यम्‌; प्रकृतेऽपि तथात्तरा- 
पत्ते! मणिप्रभायां मणिस्वस्येब ब्रह्मणो मिथ्यात्वाभावेन ध्यानस्यपि सत्यत्रह्मविषय- 
त्वाचेति, तन्न, सगुणोपास्तेबिशिष्टविपयत्वेन भ्रमत्वे$पि निर्गुणाझुपास्तेनिविशेपवि- 
-पयतया भ्रमत्वाभावात्‌ । 
शक्कते नस्त्रिति | आनन्दाविवाक्य और सत्य कामादिवाक्य इन दोनों वाक्योंमें माना- 
न्तरके अविरोधके और उक्त वाक्योंकी अप्राप्रिमे उपासना विधिके अश्रवणके सगुणत्राक्यमं 
कहींपर उपासनाबिधिके श्रवण दोनेपर भी कद्दीपर अश्रवणके और निमुणुश्रुतिबिरोधके 
तुल्य होनेपर भी आनन्दादिक तात्विक हैं मौर सत्यकामत्वादिक अतात्त्विक हैं यह व्यवस्था 
- कैसे दै-ठक्त द्विविध वारक्योमे मानान्तरका अविरोध समान दै और उक्त वाक़्योंके विना 
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विधिका अश्रवणभी एक प्रफारसे समान दै और निर्गुणश्रुतिका विरोधभी समान है निर्गु- 
णक्षतिसे जैसे सत्यकरामत्वादिकका निपेम प्रतीत होता है तैसे गुणत्वाविशेपसे आनन्दादि- 
काभी निपेत्र प्रतीत होता है, तथाच निरगुश्रुतिका विरोधभी उभयत्र समान है, ऐसा दोने- 
पर सत्यक्रामत्वादिक मिथ्या दै, और आनन्द्रादिक परमाथ सत दें, यह भेद किप्रयुक्त दै, 
इति चेन्न; क्यों ? आनन्दा दिक्रोंको श्रद्मरूपत्व होनेसे निर्गुणश्रतिविरोधाभावको व्यवस्थाप- 
कत्व दोोनेसे-्सत्यकामत्वा दिको सत्य भाननेमें निगुंणश्रुतिका विरोध दे और आनन्दादिकको 
ग्रह्मरूपता दोनेसे निरुणश्रुतिका विरोध नहीं दै, फत: निगुणश्रुत्रिका विरोधाभाव उक्तार्थका 
व्यवस्थापक दै । एवुमूरणसा दोनेपर वळशत्तया दिकोंकाभी श्रह्मके साथ अभेद होगा, ज्ञाना- 
समको भगवान्‌ बळास्मको भगवान्‌ इस अतिसे और समस्तकल्याणगुणास्मक: इस तिसे इति 
नच वाच्यम्‌; क्यों हम छोगोंका भी त्रह्मसे अतिरिक्तगुणोंके सद्भाबभे रेप होनेसेन्त्रहात्मक 
किसी भी गुणको कहलो इससे हमारे सिद्धान्तकी हानि नहीं, इसी भावको स्पष्ट करते हैं-- 
अमेदमें गुणगुणिभावफे अद्भीकारको पारिभाषिकत्व दवोनेसे । सगुणोपासनाको भ्रमत्व होने- - 
पर निर्गुणोपासनाकोमो अमस होनेसे सम्यक फलकी असिद्धि होगी और त्रह्मझीभी असिद्धि 
दोगी । यदि यों कहो कि-निुणोपासना यद्यपि भ्रम दै तथापि मणिप्रभामे मणिश्रमकी नाइ 
सम्यक्‌ फलको देनेवाली दै, सो कहा है,-सम्बादी स्तय श्रम हुआ भी जैसे सम्यकू फल 
देनेवाखा ह, तसे बरहमत्वोपासनामी भ्रमरूप हुई भी मुक्तिरूपफलप्रदा है। और अक्षकी 
असिद्धिमी नहीं है, उपासनाको अमत्व होनेपरभी शब्दसे जायमान ज्ञानको प्रमात्व होनेसे तो 
ऐसा नहीं कहना, क्यों ? परकृतेऽपि=सगुणोपासनावाक्यमेंभी तथाच्चापत्तेः-सगुणोपासनामें 
प्रमाख्रका अभाव दोनेपरभी सगुणवाक्यजन्यज्ञानक्रो प्रमात्व होनेसे सगुणकी सिद्धिकी उप- 
पत्तिसे मणिप्रभामें मणित्वको जैसे मिथ्यात्व दै तैसे प्रह्मण;-सगुणम्रह्मनिप्ठमिध्यात्वके अभा- 
वसे ष्यानकोभी सस्यत्र्विपयत्व दोनेसभी इति यत्र तत्‌ तु न, कयां ? सगुणोपासनाकोबिशि- 
एविपयत्वेन भ्रमत्व होनेपरभी निर्गुणोपासनाको निर्विजेषविपयत्व दोनेसे ्रमरवके अभावसे । 
एवमेव शाब्दसगुणनिगुणज्ञानयोरपि सगुणवाक्यस्य विशेप्यांशसत्यविपयत्येडपि 
विशेषणांशासत्यनिपयत्वात्‌ । अतएव प्रह्मविषयशाब्दधी जन्यस्य तदपरोक्षपीजनकस्य 
बह्मध्यानस्प अन्नह्मविषयत्ये श्रवणादीनामपि तथात्वापत्तिरिति-निरस्तम्‌; तेपां 
विशिष्टाविपयलात्‌ , उपास्तेश्विशिष्टबिपयस्वात्‌ । नचेक्षतिकर्मे'ति सूत्रे ' इक्षतिध्यान- 
योरेकः कार्यकारणभूतयोः । अथ ओत्सर्गिक तत्त्वविपयत्ज तथेक्षते; ? ॥ इति भामत्यां 
परात्पर पुरिशयं पुरुपमीक्षत इतीक्षति कर्मणः परत्रह्मण एच पर पुरुपमभिध्यायीतेति 
अमिध्यातव्यत्वेनोक्त्या नोक्त्या तद्विरोध इति-बाच्यम्‌ ; त्रिमात्रोङ्कारावलम्त्नोपाघिबिशिए- 
स्य ध्येयत्वोक्त्या शद्धविषयत्वाभावेन विरोधाभावाद , विशेष्यांशमादाय ईश्षतिसमा- 


नविषयत्रोपपत्तेश । 
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इस रीविसे शब्दसे उत्पन्न होनेवाला जो सगुणज्ञान और निर्गुणज्ञान इन दोनमेंभी 
निर्गुणज्ञानको प्रमात्व दै और सगुणज्ञानको भ्रमत्व दै, इसी अर्थको स्पष्ट करते दैँ-सशुण- 
वाक्यको विशिष्यांशको लेकर सत्यविपयत्व होनेपरभी विशेपणांझको ठेर असत्यविपयत्व 
ददोनेसे। अतएव, त्रह्मविपयक जो शाब्दधी उस शाब्दधीसे जन्य और व्रद्ममिपयक अपरोक्ष 
घीका जनक एवम्भूत जो ग्रह्मथ्यान उस ब्रह्मध्यानक्रो अम्नक्षविषयत्व होनेपर श्रवणा दिकोको भी 
अग्रद्मविपयत्वकी आपत्ति दै, यद्द कथन निरस्त हुआ, अतएव, शब्दका अग्रे दिखलाते हैँ- 
तेपाम्‌=भ्रवणादिऋोक्रो विशिष्टविषयक न दोनेसे और उपासनाको बिशिष्टविपय हत्य दोनेसे । 
शकते नचेति । ईश्वतिकमेव्यपदेशात्‌ ( श्र०अ० १ पा०३ सू० १३ इस सूत्रफे पास “काय्मैका- 
रणभूत जो ईक्षति और ध्यान इन दोनांका ओत्सर्गिक एक अर्थ है, तसे ईक्षतिकाभी तस्व- 
विपयत्वरूप ओत्सर्मिक अर्थ है, यह भामतीमे स्थित दै उसके साथ और परारपरं पुरिशयं 
पुरुपमीक्षते ( प्र० ५५ ) इस थुतिसे सिद्ध जो ईश्षुतिकर्म पर ब्रह्म दे उस परत्रह्मकेद्दी ' परे 
पुरुपम्रभिध्यायीत ( प्र ५।५ ) इस श्रुतिसि जो अभिध्यातव्यकी उक्ति उस उत्तिके साथ 
बिरोध दै=उक्त प्रमाणोंसे ईश्षति और ध्यान ये दोनों समानविपयक प्रतीत होते हैँ, और ईक्षति 
नाम ब्रह्मविपरयक प्रमात्मक साक्षात्कारका है, फलतः जग इक्षतिको शुद्धत्रह्मविपयत्ता है तय 
ध्यानकोभी उक्त प्रमाणाँसे झुद्ध विपयता प्राप्त दे, और आप ध्यानको भ्रमात्मक बतलाते दै. 
अतः उक्त आमतीवाक्यसे और उक्तश्रुतिसे आपका कथन विरुद्ध दै; इति नच वाच्यम्‌; क्यों? 
न्िमान्न जो ओक्वार उस ओक्लारका आळम्बन भतएव उपाधिविशिष्ट-ओक्षाररूपोपा धिविशिष्ट 
जो ब्रह्म दै उस त्रह्मफेद्ी ध्येयस्वक्षी उक्तिसे ध्यानको झुद्धविपयस्त्राभाव होनेसे विरोधके 
अभावसे=जिस अर्थको हम कह चुके हैं बद्दी अर्थ उक्त बाक्यॉकाभी दै अतः विरोध नहीं, 
ध्यानमें विशेष्यांशको लेकर ईक्षतिके समानविपयत्रकी उपपत्तिसे=स्वविपयका विश्येष्यांशरूप 
एकदेश लेकर ध्यानमें इक्षतिसमानविपयत्व दै । 
यक्षु ऐक्याद्युपासनस्य अप्रमाप्रवाहरूपत्वमाशङ्कय सगुणोपासनसमत्वमुक्त, तदयु- 
क्तम्‌; सणुणप्रकरणस्येकयेक्यवाक्यजन्येकयज्ञानस्य सशुणोपास्त्यन्तरगततया बिग्रिए- 
बिपयत्वात्‌ , स्वतन्त्रेक्यजन्येक्यज्ञानस्य निर्विशेषविपयत्वेन बिशिष्टविपय-सगुणोपा- 
स्तिवेपम्यात्‌ । नच-ऐक्यादेविध्यविधिरूपवावयहयवोधितर्पेन ध्येयत्व्ञेयस्ववत्‌ साप- 
इयादेरूपास्तिविधिविपयस्यापि अविधिरूपवस्तुतत्वविषययः सज्ञ! इत्यादिवाक्यवो- 
घितत्वेन ज्ञेयत्वमप्यस्तीति-वाच्यम्‌; तस्य तटस्थलक्षणद्रारा परत्रह्ममतिपच््युपायत्वेन 
तत्त्ममसीत्यादेरिव तत्परत्वाभावात्‌ । अतएव ब्रह्मणि कर्वेलादीनामारोप्योपास्यस्वे 
नान्नि ब्रह्मवाक्यानामिव ब्रह्मण्यपि कारण-वाक्यानां समन्वयस्यावक्तव्यत्येन समन्व- 
याद्यध्यायानारम्भापात इति-अपास्तम्‌; नाम्नो ब्रह्मविकारतया असमन्वयेऽपि ब्रह्मः 
णो5विकारतया पुमुक्षुज्ञेयत्वेे कारणवाक्यानां तटस्थलक्षणकवेत्वा दिबोधनद्वारा तत्रैव 
तात्पय्येसम्मवेन समन्वयादेरावइयक्तया तदध्यायारम्मसम्भवात्‌ | 
९१-९२ 


७२२ र अद्वैतंसिद्धिः । [ ब्रह्मनिगुणत्वोपपत्ति: ]. 


और जो ऐक्यादि-उपासनको अप्रमाप्रवाहरूपत्वकी आशक्काकर सगुणोपासनासमत्व 
कहा दै वह कथन अयुक्त दै, क्यों ! सगुणप्रकरणस्थ जो ऐक्यवाक्य उस वाक्यसे जन्य जो 
ऐक्यज्ञान उस ज्ञानको सगुणोपासनाके अन्तर्गत होनेसे तिशिष्टविषयत्व होनेसे खतन्न ऐक्य- 
चाक्यसे जन्य जो ऐक्यज्ञान उस ज्ञानको निर्विशेपविपयत्व होनेसे विशिष्टविपयक जो 
सगुणोपासना उससे वैषम्य द्ोनेसे । शक्कते नचेति । एकयादिको जैसे विच्यविधिरुपवाक्य- 
इयत्रोधितत्वेन ध्येयत्व तथा ज्ञेयत्व दै,“तैसे उपासनाविधिविषयीभूतभी सावेझ्यादिको अविधिः 
रूप और वस्तुतत्त्व विषयक जो-यः सवेज्ञः ( मु० १।१।९ ) इत्यादि वाक्य ताष्ृटशावाक्यसे 
बोधितत्त्व होनेसे ज्ञयत्वभी दै इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? उक्त श्रुतित्राक्यको तटस्थलक्षणद्वारा 
परब्रह्प्रतिपत्तिके प्रति उपायत्व होनेसे, तत्वमसि ( छा० ६।१०।३ ) इत्यादिकी तरह तत्पर- 
:त्बके अभावसे=्तत््रमसि जैसे ऐक्यपर दै तैसे यह वाक्य सावेश््यादिपर नहीं दै, अतएव= 
ग्रह्मप्रतिपत्त्युपायस्वेन ही श्रक्षमें कतेत्वादिका आरोपकर उपास्यत्व द्दोनेपर नाममें जैसे त्रह्म- 
'वाक्यांका समन्वयस्तासय्ये वक्तत््य नहीं दै तैसे श्रह्ममेंभी कारणवाक्योंफे समन्वय"तात्पय्येफो 
“वक्तव्यत्व न होनेसे, समन्वयाध्यायके अनारस्भका आपात दै=नाम त्रह्म इति उपासीत 
।( न्रु० उ० ५७ ) इस श्रुतिमें नाममें त्रह्मत्वका आरोपकर नामकी उपासना यतळाई दै, अतः 
- यहाँ श्रद्मप्रतिपादकनिखिलवाक्यों का नाममे समन्वय करनेकी जैसे आवश्यकता नहीं दै तैसे 
«अहम कतृत्वादिका आरोपकर यदि व्रह्मकी उपासना वताई गई दै तो कारणवाक्योंका श्रह्ममें 
समन्वय करना अनुचित दै, और उस समन्वयके लिए उत्तरमीमांसाफे प्रथमाध्यायके आर. 
-म्भकी भी आवश्यकता नहीं यह कथन खण्डित हुआ । अतएव शब्द्फै अथेक्रा विवरण करते 
.हैं>नामको त्रह्मका विवत्तेहप विकार दोनेसे, नाममें त्रह्मवाक्‍्यॉंका समन्वय न होनेपरभी 
:अ्रह्मको अविक्रारत्वेन मुमुश्षुओंसे ज्ञेयत्व होनेसे कारणवाक्याँके तटस्थलक्षण जो कतृत्वादि 
.तादश करेस्वादियोअनद्वारा तत्रेब=उक्त त्रह्ममे दी ताप्पर्य्यक्र सम्भव होनेसे समन्वयादिको 
'आवदयकत्व होनेसेन्समन्वयाध्यायके आरम्भका सम्भव होनेसेरताम एक साधारण त्रह्क्रा 
विरते दै, उसमें प्रद्मवाक्यों का समन्त्रय सर्वथा अनुपपन्न दै और व्रह्म तो काय्येमात्रका विवत्तों- 
पादान दै और सकलकार्यक्रा कतृत्वभी उसमें आरोपित दै, ऐसी दशाम यदि कारणवाक्योंका 
त्रह्ममे समन्वय न होगा तो किसमें होगा ! अतः समन्वयफे लिए, समन्वयाथ्यायका आरम्भ 
युक्त द्वी दै । 
नच-- य. आत्मापदृतपाप्मेत्यारभ्य | सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः सोऽन्वेष्टव्यः 
स विजिज्ञासितव्य इति सत्यकामत्वादीनामपहतपाप्मत्वादिभिः सह जिज्ञास्यलश्र- 
वणात्‌ ्ेयत्रमिति-वाच्यम्‌; अपहतपाप्मत्वादीनां स्त्ररूपतया जिज्ञास्यो स्मिवेश्ेऽपि 
सत्यकामत्वादीनां स्वख्पबहिर्भावेन जिङ्चास्यत्वायोगात्‌ , तच्छब्देन तेपामपरामश्ञात्‌, 
अशित्रगुछेम्बकणेश्व तमानयेत्यादौ योग्यविशेपणस्येव तच्छब्देन परामशदशनात्‌ 
अस्वरूपत्वे तेषामप्यपरामर्शे विशेष्यांशमात्रपरापशेः यश्चित्रगुषेहुधनस्तमानयेत्यादिवत्‌ 


.[ परिच्छेदः २] सरल।सम्वछिता । 0 ७३३ 


अतएत्र-एप सर्वेश्वर एप भूताबिपतिरित्यादियर्मानुक्ला तेपां “ तमेतं वेदानुवचनेन व्रा- 
झगा विविदिपन्ती' त्यादौ मगुकुष्ेयत्वेनोक्तेः-' यः सेहः स्वेवित्‌ यस्पैपमहिमा भु? 
त्युक्त्या “ तदवष्ानेन परिपश्यन्ति धीरा ? इत्यपरोक्षप्रमाविपयत्वसयोक्तेः ' तुरीये स्क 
सदेति तुरीयसावेश्यक्षतेथ सवैक्षत्वादीनां -सत्यत्वादिसिद्धिरिति-निरस्तम्‌ । 

शङ्कते नन्त्रिति | ' य आत्माऽपहतपाप्मा (छा० ८।७।१) इस रीतिसे आरम्भकर 
“सत्यकामः? सस्यसङ्कुर्यः सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितन्यः (छा० ८।१।५ ) इस रीतिसे 
सत्यकामस्वादिकोके पापशूत्यरवादिकांके साथ जिज्ञास्यत्वके श्रवणसे सत्यकामत्वादिकों को 
ज्ञेयत्व दै; इति नच वाच्यम्‌, क्यो ? अपदतपाप्मत्वादीनाम्‌=पापञचऱ्यः्वादिकोंका स्वरूपभूत- 
स्वेन जिज्ञास्य कोटिमें प्रवेश होनेपरमी 'सत्यकामत्वादिकोंफे स्वरूपवहिभासे =स्वरूपभूतता 
न होनेसे जिज्ञास्यस्वके अयोगले सोऽन्वेष्टव्यः ( छा० ८।१।५ ) इन्यादि तत्‌ शब्दसे सत्यकामः 
स्वादिफोंका परामशे न होनेसेन्सत्यकामत्वादिविशिष्टका परामर्श न होनेसे=जिसके अज्ञानसे 
जन्ममरणादिरुप संसार दै वही जिज्चास्य हो सकता दै, और एवम्भूता आनन्दात्मका चिकरण- 
स्वरूपत्वेन जीवत्रझ्ैक्यको और पापशून्यखादिकको दी हो सकती दै, न कि सत्यकामत्वा दिको; 
आप्तकामल ( वृ० ४।४।६; चु० उ० ता० ५, ख्रे० १११) नित्यतृपत्वादि (गौ० पा० ४२० ) 
अतिओँसे सस्पक्रामस्वादिकोंको आविद्यकत्व होनेसे-आप्तकाममें और निस्यतृष्तमें कामादिक 
प्रथम तो दो ही नहीं सकते, यदि दो सकते हैँ तो आविद्यकद्दी हो सकते हैं उन्हीं आविद्यक 
कामादिकोंका आरोपद्शामे श्रुतिनिषेधके लिए समर्पण करती हैं। कई विशेषणोंका समभि- 
य्याद्वारं दोनेपरभी प्रकृतक्रियान्वययोग्य विशेषणका ही तच्छछसे परामर्श होता दै-इस 
अर्थको द्टान्तले स्पष्ट करते है-जो चित्रगु दै अथ च लम्पकर्ण है उसको छे आ, इत्या दिम 
योग्यविशेपण=आनयनरूपक्रियान्त्रययोग्य ढस्त्रकर्णरूप विशेषणकरा ही तच्छम्दसे परामर्श 
देखनेसेन्यद्दाँपर चित्रगोभी अन्यपदायमे विशेषण है, और लम्यकर्णभी परन्तु तच्छऋसे लम्य- 
क्णेबिशिष्टका परामर्श होता दै चित्रगोविदिष्टका नहींटतमानय इसको सुनकर प्रख्या दिपुरुप 
लम्बकर्णवत्पुरुपको लाकर खडा कर देता दै न क्रि साथमे चित्रगोकोभी, अस्वरूपत्ये-अभावको 
अधिकरणस्ररूपस्व न होनेपर तेपामपि=अपहतपाप्मत्वादिकाभी परामर्श न दोनेपर पिशेष्यांश- 
मात्रका परामश होता दै, जैसे कि जो चित्रगु दै अथच बहुबन है उसे छे आ, यहाँपर तच्छ- 
अइसे विशेध्यांशमात्रका परामश होता दैन्इस वाक्यको सुनकर प्रेप्यादिपुरुप पुरुपमात्रको ठे 
आकर उपस्थित करता है,-न कि साथमें धनको और चित्रगोकोभी । अतएव=स्वरूपसे भिन्न 
सत्यकामत्वादिक जैसे मुमुश्ुको जिज्ञास्य नहों दे, तैसे सवेश्वारआादिभी जित्ञास्य नहीं ह, अतः 
वक्ध्यमाणवाकयमें स्थित तपद्को बिशेष्याशमात्रका परामशंल्र होनेसे ही, एप सर्वेश्वर एप 
भ्रूताधिपतिः (बृ० ४।४।२२ ) इत्यादि धोको कहकर तेपामूउन धर्माकी जो 'तमेतं बेदानु- 
वचनेन ब्राह्मणा जिबिदिपन्ति ' (वृ० ४।४।२२) इत्यादिमे मुमुश्ुज्ञेयखेन उक्ति द, उस उक्तिसे 
य; सर्वशः सत्रेबित्‌ यस्यैप महिमा भुवि ( मु० २|२।७.) यह कहकर तद्विज्ञानेन परिपश्यन्ति 


७२४ ५ अद्वैतसिद्धिः । [ त्रह्मनिगुणत्वोपपत्तिः ] - 


धीराः (मु० २।२।७) इत्याकारक अपरोक्षप्रमाविषयत्वकी उक्ति दै उस उत्तिसे ' तुरीयं 
सवेद सदा? (गौ० का० १।१२) इस तुसैयके सावेश्यकी श्रुतिसेभी सर्वज्ञत्वादिकोंमें सत्य- 
त्वादिकी सिद्धि है-आदिपदसे सुमुक्ु्ञेयस्वा दिका म्ण दै, यह कथन खण्डित हुआ । 

यक्षपहतपाप्मलादीनामुपास्यत्वे तेपां भूताकाशेऽपि सम्भवेन दहराकाशस्य 
ब्ह्मलप्रतिपादकदहराधिकरणबिरोध इति तन्न; चेतनधर्मात्यन्ताभावस्य पाप्मादिवि- 
रहस्याचेतने सम्भवेषपि कामसडूल्यादेरचेतने सम्भावयितुमशक्यत्वेन विरोधाभावात्‌ । 
यत्तु सत्यः सोऽस्य महिमे'त्यत्र होमपात्रानुवादेनाहवनी यस्येव स इति श्रत्युक्तमहिममा- 
त्रानुवादेन सत्यलविधानात्‌ सावेझ्यादिकमपि सत्य; सोऽस्य महिगेत्यादेरेन्द्रसक्त 
स्थत्वेडपि “ तत्त्वायामि सुवीथ तद्रझपूष चित्तय “ इति ब्रहम्चुत्या ` इनदरः सूयेपरोचयत्‌ 

हृ विश्वा भुवनानि येमिरे इत्यादिसूयप्रकाशकल्वालिक्नेन च-ज्योतिरधिकरणन्यायेन 

मूक्तस्य परमेश्वरपरस्वव्यवस्थितेरिति, तन्न; निगुणत्वश्रतिविरोधेन स्वरूपमहत्वस्येव 
सत्यत्वोक्ते! प्ठया उपचरितत्वात्‌ , धर्माणामपि व्यावहारिकसत्यलोक्ते! । 

अपहृतपाप्मत्वादिको उपास्यत्वे=इहरवाक्योकत उपास्यत्व होनेपर तेपामू=अपहृतपा- 
प्मस्वादिका भूताकादामे भी. सम्भव होनेसे दहराकाशके ब्रह्मत्वका प्रतिपादक जो दृहराधिकरण 
(बे० १।३।५) उस दहराधिकरणका विरोध हें, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? चेतनथमेका 
अत्यन्ताभावरूप जो पाप्मत्वादिका विरह उस विरहका अचेतनम सम्भव होनेपरभी कामसङ्क- 
स्पादिको अचेतनमे सम्भावना करनेके लिएभी अशक्यत्व द्वोनेसे विरोधके अभावसे जैसे- 
यद्दाहवनीये जुद्दोति यहाँपर होममात्रका अनुवादकर आइवनीयका बिधान दै, तैसे सत्य: 
सोऽस्य महिमा यद्दापर सः इस पदसे थ्रत्यक्तमहिमामात्रके अनुवादसे सत्यत्वफे विधानसे 
साईइया दिकिभी हैं | 'सत्यः सोउत्य महिमा ( वृ० १।१।२ ) इत्यादिको इन्द्रसम्बन्धिसूक्तस्थत्व 
होनेपरभी तस्त्रायामि सुवीर्यं तद्गह्म पूर्वचित्तये इस श्रह्मश्ुतसि और इन्द्रः सूर्यमरोचयत्‌. 
इन्द्रेह विश्वा भुवनानि येमिरे । इत्यादि सुय्येप्रकाशकत्व ढिङ्गसे ज्योतिरधिकरणन्याय ( वे० १ 
११० ) से सूक्तके परमेश्वरपरत्वक्री व्यवस्थितिसे इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? निगुणबोधक 
श्रुतिके साथ विरोध होनेसे स्मरूपमहत्त्वफेद्दी सत्यत्वकी उक्तिसे अत्य महिमा इस पष्ठीको 
राहोः शिरः, पुरुपस्य चैतन्यम्‌, इत्या दिवत्‌ उपचरितार्थत्त होनेसे और धर्मोफेभी व्यावद्दारिक 
सत्यत्वकी उक्तिसे कोई अनुपपत्ति नहीं । 

नच--त्रह्मसत्त्वमपि तथा; सत्यस्य सत्यमिति निरतिञ्ञयसस्तप्रतिपाइनबिरो- 
धात, अधिष्ठानत्वानुपपत्तेथ । नच तत एत्र सबिशेपत्वम्‌ ; निर्विशेपत्वेऽपि तस्वस्योप 
पादितत्वात्‌। नच-' पृथगात्मान? मित्यादिश्चतिषु “यो मामशेपदोपोत्यगुणसबस्व 
बजितम्‌ | जानासस्मे प्रसन्नोऽहं दद्यां मुक्ति न चान्यथा | भोक्तारं यज्ञतपसां सर्वलोः 
 कमहेश्वरम्‌। सुहृदं सर्वभूतानां जञात्वा मां श्ञान्तिमृच्छतीत्यादिस्म्तिषु च सबिशेष- 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्वलिता । ७२५ 


ज्ञानादेव मोक्षोक्तो सप्रकारकञ्ानस्यैत मोचकत्वमिति-बास्यम्‌ परमगुक्तिहेतुनिगुणसा- 
क्षात्कारोपयोगिसत्तवशुद्धयुपायसगुणोपासनाविध्ययेवादतया साक्षान्मुक्तिहेतुलाप्रतिपा- 
दकत्वात्‌ | नच निगुंणज्ञानान्मुक्तिश्रुतिरिपि तथा, तत्परत्वातत्परत्वाभ्यां बैपम्यात्‌ सगु- 
णज्ञानस्य फलान्तरश्रवणाच । 

ब्रह्मसल्वप्रपि-म्रक्षका सत्त्वभी तथारव्यावह्दारिक दै, नचस्त्रझसत््च व्यावहारिक 
नहीं हैं, क्‍यों ? सत्यस्य सत्यम्‌ (बृ०२।३।६ ) इस रीपिसे निरतिशयसत्त्वप्रतिपादनसे विरोध 
दोनेसे, और व्रह्मसत््रको अतास्त्रिक दोनेपर त्रह्मफो अधिप्टानत्वकी अनुपपत्तिभी है, अतः 
उसको व्यावहारिकत्व नहीं दै । तत;-उक्त अधिष्ठानत्वसेददी सविशेपत्व म्रह्ममं दे नच-उत्त 
अधिष्ठानत्वसे सविशेषत्त ब्रह्मं नहीं हें क्यों ? प्रहवामे निर्विशिपत्व होनेपरभी तृस््रस्य=अधि- 
छानस्व्रको उपपादितत्व दोनेसेजनिर्विशेषमेंभी कल्पितमेद्व्त्वेन ज्ञातत्वाज्ञातत्वका सम्भव दै, 
अतः अधिष्ठानत्व निर्विशेषमें अनुपपन्न नहों। शङ्कते नचेति। परथगाटमानम्‌ (श्व० ११६) 
इत्यादि शुतिओमे, और जो मुझको अशेपदोपोत्थ गुगसमेरवसे वर्जित जानता दै उसके लिए 
में प्रसन्न हुआ मुक्ति देता हूँ अन्यथा नहीं, यज्ञतरपोका भोक्ता और सत्रेछोकोका महेखर और 
सर्वभूतांका सुद्त एवम्भूत मुझको समझकर शान्तिको प्राप्त होता दै ( गी० ५२९ ) इत्यादि 
स्मृतिओमि सविशेषज्ञानसेदी मुक्तिकी उक्तिसे सप्रकारक ज्ञानकोही मोक्षजनकत्व दै इति नच 
वाच्यम्‌; क्यों ? उक्त शुति स्म्रतिओंको परमोक्षका हेतुभूत जो निर्गुणविपयक साक्षात्कार उस 
साक्षात्कारम उपयोगी जो सत्तकी शुद्धि उस शुद्धिकी उपायभूत जो उपासना उस उपास- 
नाकी जो बिधि तादुश विधिफे प्रति अर्थत्रादता दोनेसे साक्षात्मुक्तिद्देतुत्वका अप्रतिपादकत्व 
होनेसे । निगुंगज्ञानसे मुक्तिको प्रतिपादन करनेवाळी तिमी तथारनिगुशोपासनाविधिशेप- 
तया अधेवादरूपा है, नच=ऐसा नहीं दै, क्यों? तत्परत्व तथा अतत्परत्व इन दोनोंते वैपम्य 
होनेसेच्सगुणश्रति अतत्पर दे अतः उसको सरुणउपासनाजिधिक्री शेपता होनेपर भी निर्गुण- 
अति खार्थपर है अतः उसको निगुंगोपासनाविधिक्री शेपता नहीं है और सगुणज्ञानफे फला- 
न्तरके श्रवणसेभी उसे साक्षात्‌ मोक्षहेतुत्रा नहीं दै । 

यद्यपि “ नास्याब्रह्मवित्कुले भवति? इत्यादि फलान्तरश्रवणं निर्गुणङ्ञानेऽपि, 
स्तुत्यथेतयोपपादनमपि समानम्‌, संयोगपृथकत्वन्यायेन उभयफलत्वोक्तिरपि समाना; 
तथापि अधिष्ठानतत्तवावगाहित्वानवगादित्वाभ्यां निर्गुणसगुणञ्वानयो विशेषात्‌ , सगुण- 
ज्ञानजन्यमुक्तेरवान्तरयुक्तित्वाच । नच-' पुण्यपापे विधूये'तिसबेकमेनिदच्युक्ते: परममु- 
क्तिलमेवेति-वाच्यम्‌; अस्य व्रह्तत्वसाक्षात्कारहेत्वतिरि्तकरमपरत्रात्‌, अविद्या- 
नाद्याभावाच परमसुक्तित्वासिद्धेः । नच-निर्गुणज्ञाननन्याया अपि मुक्तेरवान्तरत्वम्‌; 
“असम्ेवेति' श्रुत्युक्तशन्यतायाः परममुक्तित्वमितित्राच्यम्‌ शून्यताया' असुखरूपत्वेनापुरु- 
बाथेत्वात,, असन्नेतरेत्यादिवाक्यस्प झन्यत्वाप्रतिपादकत्वाध । यत्त गुणबिशेपबिधिस- 


७२६ 2 ____ 'अद्वैतसिद्धिः। ` [ ब्रहमनिशुंणस्वोपपत्तिः ] , 
भिहितस्य सामान्यनिधेधकस्य निर्जपश्चवाक्यस्य बिहितशुणनिषेधकत्वं नास्तीति तन्न, 
बाधकस्य निपेधकमामाण्यसमंकक्ष्यत्व एव. सङ्घोचादत्र तदभावात्‌ । 

यद्यपि ' नास्यात्रह्मवित्‌ कुळे भवति ? ( माण्डूक्य १० ) इस ज्ञानी पुरुपके कुछमें अग्रह्म- 
वित्‌. नहीं होता दै इस श्रुतिसे फलान्तरका श्रवण निरुणज्ञानमेंभी दै, और निगुणज्ञानस्तुत्यर्थ- 
स्वेन उपपादनभी समान दै-एकरय तूभयत्वे संयोगएयक्स्वम्‌ (जै० अ० ४ पा० ३ सू० ५) अर्थ- 
एकस्य=पकपदार्थके उभयत्वे=उमयांर्थत्वमें संयोगस्य्टविनियोजक प्रमाणका पृयक्त्वम्‌= 
उभयत्व नियामक दैः=एक पदार्थमें उभयार्थता प्रमाणभेदसे होती दै जैसे एक खादिर=खदिर- 
जन्य यूपकी क्रत्वथेता और पुरुपार्थता “खादिरो यूपो भवति? खादिरं वीग्येकामस्य यूपं कुर्वीत 
इन दो वाक्याँसे योधित होती दै, तेसे बोधक वाक्योंसे एक ज्ञानको मुत्तयर्थताभी दै, और 
अन्यार्यताभी रहो, तथापि अधिष्ठानतत्त्वावगाहित्वेन और अधिष्ठानतरवानबगा हित्बेन निशुण' 
सशुणज्ञानोंका विशेष होनेसे, और सगुणज्ञानजन्यमुक्तिको अवान्तर मुक्तित्व दोनेसेभी । 
“पुण्य पापे ? विधूय ( झु० ३।१।३ ) इस झुतिसे सर्वकमेकी निवृत्तिकी उक्तिसे सगुणज्ञान- 
जन्य मुक्तिको परममुक्तित्वद्दी दै=्यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्ण कर्त्तारमीश्ं पुरुष ब्रह्मयोनिम्‌ । 
तदा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय निरखनः परमं साम्य मुपेति, इस मुण्डकशुतिमे सगुणज्ञान और 
उसका फल मुक्ति बताई गई है और उस मुक्तिमें पुण्यपापका ध्वंस बताया गया है, अतः यहद 
युक्ति परम मुक्ति ही दै, फलतः सगुणज्ञानका फळ परममुक्ति दे, नकि अवान्तर मुक्ति; यहद 
द्वैतीका तात्पय्य दे, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अस्य-इस वाक्यको ब्रह्मसाक्षात्कारका 
हेतुभूव जो कमेऱ्त्रह्मसाक्षात्कारसे पूर्वमें अवश्य अभ्युपेय है स्थिति जिसकी एवम्भूत जो कर्म 
उस कर्मेसे अतिरिक्त जो कर्म तादृशकर्मपरस्व होनेसे और अबिद्याका नाश न दोनेसे उक्त. 
युक्तिमें परममुक्तित्वकी असिद्धि दै, असन्नेच ( ते० २।६।१ ) इस थ्वुतिसे उक्त जो शून्यता 
उस शून्यताकी परममुक्तित्व है इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? झूत्यताको असुखरूपत्वप्रयुक्त 
अपुरुषाथत्व होनेसे और असन्नेव इत्यादि वाक्यको शून्यस्वका अप्रतिपादकत्व होनेसेभी गुण- 
विशेपकी जो विधि उस विधिके सन्निद्दित जो सामान्यनिपेधक निष्प्रपश्व वाक्य उस वाक्यको 
विद्दित गुणका निपेधकत्व नहीं दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! वाधकको=विशेपविधायक 
शासनको निपेवकप्रमाणनिष्ठ प्रामाण्यका समकक्ष्यत्व द्दोनेपरददी सह्लोचात्-निपेधक प्रमाणके 
बिषयम सक्षोच द्ोनेसे, अन्र-गुणनिपेघरूपप्रक्ृतविपयमें तदभावात्‌=विशेपनियामक शास्ननिष्ठ 
प्रामाण्यमें समकक्ष्यत्वके अभावसेरनिगुणवाक्य स्वार्थपर दै और सगुणवाक्य सगुणत्वपर नहीं 
'है-उपासनापरत्वफो आवश्यकत्य होनेसे उभयपरत्वमें वाक्य मेदकी आपत्ति हे अतः इन दोनोंका 
प्रामाण्य सम नहीं है । 

यचूपासनाप्रकरणस्थत्वमात्रेण उपास्यत्वे उल्गीयोपासनास्थस्य € स एपो5नन्त ? 
इति भंतानन्तत्वादेभूताकाञ्ञ उपासनामात्रमिति सुबचत्वे नाकाशाद्यधिकरणे अनन्तत्वा- 
दिलिड्येझत्वोकत्ययोग इति तन्न; उपासनाप्रकरणस्थत्वेडयि निर्गुणश्चतिविरोधामावेन 


.[ परिच्छेदः २] ' सरलासम्वलिता । ७२७ 


तात्त्वकत्वाड्रीकारात्‌ तस्य चाकाशादावसम्भवेन तत्तद्धिकरणारम्भसम्भवात्‌ । यत्त 
` सत्यकामत्वादेरनुपास्तिमकरणे श्रवणमिति, तन्न; पूपाद्रनुमन्त्रणमन्त्रबत्‌ प्रकरणादु- 
नटस्य द्वादशोपसत्तावाक्यबत्‌ स्तावकत्वस्य वा सम्भवात्‌। यत्तु वेषाद्ययमेदादित्यत्र 
“ सर्व प्रविध्य ! इत्यादिमन्त्राणामुपासनापकरणादुत्कपेस्योक्तत्येन तक्त्यायेनानन्तादिवा- 
क्यस्योत्कप; स्यात्‌, तस्य वाक्यस्योपास्तिपरत्वे वस्तुतत्वपरत्वे च सगुणवाक्यस्यापि 
तथा स्यादिति तन्न; स्वरूपपरसत्यंज्ञानमनन्तमित्यादिवाक्ये अनन्तत्वादे स्वत एव स्वेन 
उत्कर्षे प्रयोजनाभावात्‌ तस्य वस्तुतत्तमात्रपरत्वेन उभयपरत्वाभावाञ्च, उपास्तिप्रकरण- 
स्थानन्तवावयस्य उभयपरत्वेडपि निर्गुगश्रुतिविरोधेन सगुणत्राक्यस्योभयपरस्वाभावात्‌ । 


उपासनाप्रकरणरथत्वमात्रसे अतात्तिक उपास्यत्व द्दोनेपर उद्रीथोपासनाप्रफरणस्थ जो 
स एपोऽनन्तः (छा० १।९।२ ) इत्यादितः शुत अनन्तस्वादि उस अनन्तस्वा दिका भूताकाशमें 
उपासनामात्र है, इस रीतिसे सुबचस्व होनेसे आकाशाद्यभिकरण ( वे? १।१।८ ) में अनन्त- 
स्वादि लिह्ठोंसे त्रह्मकी उक्तिका अयोग है, इति यत तत्‌ तु न; क्यों ? उपासनप्रकरणस्थ- 
त्वेऽपि=अनन्तस्ादिको उक्त उपासनाप्रकरणस्थत्व दोनेपरभी निर्गुण श्रविके साथ विरोध न 
दोनेसे अनन्तत्वा दिकोंके तात्तिवकका अङ्गीकार होनेसे, तस्य चरताच्त्रिक अनम्तत्वा दिका 
आकाशादिमें असम्भब होनेसे, तिस तिस अधिकरणके आरम्भके सम्भवसे । सत्यक्रामत्वादिका 
अनुपा स्तिप्रकरणमेंभी श्रवण हे, अतः उन्द्वाँका तात्त्वित्व आवश्यक दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? पूपादयचुमन्त्रणमन्त्रचत्‌=प्रकरणसे उत्कृष्टत्वका सम्भव द्ोनेसेन्द॒शपूर्णमासा दिप्रकरणमें 
पठित पूपादिदेवतासम्यन्धिमश्रोक्रा दशपू्णमासादिमें पूपादिदेवताओका अभाव होनेसे जैसे 
पूपादिदेवताककमेमे लिङ्गसे विनियोग पठित होता है, तैसे ज्ञेयम्रह्मप्रकरणत सत्यकामत्वा दिका 
ज्ञानफे साथ अन्वय न वन सफनेसे सगुणोपासनामे अन्वय दै-पाठस्धानको छोड़कर स्वान्व- 
योचित देदामें जाना इसका नाम यद्पर उत्कृष्टस्ब हैं, यद्द उभयत्र समान है, स्वप्रकरणमें ही 
स्तावक्रत्वेन अन्वयका सम्भव द्दोनेपर उत्कपे युक्त नहीं दे, इस अभिप्रायसे कहते हैं-या 
द्वादशोपसत्तावाक्यबत्‌ सत्ताकत्रका सम्भव ददोनेसे=तिस्र एब साहस्य उपसदो द्वादशाहीनस्य 
इस बाक्यमें अद्वर्गणरूपाद्दीनगत उपसदोंका द्वादशत्व होनेसे, अनुप्तानगौरवद्वारा निन्द्रासे 
विधेय साहगत उपसरत्रयमें द्वादशस्वके अभावसे जैसे साहगत उपसस्त्रयकी स्तुति दै तैसे सगुण 
ब्रद्यके घम जो सत्यक्रामत्वादिक हैं उन्होंसे बिधेयनिगुणातमाकी स्तुति दै । वेधाद्र्थमेदान. 
(वे० ३।३।२५ ) इत्यत्र-इस सूत्रमें सब प्रविध्य (उक्त सूत्रका भाष्य देखना चाहिए )। इत्यादि 
मन्नोंके उपासनाग्रकरणसे उत्क्रपको उक्तत्व होनेसे तक््यायसे अनन्तादिवाक्यकाभी उत्कर्प हो 
जायगा, और तस्यञअनन्तत्वा दिवाक्यकों उपासनापरत्व होनेपर और वस्तुतत्त्वपरत्व दोनेपर 
सगुणवाक्यकोभी उपासनापरत्व और बस्तुतत्त्वपरत्व द्ोगा, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? 
खरूपपर जो ' सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌ (तै० २।१।१ ) इत्यादिवाक्य दे उस वाक्यमें अनन्तत्वादिका 
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स्वत एव सत्त्र होनेसे उत्कपमे प्रयो जनके अभावले, उसको वस्तुतत्त्वमात्रपरत्व होनेसे उभय- 
यरत्वक्रे अभावसेभी उपास्तिप्रकरणस्थ अुनन्तवाक्यको उभयपरत्वेषपि-तात्त्विक्रानन्तत्वादि 
और उपासनाकरत्तत्यत्व॒एतदुभयबोधकत्व होनेपरभी निरुणश्वतिजिरोधसे सरुणवाक्यको 
उमयपरलाभावात्--ता क्तिकसत्यकामत्व और उपासनाकत्तेत्यत्व एतयुभयपरत्वके अभावसे । 

नचैवं सावेश्यादीनां वाम्पेनुत्वादिवत्‌ भातीतिकत्वापत्ति! । वाम्पेनुलादेबुद्धिपू- 
चेकारोपविषयतया प्रातीतिकरवेऽपि सत्यक्रामत्वादेरीश्वरादन्यत्रासम्भयेन बुद्धिपूवकारो- 
पत्रिपयत्वाभावात्‌ । ननु-असदुपासना न घटते; “ नाविद्यमानं बत्रते वेदा ध्यातुं न 
वैदिकाः । नच र॒मन्त्यहों असदुपासनयात्महन ? इत्यादि स्मृत्या-अचेतनासत्यायोग्या- 
न्यनुपास्यान्यफलत्वविपयेयाभ्यामिति सङ्क्षणसूत्रेणापि निषेधादिति चेन्न, स्मतिस्‌- 
अयोरत्यन्तासदुपास्तिनिपेषपरतया तद्विरोधाभावात्‌ ' वाचं धेनुमुपासीते ' त्यादौ प्राती- 
तिकस्याप्युपास्यत्वदर्शनाच्च । नच तत्र ' रात्रि घेनुमिवायती ! मिति भ्रुत्यन्तराद्धेनुशब्दो 
गोण;;-योपितमभि ध्यायीतेत्यत्रापि | रेतो जुद्दती'ति थ्रुतेः रेतोरूपाहुत्याधारत्वेना- 
भिशब्दो गोणः, भाष्योक्तरीत्या योगिको वा, नत्वारोप इति वाच्यम्‌; आरोपेण 
गुख्यत्रसम्भवे गोणताया अन्याय्यत्वात्‌। नच गोण्युच्छेद:; यत्रोपासनाया अश्रवणं 
तत्रारोपत्य निष्मयोजनत्येन गोण्युपपत्तेः रूढार्थस्य कथप्रपि सम्भवे योगिकार्थत्व- 
स्यान्याय्यत्वाच । 

ऐसा होनेपर वाणीमें घेनुत्वादिकी तरह सार्वझ्यादिके प्राती तिकत्वकी आपत्ति दै=' वाचं 
धेनुगुपासीत ( बृ० ५।८।१ ) यहॉपर जैसे वाणीमें धेनुत्व प्रातिभासिक होता दै, तैसे सावे- 
ज्यादिकभी प्रातिभासिकददी सिद्ध दोगे, नचस्तावेज्याद्मिं प्रातीतिकत्वकी आपत्ति नहीं दै, 
क्यो ? वाकूप घेनुत्वादिको बुद्धिपूवक आरोपविपयता दोनेसे प्रातीतिकत्व दोनेपरभी सत्य- 
कागज्लादिका इेश्वरसे भिन्नम असम्भव होनेते युद्धिपूवेकआरो पविपयत्वफे अभावसेत्त्रागा दिमें 
घेमुस्वादिको व्यावद्वारिकप्रमाणविपयत्व होनेसे प्रातीतिकःव युक्त दै । और सत्यकामत्वा दिमें 
तो देवताधिकरण (श्र० १।३।८ ) न्यायपिद्धव्यावहारिकप्रमाणताक जो श्रुति ताइश श्रुति- 
विपय्रत्त होनेसे प्रातीतिकत्व युक्त नहीं दे यद्द भाव दै | शहुते नन्विति | असत्‌की उपासना 
नहीं बन सकती दै वेद तथा वैदिक लोग अविद्यमानको ध्यानके लिए नहीं कहते हे. । दुःखकी 
चात है कि असतूकी उपासनासे आत्माको हनन करनेवाले इसमें रमण नहीं करते हैं। इत्यादि 
स्मृतिसे, अचेतन और असत्य तथा अयोग्य ये उपास्य नहीं दैं, क्‍यों? फलाभावसे और 
विपरीतफलस इस सङ्कपणसूषते भी निपेन होनेसे, इतिचेन्न; क्यों ? उक्त स्मृति तथा सूत्र इन 
दोनोंक्रे साथ विरोधके अभावस और वाचं घेतुमुपासीत ( यू० ५'८।१ ) इत्यादिमें प्राती- 
तिद्फेभी उपास्प्रत्वके देखनेले । शकते नचेति। तत्रञउक्त प्रकरणमें रात्रि घेनुमित्रायतीम्‌ 
इप दूसरी श्वतिसे घेनुशब्द गौण दै योपितमभि ध्यायीत {छा० २।८।२) यहापर भी रेतो 
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जुद्दति (छा० ५।८।२) इस अतिसे रेतरूपाहुत्याधारत्वेन अभिराव्द गौण दै अथवा भाष्योक्त 
रीतिसे यौगिक है किन्तु वागादिमे घेवुत्वादिका आरोप नहीं दै, इति न च वाच्यम्‌, क्‍यों ? 
आरोपसे धेनुप्रश्नति शब्दोफे मुख्यत्वका सम्भव होनेपर गौणताको न्यायापेतत्व होनेसे; ऐसा 
दोनेपर गौणीका उच्छेद हे नच=उच्छेद नहीं दै, क्यों ? जहॉपर उपासनाका अवण नहीं है 
चहाँपर आरोपको निष्पयोजनत्व होनेसे गोणीकी उपपत्तिसे, रूढार्थका कथमपि सम्भव होने- 
पर योगिकार्थःवको अन्यादप्रसव होनेसेभी । 

। एतेन--' नाम ब्रह्मे ' त्यत्र नामाभिमानिनी चोपा तस्यां ब्रह्म हरिं स्मरे? दिति 
स्पृत्येव ब्रह्माधिष्ठाने नामादौ गौणो ब्रह्मशब्दः, नामेति प्रथमावचनं वसन्तो मारुत 
इतिवत्‌ सप्तम्यर्थे ब्रह्मेति प्रथमा वा पञ्चम्यर्थे, “ ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीदि ? तिवत्‌ 
सुपां सुछुगिति सूत्रात्‌ अन्यथा ` श्रुतं ह्येव मे भगतरृशेभ्यस्तरति शोकमात्मवित्‌ ; इति 
पृएवन्ते नारदं प्रति नामोपास्त्युक्तिरयुक्ता स्यात्‌ प्रतिमायामपि देवतातत्त्ववुद्धित एव 
फम्‌, नतु देत्रताऽतच्त्रबुद्धितः; ' शिलादेवतेति ज्ञानस्य भौप ईज्यधी रित्यादिना 
निपेधादिति निरस्तम्‌; आरोपेण मुख्यत्वसम्भवे गोणत्वस्यान्या्यत्वात्‌ , समानविभ- 
क्तिकत्वामावे इति शब्दान्वयप्रसङ्गात्‌ । एवं प्रतिमादाबपि देवतात्वारोपेण मुख्यत्वे 
गोणत्वमन्यास्यमेब । नच भौम ईञ्यधीरिति निषेधान्न तथा, तस्य भोमातिरिक्तथेतनो 
देवो नास्तीतिभ्रमब्युदासपरत्वेनारोपानिपेधकत्वात्‌, अनास्मोपास्तेस्तु मुख्यं ब्रह्मोप- 
देष्ठमेव शाखाचन्द्रन्यायेनावतारितत्वात्‌ , तदेव ब्रह्म तवं बिद्धि नेदं यदिदमुपासते ' इति 
गुणविशिष्टस्य उपास्यस्य ब्रहमत्वनिपेधाच्च | 

एतेन-इस कथनसे नाम ब्रझ ( छा० ७।१।५ ) यहाँपर नामकी अभिमानिनी उपा है, 
तस्याम्‌=उस उपामें>उपःकाठमें त्रह्मरूप हरिका स्मरण करें इस स्मृतिस दी, व्रह्माधिष्ठान= 
त्रह्माधिकरणनामादिमें त्र शब्द गोण दै, नाम यह जो प्रथमा वचन दै वह तो वसन्तो 
मारुतः यहाँक्नी तरह सपतम्यर्थमे दैच्यसन्तो मारुतः इसका जैसे यह अधे दे कि वसन्ते बदने- 
बाळा पत्रन, तैसे नाम त्रह्म उपासीत इप्रका यद्द अर्थ हुआ कि उपामें प्रहाकी उपासना करे, 
अग्रवा “ब्रह्म ? यदद प्रथमा पञ्चम्यथमें दै, इस पक्षमें त्रह्मदेतुक नामकी उपासना करे, ऐसा 
अर्थ होगा, जैसे कि ' ्राहमगोऽस्प्मुखमासीत्‌? ( यज्जः संहिता अ० ३१ मंत्र ११ ) यहाँपर 
मुखम्‌ यद्द प्रथमा पञ्चम्यथैमे दै, ' सुपां सुलुक्‌ ? ( अष्टाध्यायी अ० ७ पा० १ सू ३९) 
इस सूत्रे अन्यया--उपरोक्त व्यवस्थाके न करनेपर आप जैसे सुना है मेंने कि, “ आत्मवित्‌ 
झोकको तरता है ( छा० ७।१।३ ) इध रीतिसे पूछनेवाळे नारदके प्रति नामोपासनाशी उक्ति 
अयुक्त हो जायगी और प्रतिमामेंभी देवतातत्त्व बुद्धिसे ही फळ होता दै नकि अतत्तबुद्धित;- 
देवताधारत्वबुद्धिका नाम हे, देवतातरशबुद्धि और देवतातादासमपरबुद्धिका नाम दै देवताऽतत्व- 
बुद्धि । शिळा देवता दै इस ज्ञानका भौमे इज्यधी: इत्यादि निपेत्र होनेसे यद खण्डित हुआ, 
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-एतेन.का विवरण करते दै-आरोपसे मुरूयत्वका सम्भव होनेपर गौणत्वको अन्याय्यख होनेसे 
ओर नाम ब्रह्ति यापर समानविभक्तिकत्वके न होनेपर इदि दाढरके अन्वयके प्रसङ्घसे । 
ऐसेद्दी प्रतिमादिमेंभी देवतात्वके आरोपसे युख्यर्र होनेपर गौणत्व अन्याययुक्त ही दे । भौम 
इञ्यधी!, इस निपेबसे न तथा=देवताखका आरोप प्रतिमादिमें नहीं दो सकता दै, नच= 
ऐसा नहीं कहना क्यों ? तस्य=उक्तवाक्यको भौमपदार्थसे अतिरिक्त चेतन देव नहीं है, इत्या- 
कारक जो भ्रम उस भ्रमका जो व्युदास तादश व्युदासपरत्व दोनेसे आरोपके अनिपेघकत्वसे । 
और नारदके प्रति अनात्मोपासनाको तो मुख्यत्रह्मका उपदेश करनेके लिए ही शाखाचन्द्र- 
न्यायसे अवता रितत्त्व होनेसे । तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ( केन ५।६) इसश्चतिसे 

गुणबिशिष्ट उपास्यके ग्रह्मसके निपेधसेभी सगुणवाक्य उपासना और सगुणत्व एतदुभयपर 
नहीं और आरोपपूवे ही उपासना चन सकती हे । 

नच--अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि, इति श्रुतो अश्रोतज्ञानस्याका- 
स्येन ज्ञानस्य वा निपेथ इति “ तदेव ब्रह्मे त्यादावपि अश्रोतध्यानस्याकारस्न्येन 
ध्यानस्य वा निपेधेन नोपास्यस्य त्रह्मत्वनिषेधः । अन्यथा तस्याभिध्यनादिति ? श्रति- 
बिरोधइति वाच्यम्‌; अन्यदेवेत्यादो बिदितात्‌ प्रमेयात्‌ घटादेरममेयाच्छश्चविपाणादेवै- 
लक्षण्येन स्वपकाशत्वप्तिपादनपरतया त्वदुक्तार्थादृष्ठान्तत्वात्‌ । उपास्ये त्रहमत्वनिषेघेऽपि 
न “ तस्याभिध्यानादितिश्वृतिविरोधः अभिध्यानशषब्दस्य निदिध्यासनवाचकत्तात्‌ , 
ध्यानपरत्वेऽपि क्रममुक्त्यथत्वेन विरोधाभावात्‌ तस्मात्साघकाभावान्निगुंणं ब्रह्म; सगु- 
णत्वे बाधकसद्भावान्च । नचासिद्धिः मिथ्यात्तश्रतेनिगुणश्चुतेश्च बाधकत्वात्‌ , मिथ्यात्व- 
श्रृतेरवाधकत्वप्रकारस्य मिथ्यात्रबादे अखण्डाथवादे च निरासात्‌। 

अन्यदेव तद्विदितात्‌ ( केन ४।३ ) श्रुतिभिन्न प्रमाणसे बिडित जो पदार्थं है उससे वह 
अन्य ही दै इस थरुतिसे जसे अश्रौतज्ञानको असम्पूर्णता होनेसे अशरौतज्ञानका निपेथ दै जैसे 
तदेव ब्रह्म, ( केन ४४) इस्यादिमेंभी अश्रौत घ्यानको असम्पूर्णता दोनेसे अश्रौत घ्यानके 
निपेधसे उपास्यफे प्रहखका इस श्रुतिसे निप्र नहीं अन्यथा=्उपास्यके श्रह्मत्वका निषेध 
दोनेपर “ तस्याभिष्यानात्‌.? (श्वे ११० ) इस श्र॒तिसे विरोध दै, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? 
अन्यदेव ( केन ४।३ ) इत्या दिश्रुतिमं बरिदितातू=्घरादिरूप प्रमेयसे और अप्रमेय शशविपाणा- 
दिसे वैलक्षण्यपूेक स्वप्रका शत्वप्रतिपादुनपरता होनेसे त्वदुक्ता्थक्रो दृष्टार्तत्व न वोनेसे । और 
उपास्यमे त्रह्मत्वका निपेघ होनेपरभी “तस्या मिध्यानात्‌? इस श्रुतिसे विरोध नहीं दै, क्‍यों अभि- 
ध्यान शब्दको निदिध्यासनका वाचकत्व दोनेसे, और ध्यानपरत्व होनेपरभी क्रममुत्तयथेत्व होनेसे 
विरोधके अभावसे । तस्मात्‌ सगुणसत्यत्वके साधकफे अभावसे निगुण ग्रह दै, और सगुण. 
सत्यत्त्यमें बाधकफे सद्भावसेभी ब्रहम निर्गुण दै; असिद्विः=सगुणसत्यत्वमें घाधककी अलिद्धि दै 
अचस्त्राधक्रकी असिद्धिः नहीं दै, मिथ्यात्वश्रतिको और निरुणश्रतिको बाधक्रत्व होनेसे 
मिध्यात्वश्रुतिके अग्राधफतप्रकारका मिथ्यात्त्रवादम और अखण्डार्थवादमें निषेध होनेसे । 


[परिच्छेदः र] ` सरलासभ्बहिता। ७३१ 


ननु--निर्युणबाक्य सगुणवाक्यं बाधते नतु सगुणवाक्य तदिति किमत्र निया- 
मकम्‌ ? नच निषेधकतया निगुणवाक्य प्रलय असद्वा इत्यादि वाक्यस्य सदेवेत्यादि- 
वाक्यात्‌ प्रावल्यापत्तेरिति-चेन्न; अपच्छेदन्यायेन प्रावल्यस्य प्रागेवोक्ते! । निपेधत्वाच्च 
प्रावस्यम्‌; “ असद्वा ! इत्यत्रासच्छब्दस्यानभिव्यक्तपरत्वेनानिपेपाञ्च नेतन्र्यायेन प्राव- 
स्यम्‌ । निगुणवाक्यस्य पुरुपार्थपयवसायितया तप्परस्वेन प्राबल्यात्‌ सगुणवाक्यस्य 
तत्सन्निधिपडितस्य “ फलवत्सक्षिधाविति ? न्यायेन तदनुगुणतया नेयत्वात्‌। नच सगु- 
णज्ञानस्य मोचकत्वम्‌; तस्य प्रागेव निरासात्‌ । अतएव-सगुणत्वनिगुणत्वयोरबिरोधेन 
सम्मुचयायोगात्‌ अनुष्ठान इव च वस्तुनि विकल्पायोगात्‌ एकस्य प्रतीताथत्यागरूपे 
बाघे वक्तव्ये निगुणवाक्रयस्पेष स युक्तः, नतु वलस्य सगुणवाक्यस्येति-निरस्तम- 
प्राबल्यासिद्धेः । 
शङ्कते नन्विति | नि्गुणवाक्य सगुणवाक्यको बाधित करता दै, सगुणवाक्य तत्‌= 
निरुणवाक्‍्यको बाधित नहीं करता दै, यहाँपर क्या नियामक है ? निपे्फत्वेन निर्गुणवाक्य 
प्रबळ दै,-उसकी प्रबडता ही नियामक दै, नच=निपेधकसेन निगुणवाक्य प्रय नहीं है 
क्योंकि ' असद्वा ? (छा० ६।२।१ ) इत्या दिवाक्यको “सदेव? (छा० ६।२।१) इत्या दिवाक्यसे 
5 प्राबल्यकी आपत्तिसे=निपेधकत्वन प्राबल्य होनेपर “ असद्वे? इसको निपेषकता होनेसे “सदेव ? 
से यही प्रबळ दो जायगा, इति चेन्न; पयों ? अपच्छेदून्यायसे (जै० मी० ६।५।१७) प्रावस्यकी 
पूषम ही उक्ति दोनेसे । निपेधत्वाच्च=परीक्षित निपेधक होनेसेभी निर्गुणवाक्यका प्राबल्य दै- 
परीक्षित लगा देनेसे निपेधक़ाभासका अप्रायह्य होनेपरभी हानि नहीं । और ' असद्रै? यहाँपर 
असत्‌ शब्दको अनभिव्यक्तपरत्व होनेसे निपेषकत न होनेसे एतह्न्यायसे प्रावल्य नहीं है ।' 
निर्गुणवाक्यको पुरुपार्थपय्यैवसा यिताप्रयुक्त तत्परत्व होनेसे प्रावल्य़ दै अतः तत्सन्निधिपडित= 
निर्गुणवाक्यकरी सञ्निधिमें पठित सगुणवाक्यको फल्वत्सन्निषो इस न्यायसे तदनुगुणतया 
निगुणवाक्यजन्यज्ञानाचुङूळ जो चित्तय्चद्धपादि तत्फडक जो उपासना तादश उपासनापरतया 
, नेयत्व होनेसे । और उपाश्यसमभिव्याह्ृत गुणवाक्य तो निपेत्रापेक्षित जो प्रतियोगि तादश-- 
प्रतियोगिसमर्पकतया अन्यथा सिद्ध दै, अतः अन्यथा नयन करनेफे लिए शक्‍य दै, सगुणक्षानको 
मोक्षजनकत्व दै, नच=नह्ीं दै; तस्य-सगुणज्ञानके मोक्षजनकत्वका प्रथम ही निरास द्दोनेसे,, 
अतएब-सगुणज्ञानमें मोक्षजनफत्वके निराससेद्दी सगुणत्व तथा निर्गुणत्व इन दोनोंका विरोध 
होनेसे समुचयफे अयोगसे और अनुष्टाने=क्रियाकी नाई वध्तुमें विकल्पके अयोगसे एक्रके- 
प्रतौतायका त्यागरूप याधको वक्तव्यत्व ददोनेपर निर्गुणवाक्यक्ाही सः-ब्राघ युक्त है, प्रबळ जो 
सगुणवाक्य उसका नहीं यदद कथन खण्डित हुआ,-प्राचल्यकी असिद्धिसे | 
नच--उपक्रमाधिकरणन्यायेनानुपजातविरोधित्वात्‌, निर्गुणश्चतेः प्रतियोगिब्वा- 
नापेक्षतया विलम्मितत्वेन ढिङ्गाच्छुतेरिव शीप्रगामित्वात्‌ पदे जुद्दोदीतिबद्धिशिपविषय- 


७३२ ४ अद्रैतसिद्धि: । [ ब्रहमनिरणस्बोपपत्तिः ] 
लाख सगुणवाक्यस्य . प्रावरयमिति-वाच्यम्‌, उपक्रमाधिकरणन्यायस्यान्यथासिद्धो- 
पसंहारविषयत्वात , प्रकृतेच तदभावात्‌.] सगुणवात्यस्य प्रतियोग्युपस्थापकतया शीघ्र- 
गामित्वेन प्रावस्पे ग्रहणवाक्यस्यापि प्रावल्यापत्त्या विकल्पाभावप्रसद्भात्‌ , सामान्यविप- 
यप्रमाणसमकश्ष्यस्पेव बिशेषविपयस्य प्राबल्यात्‌, भकृतेच तदभावात्‌ एतेन-' दीक्षणी- 
यायामलुब्र॒यादितिबत्‌ निरवकाशत्वेन प्रावर्यम्‌ निशुणश्रृतिदि * देवात्मशक्तिं स्वगुणे- 
निगूढां ? देवीश्वेपागुणमयील्यादिश्रुतिस्मृतिष्विवे सत्तवादिगुणे सावकाशेति-निरस्तम्‌ 
सावकाश=निरवकाशन्यायस्य समकक्ष्यविपयत्वाच्च। अतएव । वहुत्वादपि न प्रावल्यमू , 
शतमप्यन्धानां न पइयती तिन्यायाच । 

डपक्रमाधिकरणन्यायसे अनुपषंजातविरोभिस् दोनेसे सगुणवावयका प्राबल्य दै और 
निशुणश्रतिको प्रतियोगिज्ञानापेक्षत्वप्रयुक्तविळम्वितस्व दोनेसे, जैसे ढिङ्ग तथा श्रुति इन दोनोंमें 
शीघ्रगाभित्वेन श्रुतिका प्राबल्य दै, तैसे शीघ्रगामित्त होनेसे सगुणवाक्यका प्राबल्य दै तैसे 
' पदे जुद्दोति ? इस वाक्यकी नाई विशेपविपयत्वेन सगुणडाक्यका प्राबल्य दै; उक्त दृष्टान्तोंका 
विवरण प्रथमपरिच्छेद्के याधोद्धारप्रकरणमे हो चुका दै, इति न च वाच्यम्‌; क्यों ? उपक्रमाधि- 
करणन्यायको अन्यथा सिद्ध जो उपसंहार तादृश उपसंदारविपयरव होनेसे। प्रकृतमें अन्यथा 
सिद्धोपसंदारफे अभावसे । और सगुणबाक्यको प्रतियोग्युपश्थापकत्वपरयुच शीघ्रगा मित्वसे 
प्राबल्य दोनेपर ग्रहणवाक्यको मी प्रावल्यङरी आपत्तिसे, विकस्पामाबके प्रसङ्गसे फळतः निपे- 
धक वाक्य प्रतियोगिज्ञापक्रतया वाफ्यान्तरकी अपेक्षा नहीं करता दै, निपेबक वाक्यकोही 
प्रतियोगीका उपस्थापक दोनेसे, और निपेधाधिक्ररणमें प्रतियोगिप्रसज्ञकतया अपेक्ष्यमाण 
हुआभी ग्रदणादिवाक्य अम्रहणा दिवाक्यके सवेया प्रामाण्याभावमें हेतु नहीं किन्तु पाक्षिक अग्न. 
इणादिवाक्यके प्रामाण्याभावफा देतु दे, और निगुणवाक्यमें पुरुपार्थपय्यवसा यित्वप्नयुक्त 
प्राबल्य होनेस और बस्तुमें विकल्पफे असस्मवसे निगुणवाक््यका सगुणबाक्यसे पाक्षिकमी बाघ 
नहीं दै किन्तु निरुगबाक्यानुगुणतया सगुगवाक्यका नयन होता दै यह भाव दे । सामान्य 
विषयक जो प्रमाण तादृशप्रमाणसमकक्ष्य जो विशेपविपयक प्रमाण उसकेद्दी प्रामल्यसे प्रकृतमें 
तो उसके अभावसे प्राबल्य नहीं दै=निरुण अति और सगुगश्नति इन्होक्रो समकक्ष्यत्व नहीं ` 
है, यह कह चुके दै । एतेन=उक्त कथनसे दीक्षणीयायामनुत्र्यात इस वाक्यकी तरह निर- 
बकाशस्वेन प्राबल्य दै निर्गुणश्रति “देवात्मशर्क्ति खगुणैनिंगृढ़ाम ( श्वेत० १।३ ) दैवी होपा 
गुणमयी (गी० ७१४ ) इत्यादि श्रतिश्टृतिओंकी तरद्द सत्त्वादिगुणांमे सावकाश दैयरिकिब्चि- 
रप्राचीनमभिग्ोमीयात्‌ तेनोपांशु चरति इस वाक्यको दिक्षणीयासे अन्यत्र सावकाइत्व दोत्ेसे 
“यावत्या वाचा कामयते तावत्या दीक्षणीयायामनुद््यात्‌ यद्‌ वाक्य दीक्षणीयासे भिन्नमे 
निरवकाश हुआ जैले दीक्षणीयामें कामखरका विधायक है तैसे सरुगवाक्यसे बोधित जो 
सावच्यादिगुण उन गुगोंसे भिन्न जो सत्वादि गुण उन सत्त्वादिगुणोंमें निरुगश्रुतिको 
सावकाशत्व होनेसे सगुण श्रुति सार्वश्यादिगुणपरा दै .यद्द कथन _ निरस्त हुआ, हेत्वन्तरका 
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समुशय॒ करते हे-सावकादनिरवकाशन्यायको समकक्ष्यत्रिपयत्व ह्वोनेसेभी । अतएव= 
समकक्ष्यत्व न होनेसेद्दी सगुणवाक्योंकों बहुत्व दोनेसेभी प्राबल्य नहीं है अन्धोंका झातकभी 
नहीं देखता दै इस न्यायसेभी । 

नच--परृत्तिनिमिचापेसैः व्रझादिशब्दैः धर्मिणं निर्दिश्य क्रियमाणं धमेनिपेध 
प्रत्युपजीव्यतया गुणसमर्पकाणां ्रावर्यम्‌ ग्रदैकलबरदुद्देश्यविशेषणतया प्रहृ्तिनिमित्ता- 
नामविवक्षितत्वात्‌ नच महेकत्वन्याये उद्देश्यस्प्ररूपे लब्ये यदधिकं तस्येवाविवसेति- 
स्थितिः अन्यथा ग्रहत्वस्याप्यविवक्षा स्यात्‌ | अत एवोक्तं इविरातिनये ' मृप्यामहे हविपा 
विशेषणम्‌ , उभयत्र तु न मृष्यामह ? इतीति वाच्यम्‌ , यच्छब्दो यत्र प्रदत्तिनिमित्तम्प- 
यन्‌ धर्मिणब्रुपस्थापयति तत्रायं न्यायः; यस्तु लक्षणयोपस्थापयति तत्र नायं प्रवते । 
नच-शक्षकेणापि शब्देन इतरव्यादृत्तमसङ्कीणेमेय वस्तुस्वरुपमुद्देएव्यम्‌, अन्यथा यत्र 
कृचनधमेनिपेधः स्यादिति-वाच्यम्‌, गड्भायामित्यादावितरनदीतीरव्याहत्ततीरछाभव- 
दत्रापि स्वतो च्यादृत्तबस्तुनः एवोदेश्यत्वसम्भवात्‌ कि धमेसमपेणेन ? नच-निर्गुणस्य- 
वाक्यस्य छागपशुन्यायेन “ तैगुण्यवर्जितं ? “ बिना हेयेगुणादिभि ” रित्यादिविशेपोप- 
सहार इति वाच्यम्‌; नेतिनेतीत्यादिवीप्सावलेन प्रसक्तसवनिगेथे प्रतीते कतिपय- 
विशेषपरिशेपस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ । : 

शब्दकी प्रतृत्तिके निमित्त जो जातिगुणादिक उन्हांकी अपेक्षा दै जिन्हॉको ऐसे जो 
ब्रह्मादिशव्द उन अ्रह्मादिशव्दोंसे धमाको निर्दिष्कर क्रियमाण जो धर्मका निपेध उस भर्म 
निषेके प्रति उपजीव्यत्वेन गुणसमपेकोका निर्गुणवाक्याकी अपेक्षा प्रावस्य दै; नच प्रावल्य 
नहीं दै क्यों ? ग्रहेकत्ववत-ग्रह सम्मा षटि-यदपर सम्मार्जनके प्रति उद्देश्य जो ग्रह-यज्ञसम्ब- 
न्थिपात्र उन्होंमें विशेपणविधया प्रतीयमान जो द्वितीयेकवचनश्रोध्य एकत्व वह जैसे अविवक्षित 
हेन्सवे प्रहांका यथायोग्य सम्मार्जन आवश्यक होनेसे एकत्व अविवक्षित है तैसे प्रकृतमेंभी 
प्रवृत्तिनिमित्तोंको अविबक्षितत्व होनेसे | दाइते नचेति । म्रदैकत्वन्यायमें उद्देश्यस्वरूपफे लब्ध 
होनेपर जो अधिक है उसीकी अविवक्षा दै, ऐसी स्थिति है, अन्यथा=ऐसी स्थिति न होनेपर 
ग्रहबकीभी अविवक्षा होगी । इसी लिए कद्दा दे, हविरात्तिनये=्यस्योभयं हविरातिमाछत. 
स ऐन्द्रै पच्चशरावमोदनं निवेयेत्‌ इस वाक्र्यके विचारमं हम आतिमें दनीरूपविशेपण सहन 
करते हैँ उभयत्वको हम हविमें सहन नहीं करते दंनउक्त वाक्यमें हृबिरा तिनिमित्तक इन्द्रदेव- 
ताक पभ्वशरावसंस्छृत ओदनका निर्वापरूप कर्म बताया गया दै, तद्दाँ नाशरूप आर्तिमात्रको 
और हविमांत्रको सार्वदिकत्र दोनेसे इन दोनोंकों प्रथक्‌ थक जो उक्त कर्के प्रति निमित्तता 
नहीं बन सकती है, अतः दृविनांशको निमित्तत्वका सम्भव होनेसे हविःपदार्थको निमित्तरूपो- 
देश्यमें विशेषणल्् युक्त दै=दविनोशको उद्देश्यकर उक्त कर्म विधेय है तद्दों इ विनांशरूप उद्देश्यमें 
हविःपदार्थका विशेपणविध्रया भानकर लेना युक्त है, और उभयत्वका हविःपदार्थमं बिशेषण- 


छौ ५ अद्वेतसिद्धिः [ व्रह्मनिगुणस्वोपपत्तिः ] 


'विधया भान करना युक्त नहीं है उसके विनाभी उक्त कर्मके निमित्तका पर्यवसान होनेसे- 
उक्तकमैनिष्ठविधेयता निरूपित उद्देश्यतावच्छेदकत्व हृ॒विध्रेन हविःपदार्थको है, न कि, उभयत्व- 
विशिष्ट हविद्वेन । इति नच वाच्यम्‌ क्योंकि यत्‌ शब्द-जो शड जहॉपर प्रश्नत्तिफे निमित्तको 
अर्पण करता हुआ धर्मीको उपस्थापित करता है, तहां यह न्याय प्रदत्त होता है। और जो 
शब्द ढक्षणासे घर्मीको उपस्थापित करता है तहाँ यह न्याय नहीं प्रवरत्त दोता है। लक्षक 
इाब्द्सेभी इतरसे व्यावृत्त असद्धीर्ण ही लक्ष्यस्वरूप उद्देश्य हैं, अन्यथा जिस किस अधिकरणमें 
. घमेका निषेध होगा, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? ' गङ्गायाम्‌? इत्यादि स्थां जैसे इतर नदीका 
जो तीर तादश तीरसे व्याबत्त तीरका लाभ होता है, तयैव प्रकृतमंभी स्वतः व्याश्वत्त बस्तुको 
ही उद्देशयत्रका सम्भव होनेसे घमेसमर्पणसे क्या प्रयोजन दै; शङ्कते नचेति | निर्गुणवाक्यका 
छागपशुन्यायसे ( जै० मी० ६।८।९ ) त्रैगुण्यवर्जित है देयगुणादिकोंसे रहित है इत्यादि 
वाक्यसे विशेपमें उपसंहार दै=्छागस्य वपाया मेदसोऽनुश्रूदि इस मञ्जके बढसे अग्नीपोमी यं पद्युमा 
.खभेत पतद्वाक्यस्य पशुपद जैसे छागार्थक कह्टा है तैसे “ त्रेगुण्यवजितम्‌ ? इस वाक्यके अनु- 
रोधसे निर्गुणम्‌ एतद्वाक्यस्थ गुणपदकोभी सत्वा दिगुणबोधकत्त मान लेना उचित दै; इति नच 
वाच्यम्‌, क्यों ? नेति नेति ( ब्रु० २।३।३ ) इत्यादि वीप्साके वळते प्रसक्तप्रतियोगिक निपे- 
'घके प्रतीत ददोनेपर कतिपय जो विशेष उन विशपोंके परिशेपक्रो करनेफे लिए अशक्यत्व दोनेसे । 
अतएव ' काकेभ्यो दधि रक्ष्यतामितिवत्‌ त्रैगुण्यादिनिपेषस्यैत सामान्यविप- 
` यत्वम्‌, सावेज्यादो श्रतेरमानत्वेनाविरोधादश्रापि काकपदं इव मानान्तरानुरहस्य तुस्य- 
स्वात्‌, तथापि विशेपोपसंहारे न हिंस्यात्‌ सर्वाभूतानीत्यस्य “ब्राहमणो न इन्तव्य ' इत्य- 
जोपसंहारापातात्‌ व्यर्थहिसायां विध्यभाववत्‌ सावेझ्यादिगुणेष्वपि विध्यभावस्य समा- 
नत्वात्‌ निषेधसाम्योपपत्ते! | अतएव-' धर्मान्‌ पृथङ्‌ न पश्यतीत्यादिश्रतेः सबिशेः 
'पणे हीति न्यायेन गुणानां पाथेक्यस्येव-निपेधात्‌ , तत्सामान्यादन्यत्रापि तथैव निपे- ` 
धो युक्त इति-निरस्तम्‌; सबिशेषणे हीति न्यायस्य विशेष्यवाधकावतार एव प्रहत्ते; 
कृते च वाधकाऽमावात्‌ , साबेस्यश्च॒तेः वाधक्त्वनिरासात्‌ पार्यक्यनिपेधे ब्रहमात्रपरि- 
'शेपात्‌ नामान्तरेणाद्वेतवादस्यैबोक्तेश्च । 
अतएव=उक्त वीप्सासे कतिपयके परिशेपको अशक्यत्व होनेसेद्दी “काकेभ्यो दधि रक्ष्य- : 
ताम्‌? इसकी तरह त्रेगुण्यादिफे निपेषको ही सामान्यबिपयत्व दै, साबेइयादिमें थुतिफे 
अपानत्वेनरभतात्पर्य्यस विरोधके न होनेसे अत्रापिस्त्रैगुण्या दिवाक्र्यमैभी काकपद्की नाई 
सानान्तरफे अनुप्रहको तुल्यत्व द्ोनेसे-श्रादिकोर्स दघ्यादिका रक्षण इष्टका साधन दै, इस 
अथेको प्रमाणान्तरसे जानकर काकपद्‌ दष्युपघातकसामान्यमें व्यक्षणिक दै यह निर्णीत दोता 
है तैसे निर्गुणथुत्यादिको शुणमात्रनिपेश्रकत्व जानकर त्रैगुण्यादिपद गुणसामान्यका लक्षक दै 
.यह निर्णीत होता है यह अर्थ है । तथापि=मानान्तरका अनुप्रहृ दोनेपरभी बिशेपोपसंदारे= 
तिगुणवाक्यको शुणविशेपका निपेधकत्व स्वीकार होनेपर “ न हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि? इसके 
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“ब्राह्मणो न इन्तव्यः › यहॉपर उपसंहारफे आपातसे-सर्वभूतपद श्राक्षणपर ही हो जायगा । 
च्यर्थेहिसायां विध्यमावात्‌=व्यरथं हिसामे जैसे वात्पय्यंका अभाव है, तैसे सार्म्या दिगुणोंमे 
तात्पय्यांभावको समानत्व होनेसे निपेघसाम्यकी उपपत्तिसेन्न हिंस्यात्‌ यह वाक्य और 
'निर्गुणबाक्य ये जो दोनों निपेधवाक्य हैं इन दोनोंको व्यर्थहिसाविपयकस्वेन और शुणसामा- 
न्यविपयकत्वेन साम्य दै । अतएव “ धर्पान्‌ पृथङ्‌ न पश्यति’ इत्यारिथुतिसे सविशेषणे हि-- 
“ सविशेषणे हि वत्तमानो विधिनिषेधौ सति विशेपंवाधके बिशेषणशुपसङ्क्रामतः ? इस 
न्यायसे शुणोके पार्यक्यकाही निपेथ दोनेसे=धरथक्वेन गुग द्रष्टव्य नहीं दै किन्तु ब्रह्मा भिन्नत्वेन 
द्रष्टव्य हैं, इस रीतिसे गुणोंमें श्रह्मावधिक प्रथक्‍त्वकेद्दी निपेध्रते तत्सामान्यात्‌=तस्समानार्थ- 
करका सम्भव होनेसे अन्यत्रापि=्शाखान्तरीयनिशुणवाक्यमंभी तयेव्‌-गुणोंमें पार्थक्यकादी 
निषेध युक्त दै-नकि गुणांका, यह कथन निरस्त हुआ, अतएव शउदके अर्थका विवरण करते हैं- 
सविशेषणे हि=इस न्यायको विश्लेष्यमं याधकका अवतार होनेपरह्ी प्रत्त होनेसे प्रकृतमें तो 
वाधकफे अभावसेन्जहाँ विशेष्ये विधिक्री या निपेयकी प्रश्रत्तिमं कोई वाधक होता है वहाँ 
यह न्याय प्रवृत्त होता है और यहाँ तो विश्वेष्यरूपगुणम ही निपेधकी प्रबृत्ति हो सकती हैं, 
फिर पार्थक्यरूप विशेषणमें ही निपेधका पर्य्यबसान करना अनुचित दै । सावेड्यश्रृतिके वाधः 
कत्वफे निराससे और पार्थक्यका निषेध होनेपर बरह्मात्रके परिशेपसे नामान्तरसे अद्वेतवादकी 
ही उक्तिसे>मेदका निपेत्र होनेपर भेद्य प्रपध्वकाभी निषेध आर्थिक है, भेद्यप्रप भ्वको भेदका 
व्याप्यत्व होनेसे भेदरूपश््यापकका निपेत्र होनेपर उयाप्यभूवप्रपश्वके निषेको आवश्यकत्व 
होनेसे अत: ब्रह्ममात्रका परिशेष है । 

यनु ज्ञानानन्द्योरमेदे एकतरपरिशेषाभावादत्रापि धर्मधर्मिणो्निकतरपरिशेपः, 
अन्यथा आनन्दस्फुरणयोरन्यतराभावात्‌ , युक्ति-रपुमये; स्यादिति, तन्न; ज्ञानानन्द- 
च्यक्त्योरस्ति मेद्गर्भेकतरशब्दस्य न पट्त्तिः। एवमेव त्वन्नये गुणगुणिव्यवत्योरमेद्स- 
भवात्‌ अस्य परिभाषामात्रत्वात्‌। यत्तु साक्षिचेतन्यस्य पूर्व पश्चादपि गुणोक्तेस्तन्मध्यस्थं 
निर्गुणवाक्यमपि उपांशुयाजन्यायेन तदनुगुणतया नेयमिति, तन्न, गुणान्तरस्थीकृत्य 
तेपां ब्रह्मपरत्वेन गुणे तात्पर्याभावात्‌। अतएव निगुणशब्देन गुणमात्रनिपेधो न युक्तः, 
साक्ष्यादिपदेन टटत्वादिबिधानब्याघातारसङ्कोच एवेति-निरस्तम्‌ ; इफ्खादाबत्रापि 
अतात्पर्यात्‌। तथाच द्रठत्वादिद्वारकत्रद्मर्पयुक्तायेतेपा; आगमस्य तत्रैवमामाण्यसम्मवात। 

ज्ञानानन्दयोरभेदे-जैसे ज्ञान तथा आनन्द इन दोनोंका अमेद होनेपरभी एकतर= 
एकमात्रका परिशेष नहीं दै तैसे अत्रापि=' धमान प्रथङ न पइयति ? इत्यादि श्ृतिसे बोध्य 
अभेदमेंभी धर्मेधर्मिणो;-घर्म तथा धर्मी इन दोनोंमें एकतरका परिशेष नहीं दै, अन्यथा आनन्द 
तथा स्फुरण इन दोनांमेंसे अन्यन्तरका अभाव दोनेसे मुक्ति अपुरुपार्थ होजायगी इत्ति यत्‌ ततर 
तु न; क्योंकि ज्ञानानन्द व्यक्तिआंमें मेद्गर्मेकतरशब्दस्यन्यो व्यक्तिभोमें एकसे भिन्न जो 


७३६ 2 अद्वैतसिद्धिः । [ ब्रह्मनिगुणत्वोपपत्ति: । ]. 


` अपरव्यक्ति ताहइशब्यक्तिवाचक एकतरदाब्दकी प्रवृत्ति नहीं हे, तथाच ज्ञानानन्द स्वरूपमात्रका 
अत्यन्तामेद होनेसे उसमें एकतर इस शाब्दी बृत्तिसे एकतरका परिशेप कहनेफेलिए अशक्यद्दै । 
एवमेव=इसी रीतिसे तुम्दारे मतमें गुणगुणिके अभेदका सम्भव होनेसे-इस अभेदको अद्वेतकी 
परिभाषामात्रत्व दोनेसेन्द्रमारे जैसाद्दी यदि अभेद विवक्षित है तय तो आप भद्भुयन्तरसे अद्दै- 
तबादकाही प्रतिपादन फर रहे हैं कोई प्रकारका विरोध नहीं । झङ्कते यत्तिति । साक्षिचे- 
तन्यस्य=्साक्षिचैतन्यप्रतिपादक साक्षीचेता फेवळो निरुणश्च (श्वे० ६।११ ) इस वाक्यसे पूव 
और पश्चातभी गुणोंकी उक्ति दोनेसे मध्यस्थ निगुंणवाक्यभी उपांशुयाजन्यायसे (जै० १०८ 
१६) तदनुगुणतया=गुणवाक्यानुगुणतया नेय है इति यत्‌ तत्‌ तु न क्यों? शुणोंको तट- 
स्थीकृत्यन्द्रार बनाकर तेपाम्‌=्गुणबाक्योंको ब्रह्मपरत्वेन-शुद्धप्रद्मपरत्व होनेसे गुणोंमें तात्प- 
येके अभावसे । अतएवऱ्गुणोमें किसी भी वाक्यका तात्पये न होनेसे-निर्मुणशब्दसे गुण- 
मात्रका निपेध युक्त नहीं हैं, साक्षादिपद्ते जो हृषुत्वादिका विधान दे उम विधानके व्याघातसे 
सह्लोचह्दी हे यह निरस्त हुआ यहाँपरभी दृष्टत्वादिमे तात्पयेफे न होनेस, तस्मात्‌ साक्षादि- 
पदोंकी यह दृष्टत्वादिद्वारकत्रक्रूपयुक्तार्थता है आगमके प्रामाण्यका तत्रेब-उक्तवियप्रह्ममेंदी 
सम्भव होनेसे । 

एवश्च ` युक्तोऽयुक्तश्च यत्रायः आगमस्य प्रतीयते । स्यात्तत्र युक्त एवार्थे ? इत्या- 
चस्मन्मत एवोपपन्चतरम्‌ । तस्मादुपक्रमादिन्यायानामन्यविपयत्वात्‌ न तद्वलेन सगुणत्व- 
सिद्धिः । यच अन्तस्तद्धमोपदेशात्‌ ' ‘अन्तर्या म्यधिदैा दिपु तद्धमेव्यपदेशादिल्यादिसत्रपु 
धर्माणां तत्तदधिकरणसिद्धान्तसाधकतया आहतत्वात्‌ सशुणत्वसिद्धिरिति, तन्न; आरो- 
पितत्रहममात्रसम्बन्बिगुणोपादानेन सिद्धान्त-सिद्धधुपपत्तेगुणतात्विकत्व ओदासीन्यात्‌। 
यच्च अहिसाग्नीपोमीयवाक्ययोरिव सगुणनिर्गुणबाक्ययोरपि भिन्ननिपयतयाऽविरोये संभ- 
चत्पपि सशुणबाक्यस्यामानत्राभिधानं सोगतसोौहदादिति, तन्न, निर्गुणवाक्यस्य तत्प- 
रत्वेन भवळतया वाधस्याबश्यकत्वेऽपि मानत्वाभिघानस्य ब्रह्मवादिविंद्रेपमात्रत्वात्‌ | 
तस्मातनिर्गुणवाक्य-्राधात्‌ सगुणवाक्यमतत्परम्‌ । 

एवश्च=्सगुणवाक्याको गुणपरत्व न होनेपर भी और निर्गुणवाक्योंको यथाश्रुतायै- 
परत्व होनेपर य॒त्र=्ज्वापर आगमा युक्त तया अयुक्त अर्थ प्रतीत होता दै तहॉपर युक्तद्दी 
अर्थ होना चाहिए, इत्यादि बुद्ध विद्वानोंका कथन हमारे मतमेंही ठीक ठीक उपपन्न होता हे, 
न कि कल्पिताथथाभिनिवेशी तुम्हारे मतमें | तस्मात्‌ द्वेतिदर्शित उपक्रमश्रुतिद्चिल्वादिन्यायोंको 
अन्यविपयत्व होनेसे उन्दोंके बसे सगुणत्वकी सिद्धि नहीं दै । अन्तस्तद्धमोंपदेशात्‌ ( वे० १ 
१।२० ) अन्तर्याम्यधिदैवादिपु तद्धमंव्यपदेशात्‌ ( वे० ११२।१८ ) इत्यादि सूत्रोमें धर्मोको 
तिस तिस अधिकरणका जो सिद्धान्त तादृशसिद्धान्तसाथकतया आहतत्व-आदरविपयत्व 
शोनेसे सगुणत्वकी सिद्धि दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्‍यों ? आरोपित जो ब्रक्षमात्रसस्वन्थि गुण 
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तादश गुणोंके उपादानसे सिद्धान्तसिद्धघुपपत्ते:-तत्तद्वाक्यको तत्तदुणविशिष्टडपासना परत्व- 
रूपसिद्धान्तकी आपत्तिसे गुणोंके तास्विकत्वमे औदासीन्य होनेसे अर्दिसावाक्य और अग्नी- 
पोमीयवाक्य इन दोनोंके अविरोबकी तरह सगुणनिगुणवाक्योकेभी भिन्नविपयतया अविरोधका 
सम्भव होते हुए भी सगुणवाक्योंके अप्रमाणत्वका अभिधान सौगतके सौहदसे दैनवुद्धमतका 
और श्रक्षवादुका बहुत सान्निध्य माना जाता दै इसका फल है, इति यत्‌ तत्‌ न; क्यों ! निर्गु- 
णव्राक्यको तत्परत्वप्रयुक्त प्राबल्य दोनेसे वाधस्य-्सगुणथुविचराधको आवश्यकत . दोनेपरभी 
सगुणवाक्यके गुणसत्यत्वमें प्रमाणस्वाभिधानको ब्रहमवा दि विद्वेपमात्रस्व होनेसे-अनात्मा भिमा नि- 
स्थूळदर्दि-दैती लोग वुद्धमतसे बहुत घबडाते हैं ऐसी दृशामे जिक्त निर्विशेप चेतने पासमें 
पहुँच बुद्धों कीभी वुद्धि कुण्ठित होगई उसनिर्विशेष चेतनसे ट्रेतिओंके डरनेमें या सर्वथा उसके 
सम्मुखीन न दोनेमें आश्रये ही क्या दै द्वैठी छोग जो अपने स्थूछानुभवानुसार श्रुतिओंक़ा 
अन्यथा अन्यथा अर्थ करते हें उसमें उनकी वुद्धिका स्थरौल्यच्युद्धपदार्थानवगादित्य दी कारण 
है; फडत: ये सर्वे द्वैतिओंकी कुचेष्टाये ब्रह्मवादुका विद्वेपमात्र दें । फलितार्थ दिखलाते हैँ -तस्मात्‌ 
निगुगवाक्यसे बाधितत्व द्दोनेसे सगुणवाक्य सगुणत्वपर नहीं दै । 

अनुभूतिः निर्विशेषा, अञ॒भूतित्वादिति व्यतिरेक्यनुमानमाधकम्‌ ; । नचात्रा- 
ग्रसिद्धविशेपणत्वम्‌; यद्वयतिरेके समीहितप्रसक्तिः, तन्मानयोम्यमिति सामान्यतः 
सिद्धेः । विशेषत्लमभावध्रतियोगितावच्छेदकम्‌ , अभावप्रतियो गिमात्रहत्तिखात्‌, घर- 
स्ववदिति विशिष्यापि सस्चात्‌ । नापि स्वच्याघातः नि्विशेपत्वस्यस्वरूपर्येन विशेपत्वा- 
नङ्गीकारात्‌ । नच स्वरूपस्य प्रागेवसिद्धेः स्यादुमितेबैय््यम्‌ तेन रूपेण ज्ञानस्योदेश्य- 
स्वात्‌ । नापि श्तिवाधः प्रागेवनिरासात्‌ भत्युत बहुतरश्रृत्यनुग्रइः | अतएव नाभाससा- 
म्यम्‌ । नाप्यमयोजकत्वम्‌ भिन्नत्वे अभिन्नत्वे सम्बन्धत्वे चातिप्रसञ्ञानवस्थानाभ्यां ध्- 
धर्मिभावानुपपत्तेरेव विपक्षवाधकत्वात्‌ । नच सम्बन्धस्य मिथ्यात्वतरत्‌ स्वनिर्याहकत्वा- 
ज्ञानवस्था अभेदवादे अतिरिक्तस्य यक्तुमञ्चक्यत्यात्‌ । 

अनुभूति, निर्विशेष दै, अनुभूतित्व होनेसे, यक्षेवस्‌, तन्नवम्‌ यथा घर;; यह 
व्यतिरेकि-अनुमानभी सगुणत्वमें बाधक दै । अत्र=इस अनुमानमें अप्रसिद्धविशेपणस्व दै, नच= 
नहीं दै, क्यों? यद्भतिरेके=जिसका अभाव होनेपर असमी द्वितकी प्रसक्ति हो वह मान योग्य 
है, इस रीतिसे सामान्यप्रसिद्धि होनेसे । बिशेपत्व, अभाषीयप्रतियोगिताका अबच्छेदक दै, 
अभाषप्रतियोगिमात्रमें हृत्तित्व दोनेसे घटत्ववत्‌ , इस रीतिसे विशेषरुपसेमी बिज्ञपणकी प्र- 
सिद्धि दोनेसे। नापि व्याघातः=निविंसेपरवानुमितिको, बिशेपसामान्या भावनिपयकत्य होनेपर 
विशेपसामान्याभावरूप जो विशेष ताद विशेपका अभावभी उस अनुमितिका विपय है तथाच 
स्वप्रामाण्यञ्याघात दै; नच=ब्याघात नहीं है; उक्तनुमितिमें अवाधितविपयकल्वरूप प्रामाण्य 
विशेपसामान्याभावके खरूपमात्रांशमे दै ही, और विशेषसामान्याभावत्वविशिष्टांशमें तो दमभी 
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प्रामाण्य अङ्गीकार नहीं करते हैं इस अभिप्रयासे कहते हैं-निर्विशेपरवको स्वरूपत्वेन विशेषत्वका 
अनङ्गीकार होनेसेननिर्विशेपत्वको प्रथमसेही,सिद्ध होनेसे अनुमितिका वैयर्थ्य होगा, नचर 
वैयथ्ये नहीं दै, क्यो ! तेन रूपेण=निरेपतवरूपसे ज्ञानको उदेर्यत्व होनेसे, और श्रुतिसेभी 
वाब नहीं पूरवमंद्दी शतिवाधफा निरास होनेसे, उळटा बहुतर थुतिओका अनुप्रद है; अतएब= 
चहुतर भ्रुतिओंका अनुप्रह द्दोनेसेही आभाससाम्य नहीं। और अप्रयो जकत्वभी नहीं । घमेघर्मि- 
ओंका भिन्नत्व तथा अभिन्नत्व होनेपर ' अतिप्रसङ्घसे धर्मको धर्मीके साथ सम्बद्धत्व द्ोनेपर 
अनवस्थासे असम्बद्धत्व होनेपर अतिप्रसङ्गते घमेधमिभावकी अनुपपत्तिको हौ विपक्षमें बाधकत्व 
दोनेसे-परस्परमेद्विशिष्ट दो पदाथा हाभी यदि धर्मधर्मिभाव द्दोता हो तो घट तथा पट इन 
दोनोंकाभी परस्परधर्मधर्मिभाव हो जायगा करभ रासभका धर्म हो जायगा, नाग नगका भर्म 
हो जायगा, यह अतिप्रसङ्ग दै, अभिन्नत्र होनेपर यदि घर्मचमिभाव होता हो तो घटकोभी घटका 
धर्म होना चाहिए यहद अतिप्रसङ्ग है । धर्मको धर्मीके साथ असम्पद्धत्व होनेपर एक धर्मकोद्दी 
सबेका ध होना चाहिए-घटत्वघटके साथ असम्यद्ध होके यदि घटका धर्म होगा, तो पटभी 
घठका धमे हो जायगा, क्योंकि असम्यद्धस्व अविशेष दै, धमेको घर्मीके साथ सम्बद्धस्य होकर 
घमेता होनेपर तो सम्बन्धक्राभी स्वानुयोगिप्रतियोगियोंफे साथ सम्बन्ध कटा चाहिए= 
घटत घटके साथ सम्बद्ध होकर घटका धर्म है तहाँ घटत्व और घट इन दोनोंको सम्बद्ध 
खनानेवाला सम्बन्ध इन दोनोंसे सम्पद्ध है, या असम्बद्ध, यदि सम्बद्ध दे, तव तो जैसे घटत्व 
कौर घटको परस्पर सम्बद्ध बननेके लिए मध्यमें एक सम्बन्धकी आवश्यकता होती है तैसे 
` घटत्व और घटके मध्यमें रहनेवाळा जो सम्वन्ध उस सम्बन्धकोभी घटत्वके साथ सम्बद्ध 
दोनेके लिए और घटके साथ सम्बद्ध होनेफे लिए स्व और घटत्वफे मध्यमें स्वातिरिक्त सम्ब- 
न्घकी आवश्यकता है तथा स्व और घटके मध्यमें स्वातिरिक्त सम्वन्धी आवश्यकता है इसी 
रीतिसे घटत्व और सम्बन्धके बीचनं जो सम्बन्ध माना गया है और घट और सम्बन्धके 
बीचमे जो सम्बन्ध माना गया हे वहभी अपने सम्बन्धिओंसे असम्बद्ध हुआ तो उन्होका 
सम्बन्ध न वन सकेगा, तथाच इसको अपने सम्यन्धिओंफे साथ सम्बद्ध बननेके लिए तीसरा 
सम्पन्ध चाहिए, इस रीतिसे आगे २ बढनेमें अनवस्था दै, यदि धमेधमिफे मध्यमे रहनेवाले 
सम्बन्धका धमेधर्मिओके साथ सम्त्रन्ध न माना जाय तत्र तो सवेह्दी सम्बद्ध हो जायैंगे-घटत्व 
तथा घटफे वीचमें रहनेवाला सम्बन्ध जैसे घटत्वके साथ असम्बद्ध हुआ ही घटत्वको घटके 
साथ सम्बद्ध कर देता दै, तैसे पटत्त्रकोभी घटके साथ सम्प्रद्ध कर देगा, क्योंकि सम्बन्ध 
किसी को स्पशे तो करता द्वी नहीं । यदि कहो कि सम्त्रन्यका सम्बन्ध धर्मका स्वरूप ही है, 
तब तो धमेसे भिन्न सम्बन्य कल्पना करनेकी आवदयक्रता नहीं ध्म स्वरूपकोही धमेकी सम्ब- 
न्थताका सम्भत्र होनेसे । शङ्कते नचेति । मिथ्यात्वकी नाई सम्पन्धको स्वनिर्वाहकत्व दोनेसे 
अनवस्था नहीं हैन्नैसे अनवस्थाके भयसे मिथ्यात्वं मिथ्यात्वान्तर आप अङ्गीकार नहीं करते 
हैं तेसे हमभी अनवश्थाके भयसे सम्बन्धका सम्बन्धान्तर नहीं अङ्गीकार करते हैं और जैसे 
अमिथ्यात्वका भिथ्यात्व मिथ्यात्वसेद्ी व्यवह्नत होता दै, तैसे सम्त्रन्वका सम्बद्धल्व खप्तेद्ी व्ययहृत 


. [परिच्छेद २ ] सरलासम्बलिता | री ७३९ 


होता दै, नव=ऐसा नहीं हो सकता है, क्यों ? सम्बग्धको मेदनिषत्व दोनेसे अमेदवादमें अः 
रितिक्तस्य=अतिरिक्तसम्बन्धक्रो कहने लिए अशक्यत्व होनेसे । 
नच-धर्माभावरूपधमेभावामावाभ्यां व्याघातेन कुतर्कतास्येति-वाच्यमू ; धर्मा- 
भावस्य स्वरूपतयेय सच्चाङ्घीकारेण व्याघाताभाकात्‌, अभेदेऽपि भेदकल्पनया धर्मध- 
मिभावव्यवहारस्य त्वयापीएत्वात्‌ । नच-एवपानन्दस्य ज्ञानमात्रत्ये दुःखञ्ञानमप्यानन्दः 
स्यात्‌-भिन्नत्ये अखण्डत्वहानिः एवमेव ब्रह्मणो जगदभिन्त्वे-मिथ्यात्वापत्तिः, भिन्नत्व 
भेदसत्यत्वमिर्पादितकेब्राधात्‌ त्वदभिमतं ब्रह्मापि न सिद्धधेदिति श्रतिवाधात्तर्काणामा- 
भासात्वं मन्मते समानपिति-बाच्यम्‌; दुःखञ्चानस्य दृत्तिरूपतया आनन्दस्य नित्यचि- 
न्मात्रानतिरेके अतिप्रसङ्गाभावात्‌, आरम्भाधिकरणन्यायेन ब्रह्मव्यतिरेकरेण जगतः 
अभावात्‌ भेदाभेदविकल्पस्यानवकाशात्‌ सगुणशचृतेरतत्परतया शरुतिवाधसाम्मो केरयुक्तेः, 
निुणश्तेस्तु तत्परतया तदनुग्दीततर्के शुण्कत्ताभावाच्च । 
शङ्कते नचेति | धमाका जो अभाव ताइश अभावरूप जो धर्म उस धर्मके भावते तथा 
अभावसे व्याघात दोनेसेनभरक्षमें धर्माभावरूप धम यदि दै तय तो उसीसे सविशेषता आगई 
निर्विशेपताका कथन व्याघातयुक्त हुआ, यदि धमोभावरूप धर्म नहीं है तब तो धर्माभावा- 
भावको धर्मरुपता होनेसे निर्जिशेपताका फथन व्याघातसे युक्त दै, अतः घमेका खण्डन करने- 
वाला जो आपका तके दे उसमें शु'्कतर्फेता दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों? धर्माभावके 
स्वरूपत्वेन दी सत्त्वका अङ्गीकार दोनेसे व्याघातके अभावसे और अभेद होनेपरभी भेदकरप- 
नया=भरमधर्मिभावन्यवद्दरप्रयोजयककी कल्पनासे घर्मबमिभावव्यवह्दारको तुमसेभी इष्टत्व 
होनेसे । शङ्कते-नचेति | इस रीतिसे आनन्दको ज्ञानमात्रत्व द्वोनेपर दुःखज्ञानभी आनन्द 
होगा, भिन्नत्व=आनन्दको ज्ञानसे भिन्नत्व होनेपर अखण्डत्वकी द्वानि दै, इसी रीतिसे त्रद्मको 
जगतूसे अभिन्नत्व होनेपर मिथ्यात्वकी आपत्ति दै, भिन्नत्व होनेपर भेदका सत्यत्व दै, इत्यादि 
तक्ोसे वाध द्वोनेसे स्वदभिमत त्रह्ममी सिद्ध न दोगा, और श्रुतिओंसे वाब होनेसे तक्रॉका 
आभासत्व तो मेरे मतमेंभी समान दै, इति नच बाच्यमू क्यों ! दुःखज्ञानको बृत्तिरूपता 
होनेसे आनन्दका चिन्मात्रके साथ अनतिरेक होनेपर अपिप्रसङ्घके अभावसेऱ्दुःखज्ञान यृत्तिरूप 
है, तदात्मक आनन्द नहीं दै, किन्तु स्वरूपभूतचिन्मात्रात्मक दै, वह तो दुःखज्ञान नहीं दै 
अतः अतिप्रसङ्ग नहीं । और आरम्भाधिक्ररण ( वे० २।१।६ ) न्यायसे श्र्मव्पक्तिरेफेण 
जगतूके अमावसे मेदामेदबिकस्पके अनवकाशले सगुणथुतिको अतत्परता होनेसे थुतित्राध- 
साम्यक्ती उक्तिको अयुक्त होनेसे निर्शुणशुतिक्रो स्वार्थपरता होनेसे निगुगश्ुत्तिसि अनुग्रद्दीत 
तईमें शुष्कत्वके अभावसे>अवाधिताथेकश्नत्यनुसा रिस्वप्रयुक्त तर्कमें स्लिग्वता है नकि झुष्कता । 
यक्ष निविशेपतस्य भावाभावाभ्यां मूको5इमितिवत्‌ स्वव्याघातः यदिनिर्विशेष- 
-स्वरूपबिशनेयोऽपयने ने निषिध्यते, तहींगगपि वचनक्रिया मूको$हमित्यनेनेव निपिध्यत 


है अद्वेतसिद्धि: । [त्रद्निगुणलोपपत्ति: ] . 


इति सममिति, तन्न, निर्विशेषत्वस्थ विशेपरूपत्ये विशेषत्वेनेद रूपेण तक्षिपेषस्याद्विती- 
यवाकये द्वितीयाभावरूपद्विती यनिपेधस्येवोपफ्तेः, अन्यथा विशेषत्वाबच्छिन्ननिषेषप्रतीतेर- 
चुपपत्ते;; अभावानतिरेके तु खरूपानतिरेकितया, मूको5हमितिवत्स्ववचनव्याघाताभाव- 
स्येवोक्तत्वाच, मूको5हमित्यत्र बकतृत्वतदभावयोरेकरूपेण निषेधाभावात्‌ व्याघातोपपत्ते; | 

निविशेपत्वके आवसे तथा अभावसे ' मूको5इम्‌ ? इसकी तरह व्याघात दै; यदि निर्वि- 
झेपत्वरूपविशेपभी इससे हो निषिद्ध होता दै तब तो “मूको्हम! यह बचनक्रिया ' मूकोञ्दम्‌। 
इससे ही निपिद्ध होती है इस कथनके सम है; इति यत्‌ तत्‌ तु न, क्‍यों ? निर्विशेपत्वफो 
विशेषरूपत्वे-मक्षातिरिक्तत्न होनेपर विशेपत्वेनेवर्त्रह्मातिरिक्तत्वरूपसे ही उसके निपेघकी 
अद्वितीयत्राक््यमे उपपत्ति होनेसे,-जैसे कि अद्वितीयवाक्यमें द्वितीयाभावरूप द्वितीयके निपे- 
घड़ी उपपत्ति होती दै । अन्यथा बिशेपत्वावच्छिन्ञप्नतियोगिक निपेधको प्रतीतिकी अनुपपत्ति 
होगी । अभावानतिरेके तु-अभावकरा अधिकरण स्वरूपसे भेद न ददोनेपर तो अभावको 
म्रह्मस्वरूपस्ते अतिरिक्त न होनेसे । ' मुकोऽहम्‌ ? इसकी तरह जो स्ववचनव्याघात उसके अभा- 
बको द्वी उक्तत्र होनेसे | मूको5हम ? यहाँपर वक्तृत्व और तदभाव इन दोनोंका एकरूपसे 
निपेत्र न दोनेसे व्याघातको उपपत्तिसे । 

ननु--ख्र्मण; शूत्यानिर्वाच्यव्यावत्तेकविशेपामाये तुच्छत्वमिथ्यात्वाद्यापत्तेः 
तत्सर्वे सबिशेपत्यमिति-चेत्‌ व्यावत््येसमान-सत्ताकबिशेषाभावेऽपि व्याहृत्तिबोधस- 
मानसत्ताकधर्मेण भिन्नत्वनिर्विशेषत्वयोरुपपत्ते! । अतएव ब्रह्मणो निर्विशेषत्ये विचारवि- 
पयत्वानुपपत्तिः “ इदमित्यमितिब्वाने जिज्ञासायाः प्रयोजनम्‌ | इत्यंभावो हि धर्मोऽस्य न 
चेन्न प्रतियोगिता, ॥ ' इति निरस्तम्‌; विचारकाले आरोपितधरमसम्भवात्‌ । बिचारो- 
त्तरकाले च. इत्यमितिव्यवहारस्य स्वरूपव्यादत्त्यादेथव कल्पितपायेक्यमादायोपपत्ते! । 
` ननु-धर्मारोपाथेप्रपि केचन धर्मा! सत्याः स्वीकत्तेव्या); इदंत्वादिना ज्ञात एव रूप्याद्रा- 
रोपदशनात्‌ । तदुक्त-धर्मारोपोऽपि सामान्यधर्मादीनां हि दने । समेधमबिददीनस्य 
धर्मारोपः क इृदयते, इति चेन्न इदन्त्वादेरपि सत्यत्वासम्पतिपत्ते! शुद्धेऽपि अध्यासस्योप- . 
पादिततस्राच, आरोप्यविलक्षणभ्रमेवत्तस्यानादयविद्यासम्वन्थेनेवोपपत्ते; अतएव-अभाव- 
रूपधर्पाहीकारे भावोऽपयस्तु, प्रामाणिकलाविशेषाद इति निरस्तम्‌; स्वरूपातिरेकिणो- 
ऽमास्याप्यनङ्गीकारात्‌ धात्रे प्रामाणिकत्वस्य निराकृतलाब | तस्मान्निर्विशेष॑ परंब्रह्म 

इति ब्रह्मणो निविशेषत्वनिर्गुणत्योपपत्तिः । 

ब्र्मणः=प्रहममं शून्यञ्यावत्तेक तथा अनिर्वा च्य-व्यावत्तफ विशेषके न होनेपर तुच्छत्व- 
मिथ्यात्वादिकी आपत्तिसे तत्सत्वे”विशेषका सत्त्व होनेपर ग्रहममें सविशेपत्व है; इतिचेत्‌; 
व्यादस्येसमानसत्ताक जो विशेष तादृश विशेपका अभाव दोनेपरभी व्यावृत्तियोधसपा नसत्ताक 
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घमेसे भिन्नत्व और निर्विशेपत्व इन दोनोंकी उपपत्तिसे । अतएव-उक्तविधप्रयो जकके विद्यमान 
दोनेसे दी, प्रदाको निर्विशेपत्व होनेपर विच्यरविपयत्वकी अनुपपत्ति है। ' इद्मिस्थमू? 
इत्याकारक ज्ञान जिज्ञासाका प्रयोजन दै । अस्यनइस त्रह्ममं इत्यंभाव धमे यदि नहीं दैन्य्रह्म 
“आनन्दरुपही दै ? इत्याकारक इत्यम्भूत धम यवि त्रह्ममे नहीं दै, तो न प्रतियोगिता= 
आनन्दादिसे व्याद्वत्ततामी त्रह्ममे न होगी, यह्‌ कथन निरस्त हुआ। विचारकालमें आरोपित 
थमेका सम्भव दोनेसे | ओर बिचारोत्तरकालमै तो ' इत्थम्‌ ? इस व्यवहारको और खरूप- 
च्याबूत्त्यादिको कल्पित पार्यक्यको लेकर उपपन्न होनेसे । शक्कते नस्विति | धमका आरोप 
करनेके छिएमी कितने ही सत्य धमे स्वीकत्तेव्य हैं इदन्त्वाद्रिपसे ज्ञातमें ही रूप्यादिके 
आरोपके देखनेसे सो कदा दै=्मामान्यधमा दिकोंका दर्शन होनेपर ही धर्मका आरोपभी होता 
है। और सर्वधर्मसे हीनमें धर्मोंका आरोप कहाँ देखा जाता है, इति चेन्न; क्यों ? इदन्त्यादि- 
केमी सत्यत्वकी असम्प्रतिपत्तिसे और शुद्धमेंभी अघ्यासको उपपादितत्व द्दोनेसेभी । और 
आरोप्यविलक्षण धमेवत्वको अनाद्यविद्यासम्बन्धसे दी उपपन्न दोनेसे । अतएव, अभावरूप 
घमेका अङ्गीकार दोनेपर भावभी रहो दोनोंमें प्रामाणिकत्वको अविझेप होनेसे, यह कथन 
निरस्त हुआ । अतएव शब्दका अर्थ लिखते दैँ,-स्वरूपमेदविशिष्ट अभावका अङ्गीकार न 
होनेसे । और धर्ममात्रमें प्रामाणिकत्वके खण्डितत्वसेभी, फलतः निर्विशेप परत्रद्य दै । यहद 


सुस्थिर हुआ । 
इति सरळायां घ्रह्मनिर्गुणस्योपपत्तिः। 
अथ ब्रह्मनियुणत्वे प्रमाणोपपत्तिः । 

ननु--निर्विशेषे कि प्रमाणमिति चेत्‌-स्फूत्यर्थ वा अज्ञाननिह॒त्यर्थ वा प्रमाण- 
प्रश्न; । आग्रे स्वप्रकाञ्चतया ममाणवेयथ्येम्‌। नच-विमतिपन्ने स्वतः सिद्धेवेकु शक्यतया 
अतिप्रसङ्गः, अभावव्याह्॒त्तिवोधकप्रमाणसच्चासचाभ्यां विशेपात्‌ , द्वितीये उपनिपद 
एव प्रमाणत्वात्‌ । अतएव प्रत्यक्षमचुमानंवेत्यादि विकल्पस्य नावकाश; । ननु-कर्थ तत्रो- 
यनिपत्‌ मानम्‌ ? जातिणुणक्रियादिरूपनिमित्ताभाषेन मुख्यहत्तेरयोगात्‌, अस्वीकाराच 
आरोपितनिमित्तविषयप्रतीतेनिविशेषे प्रामाण्यायोगात्‌ गोण्याथ मुख्याथगुणयुक्ततसैत 
लक्षणायाश्र सक्यार्थसम्बन्धितावच्छेदकरूपवत्तयेत् स्वार्थोपस्थापकतात्‌ पदस्यान्वयिता- 
वच्छेदकरूपेण स्वार्थापस्थापकतया निर्विशेषे हृत्तिमात्रायोगात्‌, पदविधयावाक्थविभ- 
याचोपनिपनमाने न निर्विशेषे संसर्गागोचरत्वाचेतिचेन्न; मुख्यगोण्यसंभये$पि लक्ष- 
णायाः सम्भवात्‌ | 

अथ सरलायां ब्रह्मनि्गुणत्वे प्रमाणोपपत्तिः । 

शक्कते-नस्त्रिति | निविशेषम प्रमाण क्या दै, इतिचेत=ऐसा यद्वि कह्दो तो यह प्रमाण- 

प्र्न निर्विशिषकी स्फूर्तिकेलिए है, या निर्विशेपमें रदनेवाळा जो अज्ञान उसकी निद्रत्तिफेछिए 


७४२ जद्वैतसिद्विः। [ अद्वनिर्गुणल्वे प्रमाणोपपत्तिः | ] . 


है>प्रमाणकी अपेक्षा क्या निर्विशेषके स्फुरणाथे दै-या अज्ञाननिदृत्त्यधे । यदि प्रथम पक्ष है तब 
तो निर्विशेषको स्वप्रकाशता होनेसे प्रमाणका-पैपथ्ये दै। विग्तिपन्ने=दाव्दनित्यत्वा दिमें विवा- 
दस्त जो पुरुप है उसके प्रति शब्दनित्यत्वादिकी स्वतः सिद्धिको कहनेके लिए शक्यत्व 
दोनेसे अतिप्रसङ्गः=शन्दनित्यत्वादिकी स्फूर्तिके लिए-प्रमाणके अनभिधानका प्रसङ्ग दे= 
स्वप्रकाश कह देनेसे ही यदि विचार समाप्त ह्यो जाता दै तत्र तो प्रत्येक वादी स्वामिप्रेत 
अर्थी ग्रतिज्ञाकर प्रमाण पूछनेपर कद्द सकता दै कि, यह प्रतिज्ञात अर्थ स्वप्रकाश है, इसमे 
्रमाणोपन्यास व्यथ है; नचः=्यदद अति प्रसङ्ग नहीं दे, क्यों? अभावच्यादृ त्तिवोधकम्रमाण- 
सत्तासस्वाभ्यां विशेपात्‌=अभावपदसे परप्रकाश्यतवात्यन्ताभावका महण है, व्यादृत्तिपदसे 
परप्रकाइयमेद्का प्रहण है,-अभावश्व व्यावृत्तिश्च इति अभावच्यावृत्ती, तयोः योधकञ्च तत्म- 
माणध्च इति अभावव्याबृत्तियोधकप्रमाणम., तस्य सस््रासस्ताभ्यां उक्तविधअभावयोधकप्रमाणका 
सत्त्व श्रद्मामें है और उक्तविध व्याश्ृत्तियोधक प्रमाणका सत्त्व निर्विशेपत्रह्ममें है, और शब्द- 
नित्यरवादिमें उक्तविध अभावबोधक या उक्तविधमेदबोधक प्रमाणका सद्भाव नहीं दै=शवद्‌- 
निप्यस्वादौ परप्रकाश्यत्वात्यन्ताभावः, परप्रकाञ्यभेदः, इस अर्थका आइक कोई प्रमाण नहीं है 
और निर्विशपमे एबंबिधअर्थश्राहक प्रमाण दै यह सप्रकाशवादमें सम्यक्तया दिखछाया 
जायगा । द्वितीये-अज्ञाननिश्वत्तिके छिए प्रमाणकी अपेक्षा हे इस द्वितीय पक्षम उपनिपदोंको 
ही प्रमाण ददोनेसे=डपनिपञ्जन्यज्ञानसे अज्ञानका ध्वंस हो जाता है । अतएव--उपनिपदोको 
दी प्रमाणत्व होनेसे, प्रत्यक्षप्रमाण है, या अनुमानप्रमाण दै, इत्यादि विकल्पका अवकाश 
नहीं । शङ्कते नन्विति । तत्र-निर्विशेषमं उपनिपत्‌ प्रमाण कैसे हैं ? जाति गुण क्रिया 
सम्बन्धरूप जो शब्द्प्रशृत्तिके निमित्त उन्होंके अभावसे ग्रुख्यट्वत्ति-शक्तिद्ृत्तिके अयोगसे, 
और त्रह्ममे मुख्यत्नत्तिसे शब्दृप्रश्नत्तिफे अस्वीकारसेभी मुख्यवृत्तिसे निर्विशेषमें प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती है, और आरोपितनिमित्तक जो विपयकी प्रतीति उस प्रतीतिके निर्विशेपमें प्रामाण्यफे 
अयोगसे=कभी ग्रह्ममे निमित्ता आरोपकर तद्वेतुक शब्दकी प्रवृत्ति कद्दो तो तादशनिमित्तक 
दाब्दुजन्यज्ञानका निर्विशेपमें प्रामाण्य नहीं हो सकता दै गोण्याश-शब्दकी गौणीवृत्तिको तो 
रुख्यारथयुक्ततयेत्र=सुख्यरथशृत्ति जो गुण ताइशगुणसजातीयशुणवत्त्वेन ही अर्थका उपस्था- 
पकत्व द्ोनेसे, और ढक्षणाको झ्यार्थसम्पन्धितावच्छेदक जो रूप ताइशरूपवत्तवेन ही अर्थो- 
पस्थापकत्व होनेसेन्ाङ्गापदका शक्याथै दै,-गङ्गाप्रवाह, उसका संयोग तीरफे साथ दे, 
सम्पन्धि हुआ तीर स्त्रसम्वन्थिता रद्दी तीरमें सम्ब॒न्धितावच्छेदक हुआ तीरत्व तादृश तीरत्व- 
रूपसे अर्थोपरथापकत्व दै लक्षणावृत्तिको। और पद्को अन्वयितावच्छेदकरूपते स्वार्थोपस्थापकता 
दोनेसेननीलो घट; | यहाँपर नीलपदको अन्बयितावच्छेदकरूप जो नीलत्व ताृशनीलत्वरूपसे 
नीळरूप्‌ स्वार्थोपस्थापकता होनेसे निर्विशेषमें दृत्तिमात्रके अयोगसे तसे संसगांगोचरत्व दोनेसे= 
डपनिपज्ञन्यनिविशेपविपयक ज्ञानमें आपकी रीतिसे संसगांगोचरत्व दोनेसे, उपनिपत्‌ पदवि- 
चया या वाक्यविधया निर्विशेषम प्रमाण नहीं दे । इति चेन्न; क्यों ? मुख्यवृत्ति और गौणी- 


« [ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वद्धिता । मै ७४३ 


बृत्ति इन दोनोंकरा असम्भव दोनेपरभी=इन दोनों वृत्तिओसे उपनिपदोको प्रहायोधफस्वका 
असम्भव दोनेपरभी लक्षणाक्रा सम्भव होनेसेन्लक्षणादृत्तिसे बोधकत्वका सम्भव होनेसे । 


नच लक्षकपदे शक्यायसम्बन्धित्रावच्छेदकरूपवत्तया पदमात्रेञ्वयितावच्छेदफ- 
ख्पवत्तया च उपस्थितिनियमः, संसगेवोधकवाक्यस्थपदानामेव तथात्वात्‌ । नच-संस- 
गागोचरस्वे प्रमाणवाक्यत्तरानुपपत्तिः; असन्दिर्धाविपयेस्तवोधकतया निरविकल्पकत्वेऽपि 
ग्रामाण्यस्याकाङ्कादिमत्तया वाक्यत्वस्यचोपपचे्तिमन्तरेणापि सुप्तोत्थापकवाक्यस्येव 
वेदान्तवाक्यस्य निविशेषे प्रामाण्यस्य वातिककृद्भिरुपपादितिस्वाच, तथाहि-अग्रहीत्वेव 
सम्बन्धमभिधानाभिधेधयोः । हित्वा निद्रां प्रयुध्यन्ते सुपृप्ते बोधिताः परेः ॥ जाग्रदन्नद्दि 
सम्बन्धं सुपुमे वेत्ति क्न ॥ इत्यादिना ग्रन्थेन विनापि सम्बन्धं वाक्यस्य प्रामाण्यम्ुप- 
पादितम्‌ । लक्षणापक्षेषपि तासपर्यनिशेपाग्रहेणेतरातिप्रसङ्गभङ्गो वाच्यः । शक्यसम्बन्ध 
स्यानेकत्र सम्भवात्‌ तारपर्थविशोपग्रह्च पुरुपविशेषस्प भवति न सर्वस्य पुरुपगतबिशेपः 
अन्तःकरणशुद्धिरूपः प्रतिवन्धाभावः। अन्तःकरणाशुद्धिरूपस्य पापस्य च प्रतिवन्ध- 
कबं “ज्ञानमुत्पद्यते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः ' इत्यादिशास्रसिद्धम्‌ । तथाच प्रतिव- 
न्धक्षये विनापि सम्बन्धं शब्दादात्मसाक्षात्कार इति निरवद्यम्‌ । 

लक्षकपदमें शकक्‍्यार्थसम्बन्धितावच्छेदकरूपवत्त्वेन पदार्थोपर्थितिका नियम दै और पद- 
मात्रमें अन्वयितावच्छेदकरूपदच्तवेन पदार्थोपस्थितिका नियम दै; नच=ऐसा नियम नहीं है, 
क्यों ? संसगेयोधफ जो वाक्य तादशवाक्यघटक पदको तथात्वातू-उक्तविध नियमसे आत्रा- 
न्तस्ब होनेसे । संसर्गक्रा अगोचरत्व दोनेपर=एतद्वाक्यजञन्यज्ञानमें संसर्गा अगोचरस्य दोनेपर 
चाक्यःवकी अनुपपत्ति दै, नच=त्राक्यत्वकी अनुपपत्ति नहीं दै, क्या ? असन्दिग्य=मानान्त- 
रसे अनिश्चित और अविपर्यस्त एवम्भूत जो अर्थ ताद्ृशअ्थयोधMरव दोनेसे निर्तिकल्प- 
कत्वेऽपि=एतद्वाक्यजञन्यज्ञानको निर्विकल्पकत्व दोनेपरभी प्रामाण्यकी उपपत्तिसे और आका- 
दरा दिपदृत्वेन तादराज्ञानजनकवाक्यमं वाक्यत्वकी उपपत्तिसे और वृत्तिके विनाभी सुप्नोत्था- 
पकवाक्यकी तरह वेदान्तवाक्योंके निर्विशेषमें प्रामाण्यको वार्तिककारसे उपपा द्दत्व होनेसेभी, 
तथाहिन्वार्तिककारका लेख दिखळाया जाता है>अभिधानाभिभेययो:-संज्ञासंज्ञिके सम्ब- 
न्धको न ग्रहण करकेही सुपृप्तावस्थामें अन्यांसे बोधित हुए लोग निद्राको छोडकर 
प्रबुद्ध होते हैं । सुपुसिम जाग्रत्‌ अवस्थाकी तरह कोइभी पदपदार्थके सम्बन्धको नहीं 
जानता है | इत्यादि अन्थसे सम्बन्धके वृत्तिज्ञान और तात्पर्यज्ञानफे बिनाद्दी वाक्यका 
प्रामाण्य उपपादित हुआ है । छक्षणापक्षमेंभी तात्प्येविशेपके निश्चयसे दी अतिप्रसङ्गका भङ्ग 
वाच्य दे, शक्यसम्बन्धका अनेकत्र सम्भव दोनेसे और वात्पय्येविशपका निश्चय' तो पुरुष 
विशेषको होता दै सर्दको नहीं । पुरुपगत विशेष है अन्त;करणफ्री अग्नुद्धिरुप प्रतिपन्धका 


७४४ र अद्वेतसिद्धि: । [ त्रह्मनिगुणत्वे प्रमाणोपपत्तिः ] . 


अभाव । और अन्तःकरणकी अशुद्धिरूप जो पाप है उसको प्रतिवन्धकत्व ' पापकमेके क्षयसे 
पुरुषोंको ज्ञान उत्पन्न होता है इत्यादि शाज़से सिद्ध दै । फलतः अन्त:करणकी अशुद्धिरूप जो 
प्रतिवन्ध उस प्रतिबन्धका क्षय होनेपर सम्बन्धफे विनाद्दी शब्दसे आत्मसाक्षात्कार उत्पन्न 
होता दे, यद्द कथन निदोप दै । 

विस्तृतमिदरमस्माभिः गीतानिवन्धने । नच--अनिर्धा रितेककोटिपकारकनिश्य 
प्रत्येव थमिज्ञानाधीनविचारस्य जनकत्वात्‌ कथं विचारसभ्रीचीनपेदान्तवाक्यजन्यज्ञा- 
नस्य निष्मकारकलमिति-वाच्यम्‌ संश्यनिह सिक्षमज्ञानस्पेद विचारफलत्वात्‌ । तस्याथ 
बिरोधिकोटिपतिक्षेपफोपलक्षितधरभिज्ञानादप्युपपत्तेने तदर्थ स्वप्रकारकत्वनियमः । नच 
गौरम्‌ , भमाणबतो गौरवस्य न्याय्यत्वात्‌ । नच निर्विशेपविषयकस्य ज्ञानस्य निष्पका- 
रकत्वे निविशेपत्वासिद्धया तस्सिद्धधमै विशेपाभावरूपविशेपविपयत्वस्यावश्यकत्वमिति 
वाच्यम्‌ ; विशेपाभावस्य स्वरूपतया तत्स्फूत्तो प्रमाणानपेक्षत्रात्‌ । अखण्डायेसिद्धघनु- 
कूलपृथग्जातपदार्थोपस्थितिविपयत्वमात्रेण विशिष्टव्यवहारोपपत्तेः । तस्मात्सगुणत्वे 
साधक्ामाबात्‌ वाधकसद्वावाच निर्गुणत्वे तदभावात्‌ निशुणमेव ब्रह्म इति सिद्धम्‌ । 

इति अद्वेतसिद्धों ब्रह्मणो नि्ुणत्वे प्रमाणोपपत्तिः। 

गीताकी टीकामें यह निरूपण हमने विस्तृत किया दै । अनिर्धारित जो एक कोटि 
तादृश कोटिप्रकारक जो निश्चय तादृशनिश्चयके प्रति दवी घर्मिज्ञानफे अधीन जो विचार ताइझ 
विचारको जनकत्व होनेसे विचारसे सध्षीचीन=सहङत जो वेदान्तवाक्य तादृशबेदान्तवाक््य- 
जन्यज्ञानको निष्प्रकारक कैसे है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? संशयकी निवृत्तमं क्षम-समर्थ 
एवम्भूत जो ज्ञान तादश ज्ञानको ही विचारका फलत्व होनेसे । और तस्याश्च=संशयकी 
निवृत्तिको तो विरोधि कोटिका जो प्रतिक्षेप-निरसन वाद्दश प्रतिक्षेपसे उपलक्षित जो घर्मि 
तादृशधर्भि-विपयक जो शान उस ज्ञानसेभी उपपन्न होनेसे; तदर्थम्‌=संशय भित्त्यर्थं सप्रकार" 
कस्वका नियम नहीं दै । गोरवमू=सप्रकारक और निष्प्रकारक इन दोनों ज्ञानोको संशयनित्र- 
त्तिफे प्रति हेतुता सिद्ध दी है आपने निष्प्रकारककोभी हेतु मान लिया अतः गौरव है, नन= 
ऐसी शङ्का नहीं करना, क्यों ? प्रमाणवाळे गौरवको न्यायानपेत ददोनेसे=निगदित रीतिसे 
अुतिके अविद्यानिवत्तकत्वको और नि्गुणबोधकरवकरो सिद्धल होनेसे आविद्यक संशया दिका , 
निवत्तेकत्व प्रामाणिक दै । शङ्कते नचेतिं। निर्दिशेपविपयक ज्ञानको निष्प्रकारकत्व होनेपरभी 
निविशेपत्वकी असिद्धे तत्सिद्धघ्ैम्‌=नििशेपतवकी सिद्धिके लिए विशेषा भावरूप जो विशेष 
साइशविशेषविषयत्वको उस ज्ञानमें आवश्यकत्व दै इति न च वाच्यम्‌; क्यों ? विशेपामावको 
खरूपता दोनेसे तत्सफूत्ती-बिशेपाभावक्री स्फूलिके निमित्त प्रमाणकी अपेक्षा न दोनेसे । अख- 
णारयसिंदधयनुक्ूल जो प्रथक्‌ जाव पदायोपरिथिति तादझापदायोपर्थितिविपयस्वमातरसे विशिष्ट- 
व्यवहारकी उपपत्तिसे। ततः ग्रह्के सगुणत्वमें साधकफे अभावसे और बाधकके सद्भावसे 
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ओर निणुणत्वमें तदभवात्‌ू-याघकके अभावसे और साधके सद्भावसे निर्गुण ही ब्रह्म है, 
यद्द सिद्ध हुआ । ५ 
इति सरलायां ब्रह्मनिर्गुणत्वे प्रमाणोपपत्तिः । 

अध ब्रह्मणो निराकारत्वोपपत्ति; । 


एवं निराकारमपि ननु--आदित्यवण तमसः परस्तात्‌ यदा पश्यः प्यते रुक्म- 
पन पलक पर 

ऋतं सत्यं परं्रह्म' पुरुष कृष्ण पिङ्गलम्‌। विश्वतश्चक्षुः सहसशीर्पा इत्यादिथुतिभिः 
“वसय मे पाये रूपाणि? 'सबेतः पाणिपादं तत्‌! इत्यादिस्मृतिभिः रह्म सविग्रहम्‌ , स्प्ट्त्वात्‌ 
पालयिवृत्वादुपदेष्ठत्वादित्याद्यचुमानेथव विग्रहसिद्धिरितिचेन्न; आदित्यवणमित्यस्याविद्या- 
पिलक्षणरवप्रकाशस्वरूपप्रतिपादनपरतया उपास्पपरतया चोपपत्तः । नच तमसः 
प्रत्ोक्त्योपासनापरत्याजुपपत्ति:, उपास्यविग्रहोपलक्षितस्य तमसः परलोक्ते! नतु रूप- 
बिशिष्ठस्य । नच-एपो$न्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुपो दृश्यत इति-अत्र वत्तेमानलेना- 
परोक्षज्ञानविपयत्वोक्तेरनारोप्यत्वं, नहि योपितोऽग्नितरं दृद्यत इत्युच्यत इति-वाच्यम्‌ 
प्रतीकोपासने उपास्यसाक्षात्कारनियमाभाये$पि सगुणोपासने उपास्यसाक्षात्कारस्य 
तस्य स्यादद्धेति श्रुतिसिद्धस्य नियतत्वेन तस्यै दशेनशब्देनाभिधानात्‌, विश्वतअश्षु 
रित्यादिशतिस्मतीनां सर्वात्मकतया सर्वान्तर्यामितया च नियम्यजीतरशरीरचक्षुःपाणि- 
शिरःमशृत्यचुतरादिःवोपपत्तः समेतः पाणिपादस्वादेस्तु असम्भवात्‌ त्पपाप्येवमेव 

वक्तव्यत्वात्‌ । 

अथ सरलायां ब्रह्मणो निराकारत्वोपपत्तिः। 

इसी रीतिसे निराकारभी ब्रह्म दे । शङ्कते नन्विति। ` आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ 
(श्वेवा०३।८ ) यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्णम्‌ (मु० ३।१।३) ऋतं सत्यं परं बरहम पुरुष कृष्णपिङ्ग- 
खम्‌ ( मद्दाना० १२१) विश्वतश्चश्चुः ( खेत ३।३ ) सहखशीपाँ ( य० सं० ३१।१ ) इत्यादि 
श्रुतिआंसे; ' पश्य मे पार्थे रुपाणि (गी०११।५) सर्वतः पाणिपादं तत्‌ (गी०१३।१३) इत्यादि 
स्पृतिओंसे; ब्रह्म विग्रहे सहित है स्रव होनेसे, पालयितृत्व दोनेसे, उपदेपृत्व दोनेसे इत्या- 
द्यचुमानोंसे विम्रहकी सिद्धि है; इति चेन्न; क्या ? आदित्यवणेम्‌ इत्यस्य=इस वाक्यको 
अविद्याविलक्षण प्रकाश जो स्वरूप ताइशस्वरूपपरस्वेन और उपास्यपरत्वेन उपपन्न दोनेसे । 
तमसे परत्वकी उक्ति होनेसे इस वाक्यको उपासनापरत्वकी अनुपपत्ति है नच=अनुपपत्ति नहीं 
हे, क्यों? उपास्य जो करादिमान्‌ विम्नह तदुपलक्षितके तमसः परत्वकी उक्तिसे ख्पविशिष्टफे 
तमसः परत्वकी उक्ति नहीं दै ' एपोऽन्तरा दित्ये हिरण्मयः पुरुपो दृयते ? ( छा० १।६।६ ) 
यद्वॉपर वत्तेमानस्वेन अपरोक्षज्ञानबिपयत्रक्की उक्ति दोनेसे विम्रदको आरोप्यत्ब नहीं है, 
योपित॒का अझित्व नहीं देखा जाता दै=उक्तवाक्यमें सूस्यरूप अधिकरणमें हिरण्मयपुरुपका 
दशन बतढाया गया दै यदि दिरण्मयविग्रह कल्पित द्दोता तो उसका अपरोक्षरूप दशन नहीं 


७४६ ८ १ अद्वेतसिद्धिः॥ [ब्रह्मणो निराकारबोपपत्तिः। ] 


बतलाया जाता जैसे कि छान्दोग्यकी रीतिसे योपितमें अभित्वका आरोप होता दै एतावता 
योपित्‌की अभिरूपताका अपरोक्षात्मक दशन नहीं होता दै, इति नच वाच्यम्‌ क्यों? 
प्रतीकोपासने=नामादिमें श्रक्मादिकी उपासनामें उपास्यके साक्षास्कारका नियम न दोनेपरभी 
सरुणोपासनामें तस्य स्यादद्धा ( छा० ३।१४।४ ) इस श्रुतिसिद्धि उपास्यके साक्षास्कारको 
नियतत्वं दोनेसे तस्येव=उपा्यसाक्षास्क्रारकाही दृशनशब्दसे अभिधान होनेसे और विश्व 
तश्चक्षु: इत्या दिश्च॒तिस्एरतिओंको सवोत्मकत्वेन या सर्वोन्तर्यामिरवेन नियम्य जो ज्ञीवके झरीर- 
चक्षुःपाणिशिरःप्रभृति हैं तदनुवादित्वेन उपपन्न होनेसे सवतरफसे पाणिपादत्वादिफे असम्भवसे 
तुमसेभी इसी रीतिसे वक्तब्यस्व होनेसे । 


अन्यथा देशविशेपावच्छेदेन परममुक्तिप्रतिपादन गम्यत्वप्रयेप्टत्वाद्यपपादन च 
त्वदीयमसङ्गतं स्यात्‌। अनुमानेऽपि एवमेव सिद्धसाधनम्‌ । “ विकरणत्वान्नेतिचेत्तदुक्त ! 
मिति सूत्रे अविद्यापरिणामस्य करणस्थानीयस्याड्लीकारादविरोधात्‌ । यचु-तदेवाचुपा- 
विशत्‌ त्रझबिदाप्नोतिपरमित्यादिश्रुतिसिद्ध सबैगतस्य ब्रह्मणः प्रवेप्रत्व॑ गम्यत्वश्व विग्रह 
विना न युज्यते-इति तन्न, स्वखएकार्याभिव्यक्तत्वस्येबानुप्रयेशशब्दाथेतया व्यापकस्य 
मुख्यप्रवेशासम्भवात्‌ , स्वतः प्राप्तस्यापि अविद्यातिरोधाननिष्ृत्यपेक्षया प्राप्यस्वोपचारेण 
बिग्रहानाक्षेपकत्वात्‌। यत्त॒ मेज विद्वानमृत इह भ्रति’ “यदा पद्य” इत्यादिश्रतो 
सबेनाज्ना सविग्रहस्येव परामर्शात्‌ तज्ज्ञानस्पेव मोचकृत्ये सविग्रहत्वमिति, तन्न, सगुण- 
विद्यायाः क्रममुक्त्यमैत्वेनान्यथासिद्धेः साक्षान्युक्तिजनकत्वपक्षे तदुपटक्षितात्मज्ञानस्येव 
` प्रोचकत्वात्‌ । 

अन्यथा त्वदीयदेशविशेपावच्छेदेन परम मुक्तिका प्रतिपादन और गम्यत्व प्रवेष्टत्वा दिका 
. उपपादन असङ्गत हो जायगा=जय कि, दर्श दिशॉमें हाथपैरवाला ईश्वरका कुडद्धा खरुप दै 

तब उसका ढोक विशेष कैसे बन सकता दै इत्यादि; अनुमानमें भी इसी रीतिसे सिद्धसाधन है। 
विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ( वे० २।१।३१ ) इस सूत्रम करणस्थानीय अविद्यापरिणामको अङ्गी- 
कार होनेसे अशिरोधसे=इश्वरमं चक्षुरादिरूप करणोंका अभाव द्वोनेपरभी चक्षुरा दिकारय- 
कारिखेन चक्नुरादिस्थानीय अविद्यापरिणामरूप इश्षणादि खीक्राय हैं पश्यत्यचक्षुः स णोः 
स्यकण: ( खेत० ३।१९ ) इस श्रुतिसे इस अर्थका उक्त सूत्रमं स्वीकार दै तदेवानुप्राविरात. 
(३० २।६।१ ) त्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (4० २।१।१) इत्यादि श्रुतिसिद्ध जो सवगत व्रह्मका 
स्व ओर गमनऊत्तेत्व वह विम्रहके विना युक्त नहीं धोता दै अतः विग्रह मानना ठीक है, 
इति यत्‌ तत्‌ तु न, क्यों ! खसे खट्ट जो कार्य ताद्ृशकार्यमें अभिन्नत्रको दी अनुप्रवेशशब्दका 
अथर होनेसे व्यापफके मुख्य प्रवेशके असम्भवसे; और स्वत! प्राप्तस्यापिन्गमनकतंस्वरूप 
भूतत्रप्रयुक्त स्यतः प्राप्रकेभी अविद्यारूप तिरोधानकी निश्नत्तिकी अपेक्षासे प्राप्यत्वके उपचारसे 
ग्राप्यस्वो. विम्रहानपेश्षत्व दोनेसे=्यदि वस्तुतः गमन कमस्वरूप प्राप्यस्त्र होता तो विमहकी अपेक्षा 
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दोती परन्तु श्रक्ष तो खवितूका खरूपद्दी दै और अपना अपनेसे स्वरुप प्राप्य हो नहीं सकता, 
अतः गम्यत्वादिका व्यवद्दार आविद्यफ दै, उसके लिए विप्रहकी कल्पना नहीं की जा सकती दै 
अथवा अविद्याकालमें विरद उपासनाके लिए कल्पित दै तदुपलक्षितत्वेन उसका व्यवहार 
आगेभी किया जाता है परन्तु इन व्यवद्ारकल्पनाओंसे निर्विशेपमें किसी भी प्रकारकी अधि- 
कता या न्यूनता नहीं दोती दै प्रमाताको मार्गपर छानेके लिए ये सबै प्रकार हैं । तमेव विद्वान्‌ 
(३० पू० ता० १६) उस आत्माको इस रीतिते जानता हुआ इस खोकमें अमृत हो जाता 
है यदा पश्यः (मु० ३।१३) इत्यादि तिमे सर्वनामसे सविप्रहका दी मरामश होनेसे 
तज्ज्ञानस्पेवःन्सविमह्विपयक ज्ञानकोदी मोचकत्व दोनेपर हमं सविभ्रदत्व है इति यत्‌ तत्‌ 
तु न; क्यों ! सगुणबिद्याको=सरुणविपयक ज्ञानको क्रममुक्त्यथता होनेसे अन्यथासिद्धिसे 
और साक्षात मुक्तिजनकत्वपक्षमें विम्रद्वोपळक्षित जो आत्मा तादृश आत्मविपयकल्ञानफोही 
मोक्षका जनकत्व होनेसे | 

अत एव-- देवा अप्यस्य रूपस्य नित्यं दशचनकाङ्गिणः । इत्यादिस्पृतिरपि 
व्याख्याता । किञ्च विग्रहः कि भोतिकः, अभोतिको वा, । अभोतिकेऽपि मायिकः, अ- 
मायिको वा। अमायिकोऽपि ब्रह्मभिन्नः अभिन्नो वा, । मोतिकमायिकात्रपि स्वकर्मानितो 
प्रकर्माजितो वा आधे संसारित्वापत्तिः द्वितीये इष्टापत्तिः ब्रह्मभिन्नत्वे तवापसिद्धान्तः 
नेति नेतीति श्रुतिबिरोधरः, अपाणिपाद इत्या दिश्रुतिबिरोधथच । अभो तिकामायिकब्रह्मा- 
भिन्नदेदवङ्गीकारे उक्तश्रतिविरोधः, चार्वाकमतम्वेशश्ष, ममाणाभावश्च । नच “नाभ्या 
आसीदन्तरिक्षमिति भूतकारणत्वोक्तया अभोतिकत्वसिद्धिः । “अभ्नमूद्ध त्यादि श्रुति- 
पर्य्याछोचनयान्तरिक्षादीनां नामित्रादिपरिकल्पनया विराइदेहमतिपादकतया शरीरस्य 
भूतकारणत्वाप्रतिपादकत्वात्‌ तमसः परस्तादित्यादेथ्च विराइदेहो पलक्षितग्रहमपरतया वि- 
ग्रहस्य तमसः परत्ाप्रतिपादकत्वात्‌ । नच “एको नारायण आसीत्‌ न व्रह्मा नच शङ्करः 
इति श्रुत्या महाप्रलये नारायणस्थिसयुक्त्या नित्यविग्रहसिद्धिः, नारायणश्चब्दस्य सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌ इतिश्चस्पनुसारेण मायोपहितत्रह्मपरत्वेन विग्रहपरत्वाभावात्‌ । 

अतप्व=विम्रद्दोपडक्षित आत्मज्ञानको मोचक्रत्व द्ोनेसे ही ' देवताभी इस रूपके 
दर्शनकी नित्य आकाड्भावाले हैं ( गी० ११।५२ ) यह स्मृतिभी व्याख्यात हुई। किञ्च= 
झौरभी विचारणीय है; ग्रह्मका विग्रहृ क्या भौतिकभूतकार्य्य दै, या अभौतिक दै। और 
अभौतिकमी मायिक दै या अमायिक । और अमायिकमी श्रह्मसे भिन्न दै या श्रद्यसे अभिन्न; 
और भौतिक तथा मायिक ये दोनों स्वकर्मार्जित हैं या परकर्माजित । आ्े=स्वकरमा जित हैं 
इस पक्षको अङ्गीकार करनेपर व्रह्मको संसारित्वकी आपत्ति दै, द्वितीये-परकर्मार्जित दें इस 
पक्का अङ्गीकार दोनेपर इष्की आपत्ति दै । ब्रह्मभिञ्नत्वे=विमदको श्रहमभिन्नस्व दोनेपर 
तुम्हारे सिद्धान्तका भङ्ग दै क्‍योंकि तम्दारे मतमें बिप्रहका त्रह्ममें मेद नहीं दै । और त्रह्म- 
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भिज्ञविप्रहका सत्यत्वरूप अमायिकत्व होनेपर नेति नेति ( वृ० २।३।६ ) इस श्रुतिका विरोध 
है और अपाणिपादः ( खे० ३।१९ ) इत्यादि झुतिकाभी विरोध दै और अभौतिक तथा 
अमायिक ग्रसे अभिन्न देहका अङ्गीकार द्दोनेपरभी उक्त श्रुतिओंका विरोध है | और जीव 
तथा जीवका देहू इन दोनोंकेभी अमेदकी आपत्तिसे देह्मात्मावादमें पय्यैवसान होनेसे ही 
चावांकफे मतमें प्रवेशभी दै । प्रमाणाभावश्र-भौर अभौतिकत्वादिमें प्रमाणकाभी अभाव है । 
नाभ्या आसीदन्तरिक्षम्‌-( य० । ३१ । १३ ) इस रीतिसे विम्रको भूतकारणत्वकी उक्तिसे 
व्रह्ाविप्रहके अभौतिकत्वकी सिद्धि हे नच=सिद्धि नहीं दै अभिमूद्धी (य० सं ३ । १२; 
१३ । १४; १५। २०; मु० २। १। ४ । ) इत्यादि श्रुतिओंके पर्ण्याळोचनसे अन्तरिक्षादि- 
कॉके नाभित्वादिकी परिकल्पनासे विराड्देहकी प्रतिपादकता होनेसे शरीरके भूतकारणत्वका 
प्रतिपादकत्ब न दोनेसे एको नारायण आसीत न ब्रह्मा नच शङ्करः (मद्दा० ना० १) इस 
अतिसे मह्दप्रळयमें नारायणकी स्थितिकी उक्तिसे नित्यविप्रदकी सिद्धि दै,-नच=नहीं दै, 
“क्यों १ नारायणशब्दूको सदेव सौम्य इदमग्र आसीत्‌ ( छा० ६।२।१ ) इस श्रुतिके अनुसार 
मायोपद्दितत्रह्मपरत्व होनेसे विग्रहपरत्वके अभावसे | 
न चेतावता चेतनान्तरसाधारण्यम्‌; अखण्डमायोपहितस्येव व्यावत्तेकल्वात्‌ । न 
च नित्यो नित्यानां चेतनश्रेतनानामितिविग्रहनित्यलाभाबे विशेषोक्तिविरोधः, विग्रहा- 
-नज्गीकारेऽपि स्व॒रूपचैतन्यमादायोपपत्ते! । नापि पुराकल्पापाये स्तकृतमुदरीकृत्य विक्रृत- 
मित्यादौ मद्दाम्रलये देहस्य साक्षात्स्थित्युक्त्या नित्यविग्रइसिद्धिः सवेविकारमूलकारणा- 
बिद्यायाः संस्कारात्मनावस्थानस्प उदरीकरणशब्दायेत्वात्‌ । नच मुख्याथेत्यागः, 
-स्वयाप्यस्या्स्येव वक्तव्यत्वात्‌ , अन्यथा सकलस्य ब्रह्माण्डस्य तद्नुभवेश्वमात्रेण मलया- 
सिद्धेः। यज्ञ सर्वे नित्याः शाखताश्र देहास्तस्य महात्मन: । परमानन्दसन्दोहा ज्ञानमात्राश्च 
सबेदा । इत्यादो साक्षान्ित्यत्वोक्तिबिशेपः-इति, तन्न, ्रलयपय्यम्तस्थायिदुःलमोगा- 
-नायतनश्ञनमात्रप्रधानदेहपरतया त्वद्विवक्षितपरत्वाभावात्‌ । अतएव जडस्ततो भिन्नश्च । 
ऐसा होनेपर 'चेतनान्तरफे साथ ब्रद्मका साधारण्य दैन्स्रद्दाका विग्रह नित्य मानें और 
जीवाँका तो अनित्य दै ही तभी नित्यविम्रहवत्त्वेन और अनित्यविम्रहवस्तेन असाधारण्य रह 
सकता है, समानविम्रदृदवत्तत होनेपर साधारण्य है, नचस्साधारण्य नहीं है, अखण्डमायोपहि- 
"तत्वको दी चेतनानन्तरोसे व्यावत्तकत्व दोनेसे-जीवॉमें मायाका प्रदेशरूप जो अविद्या ताद्ददा 
अविद्योपहितत्व है, और श्रद्ममें उक्तविध अखण्डमायोपदितत्त्र है, अथवा मायावित्व है, ये 
अमे व्यावत्तेक हैं प्रढयकालमेंभी और सृष्टिकालमंमी । नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानाम्‌. 
( कठ० | ५। १३) विम्रहका नित्यत्व न दोनेपर इस विशेषोक्तिका विरोध दै, नच= 
“विरोध-नहीं है, क्यों ! विप्रहफा अङ्गीकार न होनेपरभी स्वरूप चैतन्यको लेकर उपपत्तेः= 
कस्पमात्रस्थायित्वरूप जो माफाशादिमें नित्यत्व उसकी अपेक्षा जो उत्कृष्ट नित्यत्वादि तादृश 
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नित्यत्वादिके योधकस्वकी उपपत्तिसे | प्रथमकऱ्पकी समाप्ति होनेपर स्वकृतविकृत-कार्यको 
उद्रीकृत्य इत्यादिमे मद्दाप्रलयमे उद्रशब्दसे देहकी साक्षात्‌ स्थितिकी उक्तिसे नित्यवि- 
ग्रहकी सिद्धि है; इत्यपि न; क्यों ? सर्वेविकारसंर्क्ार-विशिष्टात्मना अवस्थानको उद्रीकरण- 
शब्दका अर्थत्व होनेसे, उक्त वाक्यका अर्थ यहद हुआफि प्रलयकालमें स्वकृतविक्ृतको माया- 
रूंपस्वोद्रस्थीकृत्य । मुरयार्यत्यागः=ऐसा करनेपर उदर शब्दफे मुख्यार्थका त्याग दै, नचरु- 
ऐसी शङ्का नहीं करना, क्‍यों ! तुमसेभी एतत्कल्पर्थको दी वक्तव्यस्र होनेसे, अन्यथा 
सकलम्रह्माण्डफे तदनुप्रवेशउदरप्रवेशमात्रसे कल्प्यफी असिद्धिसे । तस्य-उस महात्माके 
सवे देह नित्य शाश्वत हैं। सबैफालमे उसके देह परमानन्दसन्दोद्द और ज्ञानमात्र हैं । 
इत्यादिमें जो बिप्रहके साश्षान्नित्यत्वकी उक्ति दै उसके साथ विरोब है, इति यत्‌ तत्‌ तु न;: 
क्यों ! प्रल्यपय्यन्तरहनेत्राछे और दुःखसाक्षात्कारके अनायतन और ज्ञानमात्रप्रधान-आवरण- 
शून्य एवम्भूत जो देह ताइ देहपरत्व होनेसे उक्तवाक्यको त्वद्विबक्षितपरस्वके अभावसे-रामा- 
दिफे शरीरमें जो आवरणका कार्य रोदनादि देखा गया दै वह व्राद्ाणके शापका अजैयथ्ये द्योतन 
करनेफे लिए दै । अतएव-उत्तवित्र देहपरत्व होनेसे ही त्रह्मका विग्रह जड दै और ग्रहमसे: 
भिन्न है। 

“ आनन्दरूपमग्ृते यद्विभाति ! आप्रणखात्‌ सबै एवानन्दः मोदो दक्षिणः पक्ष; 
“ यदात्मको भगवान्‌ तदात्मिका व्यक्तिः किमात्मको भगवान्‌ ज्ञानात्मक ऐस्वर्यात्मक ” 
इत्यादिश्जतेभेदामावेञपि अहिकुण्डलन्यायेन विद्वपवलाद्विगहत्वोपपत्तिरिति वाच्यम्‌, 
आत्मनो ज्ञानानन्दरूपलप्रतिपादनपरत्वेन बिग्रहामतिपादकत्वात्‌ । “विचित्रशक्तिः पुरुपः 
पुराणः? इत्यादिवाक्यस्य आत्मनि चेतरं बिचित्रा्ददति सूत्रस्य च मायाशक्तिनैचि- 
ध्यप्रतिपादकत्वेनात्मशक्ति अप्रतिपादकत्वात्‌ आप्रणखादित्यादेश लीलाबिग्रह्मवच्छेदेन 
दुःखाद्यमोक्‍्तृतयोपपत्तेः | मोदो दक्षिण इत्य़ादेरानन्दमयकोशमतिपादकतया ब्रह्मपर- 
त्वाभावात्‌ । नहि थुत्युक्तत्वमात्रेण त्रह्मणों बिग्रहरूपता । बरहमयेदं सबै पुरुपमेवेदं सर्वे- 
मित्यादिश्त्या प्रपश्चरूपतापि ब्रह्मण्यापद्येत । स्व॒रूपानन्दएव नित्पत्ववद्पराधीनलबच्च 
विग्रहत्वकल्पनस्य परिभापामात्रस््ात्‌ । मन्मते$पि ब्रह्मातिरिक्तरूपत्रह्मसत्तासमानसत्ता- 
कत्वाभिमतस्य ब्रह्मणि निषेधाङ्गीकारात्‌ । 

आनन्दरूपममृतं यद्विभाति (मु० २।२।७) आप्रणखात्‌ सर्व एवानन्दः 5 सुवण: ? 
(छा० १।६।६ ) मोदो दक्षिण: पक्ष: ( तै० २।५।१) यदात्मफो भगवान. तदात्मिका व्यक्ति: 
फिमात्मको भगवान्‌ ज्ञानात्मक ऐश्वयोत्मकः इस्यादिश्चुतिओंसे भेदका अभाव ददोनेपरम्रहम 
विग्रहे भेदका अभाव होनेपरभी अहिकुण्डलन्यायसे विशेषयछते ब्रह्मम वि्नहत्वकी उपपत्ति. 
दैन्बलयाकार अहिका झुण्डळके साथ अभेद होनेपरभी जैसे अहि तथा कुण्डल इन दोर्नोमे 
अेदस्थानीय विशेपका सद्भाव होनेसे “अहिः कुण्डली? इत्याकारक व्यत्रद्दार होता दै पैसे ग्रह 
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और ब्रह्मा शरीर इन दोनोंमें विशेषके सी हारले “ब्रह्म शरीरि? ऐसा व्यार होता दै, इति 
नच वाच्यम्‌ क्यों ! उक्तवास्योंको आत्मनि जो ज्ञानानन्दरूपत्व तादश ज्ञानाचन्द्रूपत्वप्रति- 
पादूनपरस्व दोनेसे विप्रहका अप्रतिपादकत्व होनेसे, और “ विचित्रशक्तिः पुरुपः पुराणः ? इत्या- 
दिवाक्यको और आत्मनि चैवं विचित्राश्च हि (वे० २।१।२८) इस सूत्रको मायाकी शक्तिओंका 
प्रतिपादकत्व होनेसे चेतनकी शक्तिओंके अप्रतिपाद्कत्वसे । और आप्रणल्लात्‌ (छा० १।६।६) 
इत्यादिको तो ळीळ्यागरृह्ीतरामा दिविम्रह्मावच्छेदेन: दुःखादिअभोक्तृत्वेनभी उपपन्न होनेसेच्छी 
ागृद्दीतरामा दिबिग्रहावच्छैदेन ब्र्मको दुःखादिफा भोक्तृत्व नहीं है, अतः उसे आप्रणखात्‌ स 
एवानन्दः कहा है । मोदो दक्षिणः पक्षः (ते० २।५१ ) इत्यादिको आनन्दमयकोशका प्रति- 
पादकत्ब दोनेसे ब्रह्मपरत्वके अभावले और थुत्युक्तस्वमात्रसे श्रद्मको विग्रहरूपता नहीं हो.सकती 
है क्योंकि ऐसा होनेपर “ शश्मैवेई सम्‌ ? (१० ३० ता० ) पुरुष एवे स्वम्‌ ( खे० ३।१५) 
इत्यादिशुतिसे प्रपश्वरूपताभी ब्रह्ममें आपन्न होगी, ननु-नित्यत्वादिक ब्रह्मस्वरूप हैं यह तो 
आपकोभी कहना पडेगा, अन्यथा त्रझको नित्यान्यस्वभावत्व हो जायगा, फलतः विग्रहकोभी 
म्र्मस्वरूपत्वका सम्भव होनेसे, इसके नित्यत्वसत्यत्वादिका सम्भव दै । अतः तिम्रा खण्डन 
कैसे किया दै, तहाँ कहते हैं-स्व॒रूपानन्द इति | रखरूपानन्दमे निस्यत्ववत्‌ और अपराधीनत्व- 
चत्‌ विग्रहत्वकल्पनकों परिभापामात्रत्व दोनेसे=विग्रहमी आप एक सच्चिदानन्द्पदार्थका पारिभा- 
पिक नाम रखते हँ-चेप्टावदन्त्पावयत्रि सोपादानकद्रव्य शरीरपदका शक्यार्थ प्रसिद्ध दै और 
ग्रह्ममे एवंश्वरूपताका असम्भव है, अतः ब्रहममें शरीरनाममात्र जो तुमने कल्पित किया दै 
उससे हमारा किसीभी प्रकारका अनिष्ट नहीं । मेरे मतमेंभी त्रह्मसत्तासमानसत्ताकत्वेन अभिमत 
जो ब्रझातिरिक्त तादृश श्रझ्तिरिक्तफे निपेबका प्रम अङ्गीकार होनेसे । 


नच--नैपा तर्केण मतिरापनेयेति तर्कागम्यत्वोकत्या आत्मन एव विग्रहवत्तमिति- 
वाच्यम्‌} निबिशेपात्मन एव तर्कागम्यत्वोक्त्या आत्मनो विग्रहवत्वस्य तर्कागम्यत्वानु- 
क्तेररूपत्वेन चाक्षुपत्वाप्रसक्त्या पिशाचादितदन्तर्धानशक्त्यानुपलम्भसमर्थनस्यामसक्त- 
समथेनलातू, विग्रहपक्षे ' अपाणिपाद ! इत्यादिश्रुतिविरोधस्योक्तत्वाच । नच-अदुःख- 
मसुखमित्यादौ प्राकृतसुखनिपेत्रवदत्रापि प्राकृतावयवनिषेधपरता, अन्यथा श्रृणोति 
पश्पतीतिबाक्पश्ेपविरोधः स्यादिति-बाच्यम्‌; आनन्दादिरूपतामतिपादकश्चतिबिरो - 
थेन तत्र सङ्कोचवदत्र सङ्कोचक्ारणाभावात्‌, श्रवणदशनयोः शब्दरूपसाक्षित्प्रात्रेण 
उपपत्तेनतद्विरोधः । अन्यथा त्वत्मते$पि ब्रह्मणि चश्ुरादिसाध्य्वानानङ्गीकारेण तद्वि 
रोधो दुष्परिहार; स्याद्‌ । अतएव-' अरूपोऽपा ृतशचेतिससत्यैवारूपश्रतिगरयुक्तः नाम- 
रूंपमित्यनेन रूपमात्रनिपेथ-इति निरस्तम्‌, स्गतेरुपास्यपरत्वेन जेत मरतिपाद्‌कायाः 
रतेः सङ्कोचे कारणाभावात्‌ , भ्रुतिस्पृत्योरतुर्यवलत्याच, प्रत्युत ' यत्तद्द्रेशय ? मित्य- 
दिना परतिद्याबिपयस्य विग्नइवरपतिपादनविरोधाच । 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्बढिवा | है ७५१ 


शङ्कते नचेति । नेपा तकेंण मतिरापनेया ($०२।९ ) इस श्रुतिसे तर्कागम्यत्वकी उक्तिसे 
आत्माको ही बिप्रहवस्त्र दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? निर्िशेपप्रकरणर्थ उक्त खुतिसे निर्वि- 
शेप आसनाके ही तक्रोगम्यस्वकी उक्तिसे आत्माके विप्रहवस्त्रको तकांगम्यत्यकी अनुक्तिसे; 
्रह्मको अरूपत्व होनेसे चाक्षुपःबकी अप्रसक्तिते पिशाचादिवत्‌ अन्तर्थ्यांनकी शक्तिसे जो अनु- 
पछम्भका समर्थन उस समर्थनको अप्रसक्तसमथैनत होनेसे; नि्िशेपबलाङ्ग्रिहवत्रोपपच्तिरिति 
नच वाच्यम्‌; यहद अर्थ ऊपरमें कहा दै उसीमें ये सबै हेतु दिये जा रहे दैँ। और विम्रहपक्षमं 
“ अपाणिपाद: ? इत्यादि श्रुतिओंके विरोधको उक्तत्व होनेसेभी । शङ्कते नचेति।' अदुःखम- 
सुखम्‌? ( परम० २) इत्यादिमें जैसे प्राकृत सुखका निपेभ दै तैसे अत्रापि=अपाणिपादः 
(खे० ३।१९) इत्यादि श्रुतिओंमेंभी प्राकृत जो अश्यब तादृश अवयवका जो निपेय तादा 
निषेश्रपरता दै, अन्यथा स्प्राक्तावयर्वोंका निषेध न मानकर अवयवसामान्यका निपेध्र मानों 
तो ख्रणोति पश्यति इस बाक्यशेपके साथ विरोध होगा, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? आनन्द- 
रूपताप्रतिपादक श्रुतिके साथ विरोध दोनेसे तत्न-' असुखम्‌ ? यहाँपर जैसे सङ्गोच होता दै 
तैसे अत्र=अपाणिपादः इस्पादिश्तिभ सङ्को चफे कारणके अभावसे और ' श्रृणोति पश्यति ? से 
बोध्य श्रवण दुशेन इन दोनोंको शब्दसाक्षिखमात्रस और रूपसाक्षिस्वमात्रसे उपपन्न ददोनेसे 
* शृणोति पश्यति ? इस ्ुतिक्रा विरोध नहीं दै अन्यथा=अस्मदुक्त अथेको न मानकर यथा 
सुतार्थका महण होनेपर तुम्हारे मतमेभी श्रह्ममें चक्नुरा दिजन्यज्ञानके अनङ्गी कारसे तद्विरोध= 
“ शशगोति पश्यति ? इस श्ुतिक्रा विरोध दुप्परिहृर द्वोगा ' अतएव अरूपो अप्राकृतश्च ? इस 
स्टृतिसेद्दी अरूप झुतिकी गतिका कथन होनेसे=भप्राङतपदके समभिब्याहारसे अहपपद्‌ प्राकृत 
रूपनिपेवपर दै, एतद्रप अरूपश्चुतिकी गतिके कथनसे अरूपम्‌ अशब्दमस्पशेमरूपम्‌ (क० ३।१ ५) 
इस श्रुत्तिसे रूपमात्रका निपेध नहीं दै इति यह कथन निरस्त हुआ मतएव शब्दके अर्था 
विवरण करते हैं-समृतेरिति। स्पृतिको अरूपोऽपाकृतश्च इस स्थृतिको उपास्यपरत् होनेसे 
ज्ञेयप्रह्मप्रतिपादि जो अशब्दमस्पशमरूपम्‌ ? यह श्रुति हे उसके सङ्गोचमें कारणफे अभावसे | 
अति तथा स्थृति इन दोनों हो ठुल्यगरलत्व होनेसेमी यत्तदृद्रेदपम्‌ ( मु० १।१।६) इत्य्रादिके 
साथ परविद्याविपयके मिम्रहवररप्रतिपादनके विरोधसे भी=्परविद्याका विपयीभूत जो पदार्थ 
उसमें यदि विम्रद्ववत्त्वका प्रतिपादन किया जायगा तो उस प्रतिपादनका यत्तद्द्रेदयम्‌ (मु० १ 
११६ ) इत्यादिके साथ विरोध होगा । 
किञ्च भगवदिग्रहो न नित्यः, महस्वे सति रूपत्वात्‌ , विग्रहत्वाद्वा, नित्यताबोध- 
कत्राभिमतशचतेरन्यया सिद्धेरक्तस्वाच। नच प्राहृतलम॒पाधिः साधनव्यापकत्वात्‌ सावय- 
वत्वादपि न नित्यत्वम्‌ । नच श्रतित्रछात्‌ कचित्सावयवोऽपि नित्यः, श्रत्यन्यथासिद्धे- 
रुक्तत्वात्‌ । ननु-अवयत उपादानं चेत्‌ व्रझबिग्रहे नास्त्येव, एकदेशमात्रै चेत्‌ , गग- 
नात्मादो व्यभिचारः; तपोरप्येकदेशसक्ात्‌, नचोपादानातिरिक्तस्यैकदेशस्येवाभावः 
उपादानतन्त्वन्यहस्तवितस्त्यादिपरिमाणदेशस्य पटादावचुभत्रादिति-चेन्न; उपादानत- 


७५२ ; अद्वेतसिद्धिः । [ ब्रह्मणो निराकारत्वोपपत्ति: । ] 


न्तूनामेव हस्तवितस्त्यादिपरिमाणवतामनुभवात्‌ । गगनादौ संयोगित्वादिना यदेकदेश- 
साधन तदिएमेव, अस्माभिस्तत्र सावयवत्वानितयत्वयोरङ्गीकारात्‌ यक्ष आत्मनि सुख- 
ढुःखयोदेशमेदेन प्रतीतेरेकदेशसाधनं, तन्न, सुखदुःखयोरन्त;करणगततया तहतत्वा- 
भावात्‌ नच “ गोरनायन्तवत्ती त्यादिश्र॒त्या अनादिनित्याया अपि परकृतेः सत्वरजस्त- 
मोख्पैकदेशदशनाद्यभिचार इति-आाच्यम्‌ प्रकृतो नित्यत्वामावात्‌ अविद्यातिरिक्त- 
प्रकृतेरभावाच । 
ओ-  औरभी दिखलाते हैं-किञ्चेति | भगवतूका विग्रह नित्य नहीं दै, मदत्तविशिष्ट होकर 
रूपवाळा होनेसेन्न्यद्वॉपर मदत्त्वमात्रकों हेतु वनानेपर आत्मामें व्यभिचार है, और केवळ 
स्पवत्प्रका अन्यमतमे परमाणुओंमें व्यभिचार है, अतः दोनों दळ दिये गये हैं । अथवा विम्रहुत्व 
होनेसे नित्यायोधकत्वेन द्वैतीक्ो अभिमत जो श्रुति हें, उसकी अन्यथासिद्धिको उत्तत्व 
होनेसे । अतः आगमसे इस अनुमानका बाघ नहीं है । उक्तानुमानमें प्राकृतत्व उपाधि है, नच 
प्राकतत्व उपाधि नहीं है क्‍यों ? “माया तु प्रकृति विद्यात्‌? ( खे० ४१० ) परि तिकथित 
प्रकृतिजन्यत्व होनेसे उपाधिको साधनव्यापकरर है। और सावयत्रत्वाद पि= अवयवोपादान- 
कत्व होनेसेभी विप्रइको नित्यत्व नहीं दै । थुतिके वळसे कहींपर सावयवभी नित्य है नच 
नहीं दै, क्यों ? श्ुतिकी अन्यथासिद्धिको उक्तत्व होनेसे। शङ्कते नस्विति | अवयव यदि 
उपादान दै तो वह तो ब्रह्मविम्रहमे नहीं ही है-अवयवशब्दसे यदि आपको उपादान विवक्षित 
ददो तब तो ग्रह्मविमहमें कोईभी उपादान नहीं दै यदि पकदेशमात्र अवयव है>अवयव शठ इसे 
एकदेशमात्र विवक्षित है, तब गगनमें और आत्मादिमें व्यभिचार है, ज्यभिचारको स्पष्ट करते द्द 
तयो$=गगनमें और आत्मादिमेंभी एकदेशका सत्त्व होनेसे, यदि यों कहो कि-उपादानसे 
अतिरिक्त एकदेशकाही अभाव है तो ऐसा नहीं कहना क्योंकि पटके उपादान जो तन्तु उन 
तन्तुरूप उपादानोंसे अतिरिक्त इस्तवितरत्यादिरूप परिमाणंके देशका पटादिमे अनुभव होनेसे, 
इति चेन्न; क्यों ! दस्तवितस्त्यादि परिमाणवाले तन्तुआँक्ा ही अनुभव होनेसे तथाच पटादिकी 
तरह विप्रदकोभी मध्यमपरिमाणवत्ता होनेसे परिणामिकारणरूपावयववस्तवका अनुमान किया 
जाता दै । और आकाशादिमें संयोगित्वादिरूप हेतुसे जो एकदेशका साधन है, वह तो हमको 
इष्टी दै । हम छोगोंसे तत्र=आकाशादिमें सावयवत्व और अनित्यत्व इन दोनोंका अङ्गीकार 
दोनेसे । और जो आत्मामें सुख तथा दु:ख इन दोनोंको देशमेदसे प्रतीति होनेसे आत्मामें एक 
देशका साधन है बह ठीक नहीं क्‍यों ? सुख तथा दुःख इन दोनों को अन्तःकरणगत होनेसे= 
अन्त;करणके परिणाम होनेसे तद्वतत्वसआत्मगतत्वफे अभावसे । गौरनाद्यन्तवती चू० इत्यादि 
थुदिसे अनादि और नित्यसिद्ध जो प्रकृति दै उस प्रक्रतिकेमी सस्वरूप रजोरूप तमोरूप 
एकदेशॉफे देखनेसे व्यभिचार हे, इति नच वाच्यम्‌, क्यों? प्रकृतिमें नित्यलफे अभावते- 
साध्यभी प्रकृतिमें है, और अविद्यासे अतिरिक्त प्रकृतिके अभावसे। 

नचाविद्यायामेव व्यभिवारः तस्या अध्यनित्यत्वेन व्यभिचाराभावात्‌ । नच-- 


{ परिच्छेदः २] सरळलासम्वलिता । र ७५३ 


जीवानामपि “दरोणं बृहस्पतेभांगं द्रो णि रुद्रांशसम्मवम्‌ । दुर्वासाः शङ्करस्यांश इत्पादि- 
नांशोक्ति; “ यस्पायुतायुताशांशे बिश्वशक्तिरत्रस्यिता । परत्रह्मस्वरूपस्प प्रणमापि तमः 
व्ययम्‌ ॥ विष्ठभ्याहमिदे कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगन्‌ ' । इत्यादिना ईश्वरस्पाप्येशो- 
क्तेर्जीवेशयोव्यभियार इति-वाच्यम्‌; आत्मनोंडशस्पोपाधिकतया स्त्राभाविकत्वाभा- 
यात्‌, खन्मते जीवानामणुरूपतया स््राभाविक्रांशाभावेन काल्यनिकरांश येव वक्तव्य- 
स्वात्‌ । एतेन. भगवछोकादेरपि नित्यत्वमपारतम्‌ नच-“ अतो हि बैष्णत्रा लोका 
नित्यास्ते चेतनात्मकाः | मत्मसादात्परां शान्ति स्थानं प्राप्स्यसि शाश्वतम्‌ ॥ ? इत्याद्या- 
गमविरोधः तस्यावान्तरमलयस्थत्वपरत्वात्‌ । तस्मान्निगुंणं निराकारं ब्रह्मेति सिद्धम्‌॥ 
इस्यद्देतलिदधौ प्रह्मणो निराकारत्वलिद्धिः । 
अविद्याभे ही व्यभिचार दै, नच अविदयामें व्यभिचार नहीं दै, क्यों ! तस्या अपि= 
उस अविद्याकोभी अनित्यस्व होनेसे व्यभिचारके अभावसे । शङ्कते नचेति | जीवेकिमी 
“द्रोणम्‌? इस्यादिसे अंशॉके कथनसे जीवमें व्यभिचार हे, और यस्यायुता, इत्या दिसे ईश्वरकेभी 
अंझोंके कभनसे ईश्वरमें व्यभिचार है, इति नच वाच्यम्‌; क्यों! आत्माके अंशोको सोपाधि, 
कता होनेसे स्वाभाविकत्वे अभाकसेन्ट्रोणझरीरावच्छिन्न जो वृहदस्पतिशरोरावच्छिन्नमनोजन्य 
मनश्षक्षुरा दिक हूँ तदुपाधिक आत्मा ही वृद्दस्पतिका अंश कहा जाता दै=्जो पुरुप उपासनाफे 
मद्दारम्यसे अपने मनः-प्रभृति जेसे टूसरेमंभी अपने मन:-प्रसृतिसे मनः-प्रभृ तिको उत्पन्न करता 
दे बह तदंशित्वेन व्यवह्ृत होता दै, और जिसमें उत्पन्न करता दै वह उसका अशत्वेन: व्यवद्धत 
होता है, यह अर्थ प्रदीपवदावेशस्वथाद्दि दशयति ( वे० ४।४।१५ ) इस सूतमे दिखळाया गया 
है । ऐसे मायाकल्पित मन:-प्रभृति उपाधिओंसे ईश्वरका दिरण्यगर्मा दिरूपसे बहुभवन बताया 
गया है, और दिरिण्यगर्भादिमें तदंशताका व्यवद्दार होता है, वस्तुतः यह सव मायाका विजुम्भण 
है। तुम्हारे मतमे जीतरोंक्ो अणुरूपता होनेसे स्वाभाविक अंशोंके अभावले काल्पनिक अंश्ोंकोदी 
वक्तव्यस्व दोनेसे | इस कथनसे भगवानके छोकादिकाभी नित्यत्व खण्डित हुआ । अतः वैष्णव 
लोक नित्य हैँ और चेतनात्मकाः--आवरणचाहुस्यसे शून्य हैँ। मेरी झुपासे शाश्वत शान्ति- 
स्थानको तू प्राप्त दोगा । इत्यादि आगमके साथ विरोध होगा नच=आगमतरिरोभ् नहीं हे क्‍यों ? 
तस्य-उक्त आगमस्थ नित्यादिपदोंको अवान्तरप्रलयस्थपरत्व नेसे । यस्मात्‌ कोई दोप नद्दीं 
है तस्मात्‌ निरगुण तथा निराकार ब्रह्म है, यह सिद्ध हुआ । 
इति सरलायां ब्रह्मणो निराकारत्वसिद्धिः । 
अथ ब्रह्मणो ज्ञानत्वाद्यपपत्तिः । 
बंशीविभूपितकरान्नवनीरदाभात्‌ , पीतामरादरुणबिम्त्रफछाधरोष्टात्‌ । पूर्णन्दु- 
सुन्दरमुखादरबिन्दनेत्रात्‌ ऋष्णातपरं किपपि तच्वमहं न जाने ॥ नवु निर्विशेषं चेत्‌ ब्रह्म 
तहि ब्रह्मवेक ज्ञानात्मकमानन्दात्मकरपद्रितीयं नित्यं साक्षी चेति नोपयद्रते । तथाहि तत्र 
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तावत्‌ । ज्ञानख किं जातिविशेषो वा साक्षाद्मवहारजनकत्वं वा जडविरोधित्वे वा जडा- 
नयत्वं वा, अज्ञानविरोधित्वं वा अथेप्रकाशात्मकत्वे वा, पराङ्गीकृतं वा । नाथ; इृत्ति- 
अतिविम्मितश्ञानाभासेषु तरसम्मयेऽपि अखण्डसूपबरहम्ञाने तदयोगात्‌ । न द्वितीयः, 
फलोपधानस्य सुपुस्पादावभातात्‌, शकस्यादिरूपस्त्रूपयोग्यताया अपि मुक्तावभावात्‌ , 
न तृतीयः स्वरूपज्ञानस्प नित्यत्वेन तद्विरुद्धस्य जडस्य नित्यनिदृत््यापातात्‌ | न चतुर्थः 
सत्यं ज्ञानमित्यादो अदतव्याइत्तेराथिकत्वोक्तिविरोधात। नच पञ्चमः, अज्ञानस्य नित्य 
निदस्यापातात्‌ । न पष्टः, मोक्षे अन्याथोंडिखाभावात्‌ , स्वरूपोडेखे च स्वविपयत्वापातात्‌। 
न सप्तमः पराङ्कीकृतजातेव्यवदारहेतुत्वादे्ा सन्मतेऽसेभवात्‌, इति चेन्न; अधप्रकाशतल- 
सेवज्ञानलम । मुक्तावर्थाभावेडपि ततसंसरएकाशत्वस्य कदाचिदर्थेसम्मन्धेनाप्यनपायात्‌। 
अत एय-अयेप्रकाशरूपलं ज्ञानत्वं ब्रह्मणः कथम्‌ अन्यार्थाभावतो मोले स्वेन स्वस्याप्य- 
चदेनात्‌ ॥ | इति निरस्तम्‌ । ? र द 
अथ सरलायां ब्रह्मणो ज्ञानत्वादुपपत्तिः । 
विदेहुमुक्तिसे पूर्वमें त्रह्मज्ञानीकोभी वाधितानुब्त्तिसे मायाकी और माया स्थित्यघीनस्थि- 
मतिकपदार्थोंकी प्रतीति वन सकती है, और ज्ञानीकोभी कृतन्नताकी निदृत्यधे ज्ञानके यादभी 
अभिप्रेतविग्रदावस्छिन्न भगवान्‌की उपासना करणीय है, इस अर्थको सूचन करते हुए स्वाभि- 
प्रतविमहावच्छिन्न ईश्वरका स्मरण करते दँ-बंशीति। बंशीसे सुशोभित हैं कर जिसके 
और नूतनजळद्के समान हे आभा जिसकी और विद्यु्तावत्‌ चाकचिक्यविशिष्ट पीत 
हें वख जिसके और विम्बफलके समान छाल्पिविशि.्ठ अधर ओए है जिसका और 
पूरणच्द्रके समान सुन्दर मुख हे जिसका और कमलके समान निमेल और तेजो बिशेप- 
विशिष्ट नेत्र हें जिसके एवम्भूत जो कृष्ण भगवान हैं उन्होंसे परे में किसीभी उपास्य 
तत्त्वको नहीं जानताहूँ-यहाँपर ऋण भगवानके द्वारा आद्या भगवतीका स्मरण प्रन्थकारने 
किया दै,-क्यों कि कृष्णका अवतार आद्याशरीरावच्छिन्न चेतनसे हुआ है जैसाकि,-शक्ति- 
सङ्गम मन्थमें लिखा दे  कदाचिदाद्या ललिता पुंरूपा कृष्णविग्रहा । लोकसम्मोहनार्थाय 
स्वरूपं विभ्रती परम्‌ ' वेणुनादसमारभ्य सवेसम्मोहनक्षमम्‌ । और आद्याके अवतार नेसे 
ही ऋष्ण भगवान्‌ आद्याकी अंशभूत राधाजीके उपासक थे, जैसा कि,-नारदपश्चरात्रमं लिखा 
हे-राधाचबितताम्तूलं चखाद मधुसूदनः | रात्रि-२। अ० ६ स्छोक १३ इत्यादि । पुराणोमें 
जो ऋृष्णभगवानक़ा रहस्य करना लिखा है.वहभी एक प्रकारकी आद्याकी उपासना ही थी 
परन्तु उपासनामार्गके गुप्त रखनेकी रीति प्रथमसे ही चली आती हे इसी लिए पुराणवालोंने 
विशेष, छुछ न कहकर रहस्य नामसे व्यवहार क्रिया दै, पश्चात्‌ काव्प्रकर्ताओने अपने मानस 
आर्वोफे अनुसार उत्त निगृहरहुस्यको स्थूलरूप दिया और उगासनास्तत्वके गूढत्वको देलतेहुण 
इन्दोके इस स्थूलरूप देनेको अनुचित नहीं कदा जासकता दै ! इश्वरीफे अनन्तबिप्रदोमे जो 
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दृशविप्र मुख्य है. उन्होमें प्रथमका नाम आद्या है इसीका नाम इयामा तथा कालिका है । 
पक्रितनेछोगोंका ऐसा कहना है कि, आद्या भगवतीक्री उपासना वाममागसे ही हो सकती दै 
और फलियुगमें वाममार्गसे उपासनाका निषे है, इसी लिए फलियुगमें जीवोंके उद्धारफे लिए 
इयामाने छृष्णावतारको प्रण किया दै, इस कथनमें यद कथन तो ठीक हे कि,-कलियुगमें 
वाममार्गेसे उपासनाका निपेभ दै; और जीवोंके उद्धारफे लिए आद्याने अवतार लिया यहभी 
ठीक है, परन्तु श्यामाकी उपासना वाममार्गसे दी हो सकती है यह कथन ठीक नहीं, दयामाकी 
उपासना दक्षिणमार्गसेभी हो सकती है, अन्यथा कलियुगका नाम लेकर जो आद्याफे उपास- 
नाकी फळथुति है वह व्यर्थे दो जायगी । इस ज्रिपयका सविशेष निरुपण तथा शक्तिसङ्गम- 
प्रभृति आगममन्थाँके, महेश्वरप्रणीतत्येन, या अप्नाप्रणीतस्वेन स्वतः प्रामाण्यका निरूपण 
“ ईश्वराद्मे 7 करेंगे । शङ्कते नन्विति । यदि निर्विशेष ब्रह्म दै, तब प्रदम ही ज्ञानात्मक 
हे, आनन्दारमक है, अद्वितीय है नित्य है, साक्षि है, यह कथन उपपन्न नहीं हो सकता दै, 
तयाहि-तत्र=ज्ञानात्मकादिमें ज्ञानत्व क्या जातिविशेष है, या साक्षाद्वयवद्दारभनकत्वरूप है, 
या जडविरोधित्वरूप है या जडान्यत्वरूप है या अज्ञानविरोधित्वरूप है, या अर्थप्रकाशा- 
त्मकत्वरूप दे या पराद्वी-छृतरूप दै । नाद्यः=आदिम पक्ष ठीक नहीं क्‍यों ? नृत्तिमें प्रति- 
विम्बित जो ज्ञानाभास हैं, उन ज्ञानाभासोंमें तत्सम्भवेडपि-ज्ञानसरूप जातिविशेषका 
सम्भव होनेपरभी अखण्डरूप बरहमज्ञानमें तदयोगात्‌-ज्ञानस्वरूप जातिविशेपके अयोगसे । 
न द्वितीय; -्साक्षाव्यतद्वारजनकस्वरूप द्वितीय पक्षभी ठीक नहीं क्‍यों ? फछोपघानरूप जन- 
कत्वका सुपुध्यादिमं अभाव होनेसे । और शक्यादिरूप स्वरूपयोग्यताकाभी मुक्तिमं अभाव 
दोनेसे । न तृतीयः=जडविरोधित्वरूप तृतीय पक्षभी नहीं वन सकता है, क्यों? स्वरूपभूत 
ज्ञानको नित्यत्व होनेसे तद्विरुद्ध जो जड उसकी नित्यनिश्वत्तिफे आपातसे न चतुर्थः 
जडान्यत्वरूप चतुर्थ पक्षभी नहीं वन सकता दै, क्यों ? सत्यं ज्ञानम्‌. (सै० २।१।१ ) इस्या- 
दिमें अन्नुत जडकी व्यातृत्तिके आर्थिकत्वकी जो उक्ति दे उस उक्तिके साथ बिरोध होनेसे, 
नच पश्चमः=पभ्वमपक्षभी नहीं वन सकता दै, क्यों ? अज्ञानकी नित्य निम्नत्तिफे आपातसे । 
न पठः=भर्यप्रकाशासमकःचरूप छट्ठा पक्षमी नहीं यन सकता है, क्‍यों ? मोंक्षमें अन्य अर्थके 
उद्ठेखकेसविपयित्वफे अभावसे, और स्वरूपका उल्लेख होनेपर तो स्वविपयत्वका आपात द्दै। 
न सप्म;-सप्तम पक्षभी ठीक नहीं, क्यों? पराङ्कीकृत जातिका या पराङ्गीश्तञ्यबह्वारहेतुत्वा- 
दिका तुम्हारे मतमे असम्भव होनेसे; इति चेन्न; क्योंकि अर्थ-प्रकादास्व दी ज्ञानल दै=अर्य- 
च्यवद्ारजनकतावच्छेदकवत्त्व या अर्थेच्छाजनकतावच्छेदकत्वका नाम अर्थप्रकादात्व हे और 
उक्त जनकतावच्छेदक ज्ञान जाति दै और वह जाति तत्तदुर्थके असस्वका आपादक जो 
अज्ञान ताद॒श अज्ञानविरोधि जो चेतन उस चेतनमें वृत्ति दै। और चेतनका जो उक्ताज्ञान- 
विरोधिस्व दै, वह घटादिमें तथा अविद्यमान सुखादिमे तत्तदान्तरवरत्तिविशिष्टत्वेन दै, और 
सुखादिविशिष्टत्वेन है, और विद्यमानसुखादिविपयक भी यदि यृत्तिका 


९ न 
७ 


~ 


७५६ ८ अट्रेतसिद्धिः । [ ब्रह्मणो ज्ञानत्वाजुपपत्तिः } . 


झङ्घीकार हो तो सुखाद्याकारशत्तिविशिष्टस्वेन हे; यद्यपि उक्त ्ञानत्वरूपजाति, विशिष्टचेतन- 
निष्ठ है, और श्ञाधातुवाच्यतावच्छेरिका दै। तथापि उक्तजातिबिशिष्टसे भिन्न और ज्ञानपद्की 
हक्ष्यभूत जो व्यक्ति तादृशब्यक्तिका युक्तिमें सत्व होनेसे ज्ञानका स्वरूप अविनाशी है इस 
तात्पयंसे कहते हैं, मुक्ताविति । युक्तिमें अर्थका अभाव द्दोनेपरभी तत्ससएप्रकाशत्वस्य-- 
अर्थप्रकाशत्यरूपका कदाचिदर्थसम्बन्धसेभी अपाय न होनेसे । अतएव=उक्त रूपक्रा अपाय न 
होनेसेद्दी, मोक्षे-मोक्षमें>विदेहमोक्षम अन्यार्थाभाववतः=स्वातिरिक-अर्थामाववाला जो बरहम है 
उसमे अर्थप्रका शरूपरवज्ञानत्व केले हो सकता है, स्वसे स्वफेभी अवेदनसे यह कथन निरस्त हुआ। 

यत्त--आनन्दत्बं जातिविशेषो वा अनुकूलतया पेद्नीयत्वं वा, अनुकूलवेद्‌नत्वं 
वा, अनुकूलत्वमात्रे वा, ज्ञानात्मकत्वमेच वा, दुःखविरोधित्वं वा, दुःखाभावोपछक्षित- 
स्वरूपत्वे वा, पराङ्गीङृतं वा, | नाद्यः अखण्डस्वरूपानन्दे तद्भावात्‌, न द्वितीयः; 
मोक्षे येदितुरभावात्‌ , आत्मनोऽभेदयत्वा्च। किश्चानुङूरयं किचित्सापेक्षं, न चान्यं प्रति 
तथुक्तमिति स्व॑ प्रत्येव वक्तव्यत्येन सबिशेपत्वापातात्‌। अतएव न तृतीय: । किश्च वेदन- 
स्वभावादधिकस्यानुकूल्यस्य स्वभाविकत्वे सखण्डत्वापातः, औपाधिकत्वे कदाचिदा- 
नन्द्‌ निषटस्यापातः; न चतुर्थः, उक्तरीत्या आनुकूल्यासंभवात । अतएव निरुपाधीएत्व- 
मानन्दत्वमिति-निरस्तम्‌ । न पञ्चमः दुःखा दिश्ञानस्यापि आनन्दत्वापातात्‌ । बिपयानु- 
छेखि ज्ञाने तथेतिचेन्न, ज्ञानस्य सबिपयत्वनियमात्‌ ' विज्ञानमानन्दं ब्रह्मेत्यादो विज्ञान- 
पदेनेव दुःखब्यादृचिसिद्धावानन्दपदबैयर्थ्यापाताचच न पष्टः, विरोधस्य निवत्तेकत्वादि- 
रूपत्वे दुःखस्य नित्यनिदत्त्यापत्तेः तादात्म्यायोग्यत्वरूपत्वे घटादावप्यानन्दत्वापातात्‌ः 
४ बिज्ञानमानन्द ब्रह्मत्यादो दुःखव्यादृत्तरायिकस्वोकस्ययोगाच्च न सप्तमः वेशेपिकमोक्े 
्वदुक्तस्य दुःखामाये सत्यपि आनन्दाभावेनापुभर्थत्वस्य त्वन्मोक्षेऽप्यापातात्‌ । नाप्रमः 
पराङ्कीकृतस्य निरुपाध्यनुकूलबेदनीयलादेस्त्वन्मते असम्मवात्‌। यदि चानन्दलादेदु- 
निरूप्यत्येऽपि तदधिकरणं ब्रह्मावाध्यमानन्दात्मकं च, तहिं सत्यत्वादेदुनिरूपत्वेडपि 
तदधिकरणं जगदवाध्यं सदात्मकं स्यादिति-चेन्न, आनन्दत्वस्य निरूपाधिकेष्टत्व-` 
रूपत्वात्‌ । 

शङ्कते यस्स्रिति, आनन्दत्व क्या जातिविरोपरूप दै, या अनुकूछतया वेदनीयत्वरूप दै, 
अधवा अनुकूळपेदनत्त्र हे, या अनुकूलमात्रत्व है, या ज्ञानात्मकत्व ही दै, या दुःखविरोधित्वरूप दे, 
या दुःखाभावोपळक्षित स्वरूपत्व है। या पराङ्टीकृतरूप है। नाद्यः=जातिविशेपरूप प्रथम पक्ष ठीक 
नहीं है, क्यों ? अखण्ड जो स्वरूपानन्द उस स्वरूपानन्दम तद्‌भावात्‌=जातिविशेपक्रा अभाव हो - 
नेसे । न द्वितीयः=द्वितीयपक्षमी ठीक नहीं कयां ! मोक्षकालमे वेदिताके अभावसे। और आरमा- 
फो अवेद्यत्र होनेसेमी यह पक्ष ठीक नहीं । किच्च आनुकूल्य किध्वितसापेक्ष होता है। और अन्य- 


` के प्रति तो आनुकूल्य युक्त नहीं दै. अतः स्तं प्रति ही वक्तत्यत्व होनेसे सबिरोपत्वफे आपातसे । 


. [ परिच्छेद: २ ] सरलासम्बलिता । हर ७५७ 


अतएव=आनुकूस्यके न बननेसे ही अनुकूलवेद्नत्वरूप तृतीयपक्षभी नहीं बन सकता है । किथ्व 
चेदनस्वभावसे अधिक जो आनुकूल्य उस आनुकूल्यका स्वाभाविकत्व होनेपर सखण्डत्वका आपात 
है। न चतुथे;चअनुकूडत्बमात्ररूप चतुर्थ पक्षभी नहीं धन. सकता है, क्यों! उक्त रीतिसे आनुकूल्यके 
असम्भवसे । अतएवरआनुकूल्यके असम्भवसे ही निरूपाधीष्टत्वरूप आनन्तुरत्र दै यहभी निरस्त 
हुआ । न पश्चमः८ज्ञानात्मकत्व ही आनन्दत्व है, यह पच्वमपक्षभी नहीं बन सकता है, क्‍यों? 
डुःखादिविपयक ज्ञानफेमी आनन्दत्वफे आपातसे । विपयका अनुल्लेखि ज्ञान तथा=आनन्दत्व- 
बत्‌ दै इति चेन्न; क्‍यों? ज्ञानफे सबिपयस्त्रका नियम होनेसे और विज्ञानमानन्दं ब्रह्म 
` (१० ३।९।२८ ) इत्यादिमें विज्ञानपदसे दी दुःखकी व्यावृत्तिके सिद्ध होनेपर आनन्दृपद्के 
वैयध्येके आपातसेभी । न पप्नु;-्दु:खविरोधित्वरुप छठा पक्षभी नहीं वन सकता है, क्‍यों ! 
विरोधको निवपेकत्वादिरूपत्व होनेपर दुःखकी नित्यनिव्॒त्तिकी आपत्तिसे। और बिरोधको 
तादास्म्यायोग्यत्वरूपत्व होनेपर घटा दिमेंभी आनन्दत्वके आपातसे। ५ विज्ञासमानन्दं श्रद्धा ? 
इत्यादिमें दुःखव्याव्रुत्तिफे आर्यिकत्वकी जो उक्ति है उस उक्तिकेभी अयोगसे । न सप्तम! 
दुःखाभावोपळक्षित स्वरूपत्वरूप आनन्दत्व दै, यह सप्तमपक्षमी नहीं वन सकता दे क्‍यों? 
वैशेपिकमो से८एकर्विशतिदुःखध्वंसरूप वैज्ेपिकमोक्षमं दुःखाभावे सत्यपि-दुःखाभावफे होने- 
परमी आनन्दाभावसे तदुक्त अपुमर्थत्वका तुम्दारे मोक्षमंभी आपात दोनेसे । नाष्टमः= 
अष्टमपक्षभी नहीं बन सफता है, क्‍यों? पराद्वीकृत जो निरुपाध्यनुकूलवेद्नीयत्वादि ताइ 
निरुपाध्यनुकूलवेदनीयत्वादिका तुम्हारे मतमं असम्भव होनेसे । और यदि आनन्दत्वादिका 
दुर्निरूपत्व दोनेपरभी तद्धिकरणम्‌-आननन्‍दृत्वादिका अधिकरण ग्रह्म अवाथ्य दै और आन- 
न्दाद्यात्मक है, तव तो सत्यत्वादिका दुर्निरूपत्व होनेपरभी तद्‌ भिकरणम्‌=सत्यत्वका अघि- 
करण जगत्‌ अधाध्य तथा सद्रात्मक रद्दो, इति चेन्न; क्‍यों ? आनन्दत्वको निरुपाधिक-इष्टख- 
रूपत्व द्दोनेसे>अन्येच्छानघीनेच्छा विपयसुखत्वका नाम आनन्दत्व दे, सुखत्वज्ञाति, विपयसम्ध- 
न्थञञन्य जो वृत्तिविशेष ताद॒दयृत्तिविशेपावच्छिन्नचेतनमें बृत्ति है, मोक्षमं इसका अभाव होनेपरभी 
एतदुपद्दिताभिन्न आत्मस्वरूप दै ही अतः कोई हानि नहीं। शङ्का-ज्ञानस्वको और आनन्दस्वको 
कादाचित्कत्व होनेपर इन दोनोंफ़ो अस्ताभाविकस्व हो जायगा, जैले कि जगनूकारणत्वको 
कादाचित्कत्व द्दोनेसे अस्वाभाविकत्व दै; समाधान-इन्हॉका अस्वाभाविकरव हमको इष्ट है, 
क्योंकि ऐता होनेपरभी जगतकारणत्व दटस्थ लक्षण दै, और लक्षणासे बोध्य जो आनन्दत्वा- 
दिसे उपलक्षित व्यक्ति दै, वह स्वरूप लक्षण है, इस विभागका सम्भव दोनेसे सिद्धान्तमें 
क्रिसीभो प्रकारका व्याघात नहीं है । 
नच दुःखाभावे अतिव्याप्ति; दुःखाभावस्यापि सुखशेपत्वात्‌ अभावस्य 
तरिरोधिभावान्तरत्ताभ्युपगमात्‌ । नच मुक्ताविच्छापाये आनन्दापायापत्तिः इएलोपल- 
क्षितस्य स्वरूपस्यानपायात्‌, उपलक्षये च तदवच्छेदकसत्तरस्यातन्त्रत्वात्‌ । नच-निरुपा- 
धिकेष्टत्वं स्वाभाविकमोपाधिकं वा; नाम्त्यः ब्रह्मणः आनन्द्रुपत्वाभावापत्तेः, आद्ये 


७५८ छ इद्वैतसिद्धिः । [ ब्रह्मणो ज्ञानासाश्च॒पपत्तिः । ]. 


्ञानातिरेकि तद्नतिरेकि बा, आशे सखण्डत्तरपत्तिः; द्वितीये आनन्दपदवैयथ्यमिति- 
वाच्यम्‌, ज्ानानन्दयोरभेदेऽपि कल्पितजातिमेदनिवन्धनप्रहत्तिकतया पदद्रयप्रयोगस्य 
व्याहृत्तिभेदेन साफल्यात्‌ । एतेन-विपयाचुछेखि ज्ञानमेवानन्द इत्यपि युक्तम्‌ 
ज्ञाने विपयोछेखनियमस्य पागेव निरासात्‌ । एवश्चानन्दस्वस्य सुनिरूपतया न तन्न्यायेन 
जगतथ  सदात्मकत्वापादनमिति किञ्च जगति सदाद्यात्मकत्ये वाधक इश्यत्वादिकं. 
नत्वानन्दे, तस्य रगनतिरेकात्‌ । एतेन-निरुपाध्यनुकूलत्वपेदनीये सुखं मतम्‌ । निर्वि- 
शेपमवेदञ्च कथं ब्रह्म सुखात्मकप्रिति-निरस्तम्‌ , परममेमास्पदत्वेन वेद्यत्वात्‌ सुखवेदन- 
भेदाभावात्‌ । वेदनाभावेनासुखत्वापादनानुपपत्ते; । 


दुःखाभावमें अतिव्याप्ति दे, नच=अतिष्याप्ति नहीं है, क्यों ? दुःखाभावकोभी सुख- 
शेपत्वातू-सुखका व्यजकत्व दोनेसे। अभाव अधिकरणातमक दै इस पक्षको रखकर कहते हैं- 
अभावस्येति | अभावको विरोधि भावान्तरत्वका अभ्युपगम द्वोनेसे । मुक्तिमें इच्छाका नाश 
होनेपर आनन्दुके नाशकी आपत्ति दे । नच=आनन्दुके नाशकी आपत्ति नहीं हे, क्यों ? 
इच्छोपलक्षित स्वरूपफे अनपायसें>पुखत्वका नाश द्वोनेपरभी सुखत्वोपछक्षित आनन्दपद्‌- 
रक्ष्याथभूत स्वरूपत्वका नाश नहीं होता है। उपलक्ष्ये च-आनन्द्पद्रुक्ष्यमें अवच्छेदकफे 
सत्त्वो अतन्नत्व होनेसे; शङ्कते नचेति । निरुपाधिकेष्टत्व स्वाभाविक है या औपाधिक्र ददै, 
नान्त्यः=ओपाधिक नहीं दो सकता है, क्यों ? प्रह्मको आनन्द्रूपल्वफे अभावत्वकी आपत्तिसे। 
आधे=निरूपाभिकेष्टत्व स्वाभाविक दै इस प्रथमपक्षमें निरूपा भिकेष्टत्व ज्ञानातिरेकिऱ्ज्ञानत्वसे 
भिन्न है या तदनतिरेकिस्ज्ञानत्वसे अभिन्न दै । आग्रेऱ्ज्ञानत्वसे भिन्न दै इस प्रथम पश्चमे 
सखण्डत्वफी आपत्ति दैन्मोक्षमेंभी आनन्दृत्वको वाच्यत्व होनेसे आनन्दत्वफा सत्यत्व है अत: 
सत्यधमेवस्ापत्ति दै । द्वितीये=ज्ञानत्वसे अभिन्न हे यह द्वितीयपक्ष कहो तो आनन्द पदका 
वैयथ्य है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? ज्ञान तथा आनन्द इन दोनोंका अभेद दोनेपरभी ज्ञान- 
पद्‌ तथा आनन्द पढ्‌ इन दोनोंको कल्पित जो जातिविशेप तादृश जातिविशेषाधीनप्रश्नत्तिकत्व' 
होनेसे, पदद्वयप्रयोगका व्याग्रत्तिमिदेसे साफल्य होनेसे । एतेन ' विपयानुद्धेखि जो ज्ञान 
बद्दी आनन्द दै, यह कथनभी युक्त दै; ज्ञाने--चैतन्यस्वरूपज्ञानमें विपयोहेखके नियमफा प्रागेव= 
जडइलद्देतुनिवचनस्थछम ही निरास होनेसे । इस रीतिसे आनन्दत्वको सुनिरूपता होनेसेः 
आनन्दत्वके न्यायसे जगतकेभी सदात्मकत्वका आपादन नहीं वन सकता है। किच्व जगभिष्ठ 
सदाद्यात्मकत्वमं बाधक दृश्यत्वादिक हैं आनन्दे-भानन्दस्वरूपमें नहीं तस्य=आनन्दस्वरूपको 
ज्ञानसे अनतिरेक=अमेद दोनेसे। एतेन निरुपाच्यनुकूळवेदनीय सुख माना जाता है । तवः 
निर्विशेष ओर अवेय जो ब्रहम दै वह सुखास्मक केसे दै । यद कथन निरस्त हुआ एतेनका= 
अये स्पष्ट करते हॅ-परपेमास्पद्त्वेन-अन्येच्छानधीनेच्छाविपयत्वेन वेदयस्व दोनेसे, सुख तथा 
येदून इन दोनोंके मेदफे अभावसे वेदनके अभावते असुखत्वापादूनकी अनुपपत्तिसे । 


. [ परिच्छेद: २] सरळासम्वडिता । 2) ७५९ 


नबु- अद्वितीयत्व, द्विती याभावविशिष्टत्वं, तदुपलक्षितत्व चा, उभयथापि विशे- 
पणपुपलक्षण वा, द्वितीयाभावः प्रापाणिकथेत्‌, तदा तेन सद्रिती यत्तापत्तिः-अप्रामाणि- 
कथेत तदा द्वितीयेन सद्वितीयत्वापत्तिः | नचाभावे द्वितीयेऽपि न भावाद्वेतहानिः; अभा- 
वबदूडदयस्य धमादिरप्यें भामाणिकत्वे वाधकाभावादिति-चेन्न; पराभाकररीस्या द्विती- 
याभावस्याधिकरणानतिरिक्तस्वेन प्रामाणिकत्वेऽपि तेन सद्वितीयत्वाभात्रात्‌ । नच- 
एवमनुपलब्धे; पार्थक्येन अपाणत्वोक्तिरयुक्ता, प्रमेयानतिरेकादिति-तराच्यम्‌; अति- 
रिक्तामावत्रादिमते एव तदुक्तेः; अतिरिक्ताभावानभ्युपगमेऽपि अभावल्यप्रकारज्ञाने 
तत्पामाण्योपपत्तेथ । नचाद्तव्याहत्तेरपि ब्रहमात्रतया भेद्रसच्त्रापत्तिः; इषापत्तः; अन- 
तनिरूपितल परमन्रतमिथ्यालान्मिथ्या । येद्रो ब्रह्माभिन्नतया सत्य एवेति । 


शङ्कते नन्त्रिति । अद्वितीयत्व द्विवीयाभावविशिष्टत्वरूप दो या द्वितीयाभावोपछश्षितरूप 
हो, उभयथापिर्दोनों प्रकारसेभी विशेषण या उपलक्षण जो द्वितीयाभात्र दै वद्द यदि 
प्रामाणिक-तत्त्वावेदक प्रमाणसे सिद्धन्ेद्य दै, तदा=तत्र तेन=विशेपणर्प या उपलक्षणरूप 
जो द्वितीयाभाव दै उस द्वितीयाभावसे त्रह्ममें सद्वितीयत्वकी आपत्ति दै । यदि यह द्वितीयाभात्र 
अप्रामाणिकः-तत्रावेदक प्रमाणले वेद्य नहीं दै तत्र तो तथ्रतियोगिलूप सत्य द्वितीयसे 
तास्तविक सद्वितीयत्वक्री आपत्ति दे । यदि यों कहो कि अभावरूप द्वितीयके होनेपरभी भाव- 
रूप अद्वेतकी ददानि नहीं दै, तो ऐसा नहीं कहना क्यों ? अभावकी तरह दृइप्रभूत भमा दिकेभी 
उक्त प्रकारसे प्रामाणिकत्वमे वाथकके अभावसे इतिचेन्न; क्‍यों ? प्राभाकरकी रीतिसे द्वितीया- 
आवका अधिकरणसे अतिरिक्तत्र न दोनेसे अभावक्रा प्रामाणिरृस्व ददोनेपरभी उक्त अमाबसे 
्रदममें सद्वितीयस्वफे अभावसे । एवम्‌=अभावको अधिकरणश्वरूपता होनेपर पार्यक्येन= 
प्रत्यक्षा दिभिन्नत्वेन अनुपडब्धिके प्रमाणत्वक्री उक्ति अयुक्त दै, अनुपलडिबके प्रमेयको 
प्रत्यक्षा दिके प्रमेयसे अतिरिक्त न दोनेसे=अभावज्ञानफे लिए ही तो अनुपळव्भिनामक एफ 
भिन्न प्रमाण माना जाता दै, और वह अभाव तो अधिकरणसे अतिरिक्त नहीं दै तय 
तो अधिकरणम्राद्दक प्रमाणसेद्दी अभावका ग्रहण दो जायगा फिर तदर्थ प्रमाणका मानना 
आपलोगोंका अयुक्त दै इति नच वाच्यम्‌-क््यों! अधिक्रणसे अतिरिक्त अभाव जिस 
बादीके मतर मानाजाता दै उस वादीके मतने ही पार्थक्येन अनुपछडिमके प्रामाणिकस्वकी 
उक्ति होनेसेत्जो वादी अभावको अधिकरणात्मक मानता दै उसको अनुपलब्धिको भिन्न 
प्रमाण माननेफ्री आवश्‍यकता नहीं । और अभिकरणसे अतिरिक्त अभावका अभ्युपगम 
न होनेपरभी अधिकरणविपयक्र अमावसरप्रकारक ज्ञानें अनुपलब्श्रिफे प्रामाण्यक्री 
उपपत्तिसेभी । अचृतकी जो व्यावृत्तिनमेद उसको त्रद्ममात्रत्व होनेसे मेदकफे सस्त्रकी 
आपत्ति दैःअभाव अधिकरणात्मक दै तव तो भेदभी अभावही दै, और ऐसा होनेपरे त्रह्ममे 
जो प्रपध्यका भेद दै वहमभी त्रह्मात्मक होनेसे सत्य दो जायगा, नच=ऐसी शङ्का मत करो, 


७६० अद्वैतसिद्धि: । [ त्रह्मणो ज्ञानस्वाशुपपत्ति: ]. 


क्यों ? इएापत्तेः=ब्रह्मत्मकत्वेन उसके सत्यत्वमें इष्टकी आपत्ति होनेसे त्रह्मातिरिक्तत्वेन किसी. 
काभी तात्विकरुत्त हमको सह्य नहीं दै और त्रह्मात्मकत्वेन भळे निखिल जगतका सत्त्व रहो 
तो हमको इष्टापत्ति ही ह। उस मेदमें जो अनृतनिरूपितत्व है वह अनृतको भिध्यात्व होनेसे 
मिथ्या है और भेद तो श्रक्मके साथ अभिन्न होनेसे सत्यही हे । 
नच प्राभाकरमते प्रतियोगिमदधिकरणंव्याहत्त्यर्थ केवल्यादिविश्रेपो$व्यमधिकरणे 
वक्तव्य;, तयाच स एवाभावः; अन्यया तेपामपि अनुपपत्तिरेवेति-वाच्यम्‌ ; यस्मिन्क- 
दापि न मरतियोगिसम्बन्धः तस्मिन्स्वरूपतोऽमेद्‌ एव केवल्यम्‌ । यस्मिथ कदाचित्‌ 
सोऽपि तदा तस्मिन्‌ मतियोगिमद्धि करणकालभिस्नकाछावच्छिन्नमधिकरणमिति न कै- 
वहपस्याधिकरणानतिरेकः नबालुपपत्ति रिति, नच-एवं गुणगुण्यभेदवादिमते शोक्ल्यादे- 
. रिव शक्त्यादेरपि भावरूपधमेस्य ब्रह्मा भेदोऽस्त्विति-बाच्यम्‌; शक्त्यादिना सहाभे- 
द्ग्राइकमानाभाबात्‌ । अस्तु वा द्वितीयाभावोपलक्षितस्वरूपत्वं अद्वितीयत््म्‌ , तस्य च 
मामाणिकत्वेऽपि तत्मतियोगिनो द्वितीयस्य स्वमोपशुक्तनिगरणादाविवमामाणिकस्वा- 
नापत्तः | एतेन-द्वितीयाभावस्य प्रागभावादित्वे द्वितीयस्यानित्यत्वमात्र स्यात्‌ नतु 
मिथ्यात्वम्‌ अत्यन्ताभावत्वे तूपलक्षणत्वानुपपततिः, सदातनत्वात्‌, श्रृतितात्पय्येविपय- 
त्वादिकार्यानन्वथित्वेन उपलक्षणल्वेउत्यन्ताभावासि दे; । 
शङ्कते नन्विनि | प्राभाकरके मतमें प्रतियोगीबाळा जो अधिकरण उस अधिक्ररणकी 
चयाबृत्तिके लिए अभावाधिकरणमें कैवल्यादिरूप विशेष अवश्य वाच्य है, फळत: वदद विशेष ही 
अभाव दै, अन्यथा तेपाम्‌-प्राभाकरों को भी अनुपपत्ति दे=अभावत्वप्रकारक प्रतीतिकी अनुप- 
पत्ति है; इति नच वाच्यम्‌ , क्योंकि जिस अधिकरणमें कमीमी प्रतियोगीका सम्वन्ध नहीं दै 
उस अधिकरणमें तो स्वरूपरूप अमेद ही कैवल्य दै । और जिस अधिकरणमें किसी कालमें 
सोऽपि=्प्रतियोगीमी दै तत्र तो प्रतियोगिमतका अधिकरण जो काळ ताहश काळले भिन्न जो 
काळ तादश काढावच्छिज्ञाधिकरण कैवल्य है, इस रीतिसे कैबल्यका अधिकरणसे भेद नहीं है, 
और कोई अनुपपत्तिभौ नहीं दै । इस रीतिसे गुण और गुणी इन दोनोंके अमेदको माननेवाले 
वावीके मतमें जैसे शौक्स्यादिका अमेद है तैसे भावरूप शत्तयादि घर्मकाभी श्रद्मफ साथ अभेद 
रहो, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! शक्त्यादिके अमेद्ग्राइक मानफे अभावसे | अथवा--द्वितीया- 
भावत्योपलक्षित स्वह्पर अद्वितीयस्व रहो और तस्य=द्वितीयाभावको प्रामाणिकत्व होनेपरभी 
तततियोगिनः=द्वितीयाभावग्रतियोगि द्वितीयके स्रप्रोपभुक्तनिगरणादिङी नांई प्रामाणिकः 
सबको अनापत्तिसे=नेसे स्वप्नमें प्रतीयमान निगरणकी नाई निगरण क्रियाका कर्म अन्ना दिः 
कभी प्राती तिक ही है क्योंकि ब्यावद्दारिक अन्नादिका वह्दों कोई प्रत्यायक सन्निकर्ष नहीं दै, 
देसे द्वितीयभी स्वक्रीय अभावकी तरह मिथ्या दै यस्त दोनेसे यद्द भाव दै । एतेन=द्रितीया- 
आवको प्रागमावादिरूपता होनेपर द्वितीयका अनित्यत्ममात्र होगा, मिथ्य़ात्य नहीं। और 


- [ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता | ३ ७६१ 


ह्वितीयाभावको अत्यस्ताभावत्व होनेपर तो उसको उपलक्षणलक्ती अनुपपत्ति दै, सदातन 
होनेसे । और अद्वैतश्रुतितात्पर््यविपयस्वरूप जो कार्ये तादृश कार्य्यमें अनन्वितत्वेन उपलछ- 
क्षणत्व होनेपर अत्यन्ताभावकी असिद्धि है अद्वैतं जञात्वा मुच्यते? इत्या दिश्रुतिजन्यज्ञान- 
विपयत्वाधिकरणनिरूपितत्रत्तित्वविशिष्ट विपयत्वानाक्रान्तत्येन उपल्क्षणत्व द्ोनेपर श्रति-ता- 
स्पयेविपयत्वेन श्रुतिरूपप्रमाणसिद्धत्व द्वितीयात्यन्ताभावमें नहीं है, और अन्यप्रमाणसिद्धत्व 
तो प्रथमसेद्दी नहीं है तथाच द्वितीयात्यन्ताभावकी असिद्धि दै । 

एवश्च ट्वितीयाभावस्तालिकश्ेत्‌ तेन स्यात्‌ सद्वितीयता । अताखिकमेत्‌ द्वैतेन 
सद्वितीयत्वमापतेत्‌ ॥ ” इति-परास्तम्‌; स्वरूपातिरेकतया तत्मपाया अनुद्देश्यत्वात्‌ ; 
तद्वोधस्यावान्तरतात्परयेण यथाकयश्चित्‌ संभवात्‌, तात्विकत्ये ब्रह्मानतिरेकात्‌ , अतालि- 
कस्बे स्वभनिगरणन्यायस्योक्तत्वात्‌ । उपपादितशेतत्‌ विस्तरेण प्रागितिशिवम्‌ । 

इसी रीतिसे यह अर्थ निष्पन्न हुआ कि द्वेतका अभाव यदि तात्त्विक दै तो उस द्वेता- 
भावसे सद्वितीयस्व दोगा । यदि द्वेताभाव अताक्त्विक दे तो तत्मतियोगि द्वैतसे सद्वितीयत्व 
आपतित दोगा, यहद सर्व कथन परास्त हुआ, एतेनका विवरण करते दै, स्वरूपा तिरेकतया्रहम- 
स्वर्पभिज्ञत्वेन तत्मम्रायाः= द्वितीयाभावप्रमाको अनुदेयत्वात्‌=जतिमुख्यतासपयेका अविप- 
यर होनेसे । और ज्ञानको अवान्तर ताःत्पयेसे यथाकथस्छित्‌ सम्भव द्ोनेसे । ता स्विकत्व 
होनेपर ब्रह्मसे अनतिरेक होनेसे और अतात्त्विकरमं स्वप्ननिगरणन्यायको उक्तख होनेसे। यह 
बिपय विस्तरसे व्युत्पादित हो चुका हे प्रथम; इस रीतिसे प्रकत निरूपण दोपझत्य है । 

ननु--ब्रह्मण एव यज्नित्यलमभिमतं, तत्‌ कि सवेकालसम्बन्धित्वं वा; काला- 
बच्छेद्राहित्यं वा, ध्वंसाप्रतियोगित्वं वा, उभयावधिराहित्यं वा । नाद्यो; अविद्यायां 
काले चातिव्यासे;; अविद्यायाः सर्वकालोपादानस्येन तत्सम्वन्धनियमादिदानीमेब 
नान्यदेत्येबंरूपतदवच्छेदरहितत्वाच । न तृतीयः; ध्वंसेऽतिव्यापेः। नच ध्वंसोऽपि 
ध्वंसमतियोगी, प्रतियोग्यचुम्मञ्ञनं तु प्रागभावनिटत्तिरूपस्य घटस्य निष्ठत्तावपि प्राग- 
भावालुन्मज्जनवयुक्तमिति-बाच्यम्‌ , एवं सति मोक्षेऽप्यास्मान्यस्य कस्यचिद्‌ ध्वंसस्य 
वक्तव्यतया खाघवा्माद्यध्वंसनित्यताया एव युक्तत्वात्‌ । नच-ध्वंसस्य नित्यस्वेऽपि 
भावेषु अब निस्यस्‌-इतिवाच्यम्‌; निष्मतियोगिकत्वेन भावस्य ध्वंसत्वादेरपि नित्य- 
लाबइयभावात्‌ । न चतुथः एवं परिभापायामपि ब्रह्मण एवं नित्यत्वमित्येतत्फलस्य 
मुक्तावन्याभावस्या सिद्धिरिति-चेन्न; चतुर्थपक्षस्य क्षोदसहत्वात्‌ । 

झाङ्कते । नन्त्रिति | व्रह्मका दी जो नित्यत्व अभिमत दै वह क्या सबैकालसम्बन्धि- 
स्वरूप दै या कालावच्छेद्रा हित्यरूप दै, अथवा ध्वंसका अप्रतियोगित्वरूप है, या उभयावधि= 
यूर्ववधि तथा उत्तरावधि एतदुभयावधिराहित्यरूप दै । नाद्यो=प्रथम और द्वितीय ये दोनों 
यक्ष नहीं वन सरते हैं, क्यों ? अविद्यामें तथा काठमे अतिव्याप्ति होनेसे-अविद्याको सथ- 


७६२ द अद्वैतसिद्धिः!  [्रह्मणो ज्ञानत्वायुपपत्ति: } 


काठका उपादानत्व होनेसे, अविद्यामें सवकालके सम्बन्धका नियम होनेसे, इस ही कालमे ट्व 
अन्यकालमें नहीं, इत्याकारक जो कालकृत परिच्छेद तद्रहितत्वसेमी । न तृतीयः=्वंसाप्रति- 
योगित्वरूप तृतीय नित्यत्व भी नहीं बन सकता है, क्यों ? घ्वंसमें अतिव्याप्ति दोनेसे; सिद्धा- 
न्तीकी शङ्काका अनुवादकर द्वैती दोप देता दै-नचेति | घ्वंसभी भ्वंसका प्रतियोगी है और 
ध्वंसका स्वस होनेपरभी जो प्रतियोगीका अनुन्मञ्न है वह तो प्रागभावकी निटृत्तिरूप= 
प्रागभावका ध्वंसरूप जो घट उस घटकी निवृत्ति होनेपरभी प्रागभावके अनुन्मञ्चननकी तरह 
युक्त दै-जैसे प्रागभावफे ध्वंसका घ्वंस होनेपरभी प्रागभावका उन्मञ्जन नहीं होता है तैसे 
घ्वंसका घ्वंस होनेपरभी प्रतियोगीका उन्मज्ञन नहीं वन सकता है, इति नच वाच्यम्‌ , क्‍यों ? 
ऐसा द्वोनेपर मोक्षमेंमी आत्मासे अन्य किसी ध्वंसकी वक्तव्यता होनेपर ढाघवके लिए आद्य 
ध्वेसकी ही नित्यताको युक्तत्व होनेसे, ध्वंसका नित्यत्व दोनेपरभी भावोंमें त्रह्मद्दी नित्य दै 
इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? निष्प्रदियोंगिकत्व होनेसे, भावरूप जो ध्यंत्तादिनिछ ध्वंसत्वा दिरूप 
घमे दै, उसकेभी नित्यत्वका अवशरंभाव दोनेसे । न चतुर्थः=उभयावधिरा दवित्यरूप चतुथ पक्षभी 
नहीं वन सकता है; क्यों ! एवं परिभाषायामपि-अक्षमेंद्री अवधिद्यराहित्य है, ऐसा कहने" 
परभी इस कथनका फल जो मुक्तिमें अन्यका अभाव उसकी असिद्धि दैन्मुक्तिमे किसी जन्यका 
सत्त्व होनेपरभी ब्रह्मं उक्तविधनित्यत्वका सम्भव दै, ननुसे लेकर यहाँतक पूर्वपक्ष दै अव 
समाधान करते दैं-चतुर्थ पक्षकों विचारसहस्य होनेसे । 

नच- अन्त्यावधिरहितस्य ब्रह्मान्यस्य मुक्तावसस्बै न सिद्धपिति-वाच्यम्‌ ; 
विशेपणान्तरस्येव सिद्धे!। अत एव-' काले कालापरिच्छिन्ने धवे चाध्वंसयो गिनि नित्ये 
सति कथं नित्यं व्रह्लेवेति मतं तव ॥? इति-निरस्तम्‌; कालस्याप्या विद्यकत्वेनान्त्याब- 
धिमस्वात्‌ , ध्वंसस्याध्वंसमतियोगीत्वेऽपि आद्यावधिमत्वाच्च | नच तावता स द्विती यत्वम्‌ ; 
तास्तस्य द्विती यस्यैबमप्यभावात्‌ | नचेवमतास्तिकरवे भवस निदत्त; इएस््ात्‌ । नेच 
प्रतियोग्युन्मज्जनम्‌ ; ताइगूध्वंसोपलक्षितस्वरूपस्यत्र विरोधित्वात्‌ , प्रागभावस्य प्रति- 
योगिध्वंसादाविव । 

अन्स्यातरधिर हितस्य=विनाशर दवत त्रह्मान्यका असत्त्व मुक्तिम सिद्ध नहीं है, “नित्य ? 
इस विशेपणसे सिद्ध नहीं द्वोता है; इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? विशेपणान्तरकी ही सिद्धिके 
स्वीकारसे>जिस विशेषणसे मुक्तिमे श्रक्षमें अन्य अविनाशीका असत्तसिद्ध होता दै उस विशे- 
पणसे भिन्न जो विशेषण ताइशभिन्नविशेषणकी ही सिद्धिका नित्यपदसे बरहम स्वीकार दोनेसे= 
जिस विशेपणसे मुक्तिकालावच्छेदेन श्रह्ममें श्रह्मान्या विनाशिका असत्त्व जाना जाता है तादृश- 
विशेपणविपयकवोधोस्पादनके लिए ब्रह्मम नित्यपद्का प्रयोग नहीं है, क्योंकि उक्तविध अवि- 
नादिपदारथंका असक्त ब्रह्ममें मुक्तिकाळावच्छेदेन अद्वेताद्वितीयादिपदोंसे ही प्रतीत होता दै 
यह भाव है । अतएव"नित्यत्वको अ्द्मेंदी होनेसे और उसको उक्त रूपत्व द्वोनेसेद्दी, कालसे 
अपरिछिन्न काळफे नित्य होतेहुए और ध्वंसाप्रतियोगि घ्वंसके नित्य द्वोतेहुए श्रह्मद्दी नित्य दै, 


-[ परिच्छेदः २] सरळासम्वहिता । ४ ७६३. 


यह तुम्हारा मत कैसे संघटित होगा, यह्‌ कथन खण्डित हुआ। कालको भी अन्त्यावधिमस्वर्‌ 
घ्बंसप्रतियोगिस्व होनेसे और ध्यंसको व्वंसफा प्रतियोगित्व न होनेपरभी प्रागभावप्रतियो गिर. 
होनेसे। और वितनेसे सद्वितीयत्व नहीं हो सकता है, क्योंकि ऐसा दोनेपरभी ताक्षिदफ जो 
द्वितीय उसके अभावसे | उक्त रीतिसे अतालिकत्व होनेपर ध्वंसकी निवृत्ति होगी नचर 
` ऐसी शाक्का नहीं करना, यों ? इषत्वात्‌रध्यंसकी निृत्तिको अद्रैतबा दियाको इष्टस्व दोनेसे। 
ऐसा द्ोनेपर प्रतियोगिका पुनरुज्ञीबन होगा नचसनदीं दोगा, क्यों ! ताइग्ध्वंसोपलक्षित= 
ष्वसध्यंोपडक्षित स्वरूपस्त्रह्मकोद्दी विरोधिरत्र दोनेसे, जैसे कि,-प्रागमावको प्रतियोगिध्वं- 
सादिमें बिरोभित्व दै, फछत: ध्यंसका ध्वंस अधिप्ठानभूतश्रक्ष खरुपही दै । तत्तशानसे अजन्य 
जो ध्वंस दे वदद सूक्ष्मावस्थारूपसे उत्पन्न होता दै और तत्त्वज्ञानमप्रयुक्त*्वंस अधिधानका 
स्वरूपट्टी हे । 

ननुकथं इग्रूपस्य ब्रह्मणः साक्षाद्रपत्वरूपं साक्षित्वम्‌ ? 'साक्षाद्रप्टरि संज्ञायाम्‌? 
इत्पनुशासनात्‌ इति चेत्‌, अविद्यातत्कार्यान्यतरमतिफलितचेतन्यस्येव सालित्वात्‌ । 
तथाच इग्रूपस्यापि उपाधिना द्रप्त्वम्‌ । नचोपाधेरपि साह्यथीनसिद्धिकमाती तिकावि- 
द्याकायेत्वेन चक्रकाद्यापत्तिः उत्पत्तिज्ञिप्रतिवन्थस्याभावादविद्यातदुपाधिकदरपुस्वयोरुभ- 
योरप्यनादित्वात्‌ | 

शङ्कते नन्विति । जञप्तिरूप जो व्रह्म दे उस ब्रह्मको साक्षाद्‌ द्रपृत्वरूप साक्षित्व कैसे 
“साक्षाद्‌ द्रष्टारि संज्ञायाम्‌? ( अष्टाध्यायी अ० ५ पा० ३ सू ९१) इस अनुशासनसे इस 
पाणिनीय अनुशासनसे यद्द सिद्ध होता दे फि-साक्षाद्‌ द्रष्टाका साक्षी नाम है, अविद्यामे 
प्रतिविम्थित जो चित्‌ वह साक्षी दै, अथवा भविद्योपद्विवको साक्षित्व नहीं है, व्यवद्दारकालमें 
अविद्योपहितके नाशके अभावले अविद्योपहितक्रा नाशरूप जो संस्कार उसके असम्भवसे और 
संस्कारके न दोनेपर पूर्वानुभूव झुक्तिरजतादिका स्मरण न बनेगा किन्तु अविद्याकी वृत्तिफे 
नाइस अविद्यायृत्त्युपहितके नाशका सम्भव धोनेसे अविद्याबृत्तिमें प्रतिबिम्बित चित्‌ दी साक्षी 
है इस आशयसे कदते है-इति चेत्‌; अविद्या और अविद्याका वृत्त्यात्मक कार्य्य इन दोनॉमे 
अन्यतरे प्रतिफछित चैतन्यकोही साक्षित्र दोनेसे | फलतः ज्ञानस्वरूपक्रोभी उपाधिसे ्रधृस्व दै 
उपाधेरपि-प्ताक्षिकी उपाधिरूप जो ग्रृत्ति दै उस वृत्तिकोभो, साक्षीके अधीन सिद्धि दै 
जिसकी ऐसी जो प्रातीतिक अविद्या तादृश अविद्याका कायत होनेसे चक्रकादिकी आपत्ति 
देन्साक्षीसे अविद्याकी सिद्धि होती दै और अविद्याकी सिद्धिसे अविद्याका काय्यैरूपत्र्त्तिकी 
सिद्धि ददोती है; और बृत्तिकी सिद्धिसे तदुपहित साक्षीका निर्वचन होता दै, इस रीतिसे 
ृत्त्युपाधिपक्षमें चक्रका दोप दै, और अविद्योपाभिपक्षमें अन्योन्याश्रय दोप है-साक्षीसे 
अविद्याकी सिद्धि और अविद्यार्पोपाध्यघीन साक्षीकी सिद्धि । नच=्चक्रका दिदोप नहीं दै, 
क्यों ? उत्पत्ति इस्ति स्थितिम प्रतित्रन्धके अभावसे, अविद्या और अविद्योपाधिक ट्रप्रत्व इन 
दोनॉफेभी अनादित्रस=साक्षीको अविद्यासे या अविद्याकी यृत्तिसे उपहितरूपत्व द्वोनेसे, 


“डद रि अद्वेतसिद्धि: । [ श्रह्मणो ज्ञानस्वायुपपत्ति: ] 


साक्षिज्ञानमें अविद्याके या खविद्याकी वृत्तिके ज्ञानकी अपेक्षा होनेपरभी अविद्याविपयक 
ज्ञानको या अविद्यादृत्तिविपयक ज्ञानको साक्षिविपयकज्ञानक्री अपेक्षा नहीं, अविद्याविपयक 
ज्ञानको तथा अविद्यावृत्तिविपयक ज्ञानको साश्चिस्वरूपस्व होनेसे-तथाच ज्ञप्रिमें अन्योन्याश्रय 
'नहीं है । अविद्याकी उत्पत्तिमं साक्षीकी अपेक्षा नहीं और साक्षीकी उत्पत्तिमें अविद्याकी 
अपेक्षा नहीं दोनोंको अनादिता दोनेसे, तैसे वृत्त्युपाधिपक्षमें बृत्तिकी उत्पत्तिमें साक्षीकी 
अपेक्षा नहीं ओर साक्षीकी उत्पत्तिमें बृत्तिकी अपेक्षा नहीं वत्सयुग्मशञृङ्गवत्‌ समसमयत्व 
डोनेसे फलतः उत्पत्तिमेंभी अन्योन्याश्रय नहीं, पेसे उपद्दितरूप साक्षि उपाधिके आश्रित नहीं 
है, जिससे कि साक्षीको स्वस्थितिमें उपाधिक्री अपेक्षा हो उपाधिको स्वोपद्दित जो साक्षि 
'तदाश्रितत्व दोनेपरभी उपहितचित्‌को शुद्धचितमें ही आश्रिततत्त्व होनेसे तथाच स्थितिमेंमी 
अन्योन्याश्रय नहीं । 


ननु--साक्षि जीवकोर्टिबा, ब्रह्मकोटियां, उभयानुगतं चिन्मात्रं वा, । नाः; 
जीवो बुध्युपाधिकोञ्णुरितिपक्षे इदमंशावच्छिन्नचिद्रेयस्य शुक्तिरूप्यस्य साल्षिवेद्यत्वा- 
त्‌, अज्ञानोपाधिकः सवेगत इति पक्षेप्यज्ञानस्यापि साक्ष्यपीनसि- 
द्विकत्वेनान्योन्याश्रयात्‌ । न द्वितीयः; ब्रह्मण एव साक्षिसाक्षिवेद्रदुःखादिधी! न जीव- 
स्पेति वैपरीत्यापातात्‌, अन्यथा अनवसच्छिन्नानन्दधीरपि जीवस्येति स्यात्‌ , मह्मचेतन्य 
'घटादिमकाशकमिति मते अज्ञानाभिभवद्वारा तस्य जीवचैतन्यामेदाभिव्यज्ञकान्तःकर- 
णहचिवत्तादशहत्त्यमावाच्। न तृतीय; ईश्वरेणेव चिन्मात्रेणापि संसारिदु;खस्य तद्वतत्वेन 
ग्रहणेऽपि यद्भागो मुक्तस्तस्य चिन्मात्रस्य दुःखाद्यु्ेखरूपोपपुवापातात्‌ । सुप्तमेत्र प्रति 
मेत्रीयाज्ञानादेमेत्रीयतयेव जाग्रबैन्नीयदु:खादेरपि चेश्रीयतया सुपत्रं प्रति प्रतीतिप्रस- 
गेन मैत्रेणेतावन्त कालं दुःखं नावेदिपमिति परामर्शायोगादिति-चेन्न; शुद्धवह्मातिरि- 
क्तस्य यध्युपाधिकजीवातिरिक्तस्य साक्षिणो5ड्रीकृतत्वेन तत्यक्षोक्तदोपाभावात । 
शङ्कते नन्विति | साक्षि जीव कोटि है, या त्रह्मकोटि या इन दोनोमें अनुगत चिन्मा- 
त्रप है । नाद्म/-भीवकोटि साक्षी दै यद प्रथमपक्ष नहीं वन सकता है, क्यों ? जीव वुद्धि- 
रूप उपाधिवाद्या है और अणुः=भसबेगत है, इस पक्षमें इदमंशावच्छिन्ञ चितूसे वेद्य जो 
झुक्तिरूप्य दै उस शुक्तिरूप्यको साक्षिवेद्यवत्वके अयोगसे चक्रफादिका आपात होनेसेन्युद्धयु- 
“पाधिक जीव है इस पक्षमें बुद्धुपहितका इद्मंशावच्छिन्न चैतन्यके साथ अभेद मानकर शुक्तिः 
रूप्यमं साक्षिवेद्यस्व कहना पडेगा, तथाच बुद्धपुपदितको साश्चित्व सिद्ध होनेपर अभेदकी 
कल्पना होगी और अमेदकी कल्पना द्वोनेपर शुक्तिरूप्यमें साक्षिवेद्यस्वकी सिद्धि है और 
थुक्तिरुप्यमें साक्षिवेधरसकी सिद्धि दोनेपर साक्षीकी सिद्धि है इस रीतिसे चक्रक दोप है, तसे 
थुक्तिरुप्यमें साक्षिवेयत्वक्ी सिद्धि द्दोनेपर चैतन्यद्वयके अमेदकी सिद्धि हे और अमेदकी 
“सिद्धि होनेपर साक्षिवे्यत्वकी सिद्धि दे अतः अन्योन्याश्रय दै । अज्ञानोपाबिक सर्वगत जीव 


[ परिच्छेद: २] सरलासम्बलिता। ; ७६५. 


हे इस पक्षमंभी अज्ञानफो साक्षपधीनसिद्धिकत्ष होनेसे अन्योन्याश्रय होनेसे-परस्पर 
साधकस्येन अन्योन्याअय दै । नद्वितीयः=ग्रह्मकोडि साक्षिपदार्थ दै यद्द द्वितीय पक्षभी नहीं 
बन सकता है, क्‍यों ? तय तो अ्रद्यको ही साक्षीसे वेद्य दुःखादिकी घी हो जीवको नहीं, इस 
वेपरीस्यके आपातसे । अन्यथान्र्वेद्यस्वसे ही जीववेद्यःव होनेपर अनवच्छिन्न आनन्दकी' 
धी मी जीवको दे, यह होगा । ब्रह्म चैतन्य घटादिका प्रकाशक दै, इस मतमें अज्ञानाभि- 
भवद्रारा ग्रहममें जीव चैतन्यफे अभेदकी अभिव्यखक जो अन्तःकरण्री वृत्ति उस वृत्तिक्ीः 
तरह तादशट्ृस्यभावाश्च=अज्ञानाभिमवद्वारा तादृश मनोश्रृत्ति़ा सुखादिमे अभाव होनेसे । 
न तृतीयः=उभयानुगत चैतन्यमात्र साक्षि पदाथे दै यह तृतीय पञ्चभी नहीं वन सकता है, 
क्यों ? इश्वरी नाई चिन्मात्रसेभी संसारीके दुःखका तद्गतत्वेन=संसारिगतस्येन ग्रहण होने- 
परभी जो भाग मुक्त दै उस मुक्तरूप चिन्मात्रको दुःखादिका उहेखरूप जो उपद्रव उसके. 
आपातसे । और सोयेहुए मैत्रफे प्रति जसे मैत्रीयाज्ञानादिकी मेत्रीयत्वेन प्रतीति द्दोती दै। 
यद्यपि सुप्तमैत्रके प्रति मैत्रीय अज्ञानादिकी मैत्री यत्वेन प्रतीति नहीं होती दै, केवळ अज्ञानस्वेन 
प्रतीति होती दै, फिरमी द्वैतावेशसे द्वैतीकै मनमें जो कुछ आता दे. वह धडाधड लिखता 
चला जाता हे, तैसे चत्रीयसुल्लादिकीभी चैत्रीय तया सुममैत्रफे प्रति प्रतीतिके प्रसङ्गसे, मैत्रसे 
इतने काळतक मैंने दुःखको नहीं जाना इत्याकारक परामइाफे अयोगले इतिचेन्न, क्‍यों ? युद्ध 
श्रह्यसे अतिरिक्त और वुद्धयुपाधिक जीवसे अतिरिक्त साक्षीका अद्ठीकृतत्व दोनेसे जीवपक्षोक्त 
और ब्रह्मपक्षोक्त दोपोंके अभावसे । 

तथाचाबिद्याप्रतिफछितं चेतन्यं साक्षी; सुप्तावप्यविद्याइृत्तिस्वीकारस्य प्रागुक्ते; । 
नचान्योन्याश्रयः, प्रागेव निरासात्‌ शुद्धस्य साक्षित्वाभावेन मुक्तोपप्डवापाताभावात्‌ । 
यस्तु सुप्तमेत्रे चेन्रदुःखग्रहणापत्त्या एतावन्तं कालं दुःखं नावेदिपमिति परामशेविरोध 
उक्तः, तन्न; साक्षिण; सवेजीबसाधारण्येऽपि तत्तज्ञीतचतन्यामेदेनाभिव्यक्तस्य तत्तदुः- 
खादिभासकतया अतिभ्रसङ्गामात्रात्‌ । यच्च सुखादेः स्वानन्तरभाव्यविद्यादत्तिप्रतिफ- 
लितचिदेय॒त्वे ज्ञातेकसस्वायोग इति तन्न; मानसत्ववादिमतेऽप्यस्य समानत्वात्‌ । नहि 
तन्मते ज्ञातैकस्थितिकत्वातिरिक्तं ज्ञातेकसस्तमस्ति; दुःखादिसमसमयोतपन्नृतत्यापिं 
ज्ञातिकसत्त्वोपपत्तेश्र । तस्मात्‌ ज्ञानानन्देकर्पमद्वितीयं नित्यं साक्षि च ब्रह्मि सिद्धम्‌ ॥. 

इत्यद्वेतसिद्धो ब्रह्मणो शानत्वानन्द्॒त्वाद्वितीयत्वनित्यत्वसाक्षित्वोपपत्ति: । 

तथाच अविद्याकी बृत्तिमें प्रतिफछित चैतन्यका नाम साक्षी है, सुपुप्तिमंभी अविद्या त्तिफे 
स्वीकारको पूबेमे उक्त होनेसे अन्योन्याश्रय दै, नच=अन्योन्या्य नहीं दै, क्यों ? प्रागेवर्‌ 
इस प्रकरणम पू्ेमें निरास होनेसे | और झुद्धकों साक्चित्वके अभावसे मुक्तमें उपद्रवके आपातफे 
अभावसे, और जो सुप्नमैत्रमे चैत्रके दुःखके प्रहणकी आपत्तिसे इतने का तक. दुःखको मैने नहीं 
जाना इत्याकारक परामर्शका बिरोध कहा दै वह ठीक नहीं क्यों ? साक्षीको सबजीवसाधा- 


७६६ र अद्वैतसिद्धिः [ ग्रहमणोऽभिन्ननिमित्तोपादानत्ोपपत्तिः ] 


'रण्य होनेपरभी तत्तज्ञीवचैन्तन्यफे साथ अभेइख अभिञ्यक्तको तत्तन्‌ दुःखादिकी भासकता 
दोनेसे अतिप्रसङ्गके अभावसे। और जो कहा दै कि-सुखाद्को स्वते अनन्तर होनेवाली जो 
अविद्याइत्ति तादृश झविद्याइत्तिमे प्रतिफलित जो चैतन्य उस यैतन्यले वेद्यत्व होनेपर ज्ञाते 
सत्त्वका अयोग दै वह ठीक नहीं क्यों ! सुखा दिमनोजन्य प्रत्यक्षके विपय हें । इस मतको माननेवाले 
यादीफे मतमेंभी इस दोपको समानत्व होनेसे, मानसत्व वादीके मतमेंभी जो मनःसंयोग सुखा दिका 
कारण दै वही तद्विपयकज्ञानका कारण नहीं हे किन्तु संयोगान्तर है, अतः दोप समान है इसी 
अभिम्रायसे कहते दे-तन्मते=३क्त मानसत्त्ववादीफे मतमै ज्ञातैकस्थितिकत्वसे अतिरिक्त ज्ञातै- 
कसन नहीं दै, और दुःखादिके समसमयमें उत्पन्नप्रत्तिसेभी ज्ञातैकसस्वकी उपपत्तिसे-चाक्षु- 
पादि ब्ृतिओंमेंद्ी विपयको देतुता है अविद्यावृत्तिमे नहीं अतः समसमयर् उपपन्न है, तस्मात्‌ 
ज्ञानानन्दात्मक और अद्वितीय तथा नित्य एवं साक्षि भ्रह् दै यह सिद्ध हुआ । 
इति सरलायाँ ब्रह्मणो ज्ञानत्वाद्युपपत्ति: । 
अथ ब्रह्मणोऽभिन्ननिमित्तोपादानत्वोपपत्तिः । 


नतु--निर्विशेष॑ चेत्‌ ब्रह्म कथं तदेव निमिचमुपादानमिति अभिन्ननिभित्तोपा- 
दानकत्वं, जगतः! विकारवत्कारणस्येबोपादानत्वात्‌, ब्रह्मणो$विकारत्यात्‌ अन्यथा 
* निर्विकारो हरः शुद्धः इत्यादिश्वतिविरोधापत्तेरिति-चेन्न; परिणामितयोपादानत्वाभा- 
येऽपि बिवर्ता भिष्ठानतयोपादानत्वसंभवात्‌ । विवत्ताधिष्ठानत्व च विवर्सकारणाङ्ञानविप- 
यत्वमेव । तदुक्तं वार्तिककृद्धिः- अस्य द्रैतेन्द्रजालस्य यदुपादानकारणम्‌ । अज्ञान 
तदुपाशित्य ब्रह्म कारणशुच्यते ॥ ? इति ॥ नचोपादानलक्षणाभाबः; आत्मनि कार्यज- 
'निहेतुल्स्पैव उपादानलक्षणत्वात्‌, तस्य परिणाम्यपरिणास्युभयसाधारणत्वात्‌ । 
अथ सरलायां ब्रह्मणोऽभिन्ननि मित्तोपादानत्वोपपत्तिः | 
शङ्कते नन्विति | ग्रह्म यदि निर्विशेष दै, तब वही निमित्त और उपादान कैसे है और 
सत्प्रयुक्त जगत॒को अभिन्ननिमित्तोपादानत्व कैसे दै ? विकारवाले कारणकोद्दी उपादानत्र होनेसे 
श्रक्षको विकाररद्वितत्व होनेसे अन्यथा-प्रक्षमं विकाररहितत्व न माननेपर निर्विकारो हरः 
शुद्धः इस थुतिके विरोधकी आपत्तिसे, इति चेन्न; क्यों ? श्रद्षको परिणामित्वेन उपादानत्य न 
होनेपरभी विवत्ताधिष्ठानत्वेन उपादानका सम्भव होनेसे, और विवत्ताधिष्ठानख तो विवत्ते- 
कारण जो अज्ञान तादृश अज्ञानविपयत्वद्दी दे । सो कहा है वा्रिककारने-इस द्वैतरूप इन्द्र- 
जाळका उपादान कारण जो सज्ञान हे उस अन्ञानका उपाश्रयण कर व्रह्म जगत्‌का कारण 
कहा जाता है। आसमामें उपादानके लक्षणफा अभाव है, नच=डउपादानफे छक्षणका आस्मामें 
अभाव नहीं है; क्यों ? आसमामें कार्यजन्महेतुत्वकोदी उपादानका खक्षणख दोनेसे । तस्य चर्‌ 
तुत्वरूप उपादानत्वको परिणामि अपरिणामि एतदुभयसाधरणस्व दोनेसै । 


.[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ७६७ 


नजु--ब्ह्मबोपादानपुताज्ञानमपि, आय्य सस्योपादानरयेन सत्यत्वापत्त्या अज्ञा- 
नोपादानकत्वकर्पनविरोध;, द्वितीये सरत्रद्रयस्य रजुं प्रतीव ब्रह्माज्ञानयों! समप्राधान्येन 
वा उपादानत्वम्‌ निर्विकारश्रुतिरतु केषटव्रझपरेति विवक्षितं, उत मायाशक्तिमद्रह्म उपा- 
दानम्‌ निषिकारश्ुतिस्तु तदलुपरक्तम्रह्मविषयेतिविवक्षितम्‌ उत मायाद्वारा ब्रह्म कारणम्‌ 
अंशुरिब तन्तुद्वारा पटं प्रति, निर्विकारश्रुतिस्तु अद्वारकविफारनिपेधिकेति विवक्षितम्‌ । 
नाद्यः; उभयोः सम्रतयेव विकारिस्वेन ब्रह्मणो ब्रिशिप्य निर्विकरोल्योक्त्ययोगात्‌, 
'सितासितसूत्रारब्धपटे सितासितत्ववञ्जगति पारमार्थिकत्वानिवेचनीयत्वयोरापातात्‌ , 
अहास्त्रभावस्य पारमार्थिकत्रस्य उपादेयधीपरात्रस्थत्वे अविद्यास्त्रभावस्या निर्वाच्यत्व 
स्यापि धीमात्रस्थत्वापातात्‌ तन्मात्रोपादानकत्वस्य तत्तत्सलप्रयोजकत्पे अनिर्वाच्यत्व- 
स्यापि अभावपप्तज्ञात्‌ । तम्मात्रोपादानकत्वाभावात्‌ । 

झङ्कते नन्विति । ब्रह्म ही जगतका उपादान दे, या अज्ञानभी; आय्रेस्त्रह्म ही उपादान है 
इस प्रथम पक्षमें सत्योपादानत्व होनेपर जगते सत्यस्वफी आपत्तिते और व्रह्ममात्रोपादान- 
कत्वकी अनुपपत्तिसे अज्ञानोपादानकत्यके कर्पनमें बिरोब दै-अज्ञानोपाद्दानकखका कल्पन 
बिलकुछ इस पक्षमें होद्दी नहीं सकता । द्वितीये=अज्ञानभी उपादान है, इस ट्रितीयपक्षमें क्या 
असे दो सूत्रों को रज्जुके प्रति तुल्य प्राधान्येन उपादानत्व है तसे त्रह्य तथा अज्ञान इन दोनों" 
कोमी समप्राधान्येन प्रपथ्यके प्रति उपादानत्व है, और निर्विकारथुति केबल ब्रह्मपरा है यह 
विवक्षित दै; या मायाशक्तित्राा प्रह्म जगतूका उपादान है और निर्विश्वारशुति मायाशक्तिसे 
अनुपरक्त जो ब्रह्म तादृश त्रद्म विपया है, ऐसा विवक्षित दे | अथवा मायाद्वारा प्रक्ष जगतका 
कारण दै जैसे कि,-तन्बुओंद्रारा अंशु पटके प्रति कारण होते हे और निर्विकारश्रुति- अद्वारक 
'वि हारकी निपेधिका है-मायारूप द्वारफे विना साक्षात, त्रह्ममें विकार नहीं है, एतदर्थिफा 
:निर्विक्ार श्रुति हे यह विवक्षित है । नाद्यः=आ्यपक्ष नहीं वन सकता है, क्‍यों? ब्रह तथा 
अज्ञान इन दोनोंको समत्वेन ही विकारित्व दोनेसे श्रह्मणो विशिष्यनग्रह्ममें विशेषरूपसे निर्वि- 
कारत्वकी उक्तिके अयोगसे=जेसे केवळ ब्रह्म परिणामको नहीं प्राप्त होता है, यैसे केवळ मायाभी 
परिणामको नहाँ प्राप्त होती है, ऐसी दशामें केवल प्रम हो परिणा मिस्वरूप विकारका निषेध 
करना अयुक्त दै । और सिवासित सून्नोसे आरब्धपटमे जैसे सितासितत्व रहता दै तैसे जगते 
“पारमार्थिकत्र तथा अनिरेचनीयस्व इन दोनोंके आपातते। ननु जगते पारमार्थिकत्वक्रा 
सम्बन्ध प्रातीतिक प्रतीत होता दे, पारमार्थिक उपादानके सम्बन्धसे जगतमें पारमा ्थिकत्वके 
अमका सम्मत होनेसे तहाँ कहते है-व्रह्मस्त्रभावस्येति श्रद्मस्वभावरूप पारमार्थिकत्वको उपा- 
'देयधीात्रस्थत्वे=उपादेयविशेष्यकपारमार्यिकस्वप्रकारकधीविपयक प्रातिभासिकसम्बन्धप्रति- 
योगित्व होनेपर अविद्यास्वभाव अनिवाच्यत्वकेभी धीमात्रस्थलफे आपातसे, घीमात्रस्थलका जो 
अर्थ उपर किया है वही यद्दौँपरभी दे-मावार्य यह कि यदि पारमार्थिकत्वका जगतमें भान 
-अमास्मक है तो अनिर्वेचनीयत्वका भानभी भ्रमात्मक रहो । और तन्मात्रोपादान ऋत्वको सत्तत्‌ 


७६८ नद्रैतसिद्धि; । [ त्रझणोऽभिन्ननिमिचोपादानस्वोपपत्तिः J. 


सक्तका प्रयोजकस्य होनेपर अनिर्वाच्यत्वफेभी अभावे प्रसङ्गसे तन्मात्रोपादानकस्वके अभा- 
वसे-यदि यों कहो कि पारमार्थिकत्वावच्छिन्नमात्रोपादानकत्व होनेपर ही जगतमें पारमार्थि- 
कत्व हो सकता है और वैसे प्रकृतमें नहीं है क्योंकि प्रकृतने अज्ञानक्रोभी उपादानत्व हे/तो 
हनभी कह सकते हैं कि अनिवेचनीयत्वावडिछन्नमात्रोपादानकत्व होनेपरदी जगतूमें अनिर्वेच- 
नीयत हदो सकता दै सो तो प्रकृतमें नहीं है, क्योंकि त्रह्मफोमी उपादानत्व आपने कहा है । 


द्वितीये ब्रह्मणो मायारव्यहेतूपरागमपेक्ष्य विकारित्वे गदादिवत्‌. परिणामित्वा- 
पत्तिः, विशिष्टस्य ग्रझत्वे निर्विकारभ्रतिविरोधः अत्रह्मत्ये ब्रह्मणः कारणत्वासिद्धिः; 
बिसिएस्य मृदादिवत्‌ धर्मिसमसत्ताकरूपान्तरापत्तिरूपपरिणामा दववमतहानिश्च । 
नच-विशिष्ठापेक्षया परिणामत्व शुद्धापेक्षया विवतेत्वमिति-वाच्यम शुद्धेऽपि विवर्त 
मारोपितविकारस्यावश्यकत्वेन निबिकारशृतेः तत्परत्वाभावप्रसङ्गात्‌ । तस्या विशेष्ये 
तास्विकविकाराभावपरत्ये विशिष्टे विकारोकस्ययोगः; तत्ततो निविकारे आरो पितवि- 
काराविरोधात्‌ । न तृतीयः अशोस्तन्तु प्रतीव ब्रह्मणो मायां ्त्युपादानत्वामाबादिति- 
चेन्न; उभयापरिणामित्वेन तयोः कारणत्वाङ्गीकारात्‌ । नच-तत्पक्षीक्तदोपावकाश', 
उभयोः परिणामितया कारणत्वानज्ञीकारात्‌ । किन्त्रज्ञानस्येव | अतएवासाधारण्येन 
निबिकारतमपि । नह्यविदयासाहित्येऽपि ब्रह्म परिणमते किन्तु विवर्त इति । 

द्वितीय पश्चमे ब्रह्को मायानामक जो हेतु उस हेतुके उपरागकी अपेक्षाकर चिका रित्व 
होनेपर सृत्तिकादिवत्‌ परिणामित्वकी आपत्ति दै विशिष्टको त्रह्मत्व होनेपर निर्विकारश्चुतिका 
विरोध दै । और विशिष्टको अग्नहत्व दोनेपर त्रह्ममे कारणत्वकी असिद्धि दै । और सृदादिवद्‌ 
विशिष्टका धर्मिसमसत्ताकरूपान्तरापत्तिरूप परिणाम होनेसे विवत्तैमतकी हानिभी है । विशि- 
एकी अपेक्षासे परिणामत्व दै और युद्धकी अपेक्षासे विवर्त्तत्व है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ?. 
शुदधमेभी विवत्तेक लिए आरोपित विक्रारका आवश्यकत्व दोनेसे निर्विकारश्चृतिको विकारा- 
आवपरत्वके अभावे प्रसङ्गे | तस्याः=निर्विकारत्वशुतिको विशेष्यमें तास्त्विकविकाराभाव- 
पर्व दोनेपर विशिद्रमें विकारकी उक्तिका अयोग है, तरतः निर्विकारमे आरोपित विकारके. 
अविरोधसे । न तृतीयः=तृतीयपक्षमी ठीक नहीं क्यों ? अंशुओंको जैसे तन्तुओंफे प्रति 
उपादानत्त दै तेसे प्रह्मको मायाके प्रति उपादानत्वफे अभावसे, ननुसे लेकर यहाँतक शङ्का 
पक्ष दै, अब समाधान करते है-इति चेन्नेति । उभयापरिणामित्वेन तयो?=भ्म तथा अज्ञान 
इन दोनोंके कारणत्वका अङ्गीकार होनेसे । तत्पक्षोक्तदोपावकाशः-अक्ष तथा अज्ञान. 
एतदुभयोपादानकत्वपक्षमे जो दोप कहे हैं, उन्द्ोको अवकाश है, नच-अवकाश नहीं है, क्‍यों १ 
उभयोः-अक्ष तथा अज्ञान इन दोनोंमें परिणामित्वेन कारणत्त्रका अङ्गीकार न दोनेसे । किन्तु 
अज्ञानको ही परिणामित्वेन कारणत्वका अङ्गीकार दै । अतएव-भअज्ञानको ही परिणामितया 
कारणत्व होनेसे ही ब्रह्मे परिणामित्वेन अज्ञानके साधारण्यफे अभावसे, निर्विकारत्वभी दै |. 


*[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्वलिता ।- - ७६९ 


इसीका विवरण करते द्-अविद्याका सादिस्य द्ोनेपरभी ब्रह्म परिणममान नहीं दोता है, किन्तु 
बितत्तमान होता दै-त्रह्मका परिणाम जगत्‌ नहीं है किन्तु विवर्त है। 

नचाविद्यापरिणामत्वेऽपि सत्यत्वापत्तिः; परिणाम्युपादानसमसत्ताकत्वरूपस्य 
सत्यत्वस्य परिणापलनिर्वाइकत्वात्‌, ब्रह्मसमसत्ताकत्वामावेन तदपेक्षया परिणामत्वा- 
भावात्‌, स्वसपानसत्ताकविकाराहेतुतया निर्विकारलोपपत्तेश | नच . सत्योपादानत्वे 
सत्यत्वापत्तिः, परिणाम्युपादानधर्माणामेवपस्वमुवणत्वादानां कार्येञ्चयदशनात्‌ सत्या- 
सत्यधूमानुगतधूमत्स्येव सस्यासत्याचुगतोपादानत्वस्येकस्याभाव=इति वाच्यम्‌} स्व- 
निष्ठकायेजनिहेतुत्वस्य उक्तखात्‌ । नहि सत्यासत्यनैधरम्यै साधम्येविरोधि, अन्यथा 
किद्चिद्वम्यस्येव साघर्म्यबिरो धित्वे साधम्पैकथोच्छेदापत्तेः, अनाभासविपयसंस्कारजञः 
न्यज्ञानविपयत्वादेराभासानाभाससाधारणस्प दृष्टान्तेऽपि सत्ताच । 

नचेति | जगतको अविद्याफा परिणामत्र द्दोनेपरमी सत्यस्वकी आपत्ति है, नचर 
नहीं है, क्यों ? परिणामि जो उपादान ताहइश-उपादानसमसत्ताकत्वरूप जो सत्यत्व तादश 
सत्यत्वको परिणामका निवोद्दकत्व दोनेसे | जगतमें ब्रद्म-समसत्ताकस्वके अभावसे, ब्रह्मा- 
पेक्ष्या परिणामत्वफे अभावसे और स्वसमानसत्ताक जो विकार तादृशा विकारका अद्देतुत्य 
होनेसे ब्रह्मम निर्विकारत्वकी उपपत्तिस । जगतको सत्योपादानत्व ्ोनेपर सत्यत्वकी आपत्ति 
है। नचस्सत्योपादानत्व होनेपर दी सत्यत्वकी आपत्ति नहीं है; क्यों ? परिणामी जो उपादान 
तादृश उपादाने घर्म जो सृत्तिकात्व सुवर्णत्वादि हैं उन्होंका ही घटादिरूप कार्यमें अन्वय 
देखनेसे, प्रपध्चमें श्रद्मरूपसत्योपादानकत्व दोनेपरभी असत्यत्वकी उपपत्तिसे । सत्यासत्य जो; 
भूम तादृश धूमानुगत धूमत्वकी तरह सत्यासत्यानुगत एक उपादानत्वका अभाव दे, इति नच 
चाच्यम्‌ ; क्यों ? स्वनिष्ठकायेजननद्देतुत्वको अनुगतत्वेन उक्तच होनेसे । क्योंकि सत्यत्व 
और असत्यत्वरूप जो क्रमशः त्रह्ममें तथा अज्ञानमें भेभ्य है, वह उक्त सावम्येका विरोधि 
नहीं दै, अन्ययाञ्सत्यासत्यरूप वैधम्येफो स्व॒निष्ठकार्यनिदेतुत्वरूप साधम्यका विरो धित्व 
होनेपर साधम्यंकी कथाक्रे उच्छेरेकी आपत्तिसे। ऊपर सत्यासत्यधूमका धूमत्वरूप साभम्दै 
बताया दै, तहाँ सत्य पद्से अनाभासरूप धूमका ग्रहण होता दे और असत्यपदसे धूमाभासका 
अहण है, और प्रकृत द्वैतीके मतर्मे आभास-पदार्थ अलीक हे उसमें धूमत्यका योग नहीं बन 
सकता है, अतः आभासानाभासका दूसरा साधर्म्य दिखळाते है-आभासानाभाससाधारण जो 
अनाभासबिपयसंक्ता र जन्यज्ञाननिपयस्बादि तादृदविपयत्वादिका हृष्टान्तेडप्ि-धूममेंभी सस्त 
दोनेसे=अनामास=सत्यधूमविपयक जो संस्कार उन संस्क्ारोसे जन्य जो सत्यधूसविपयकस्शति 
तादशस्म्रपिते असत्यधूमका आरोप द्दोता है अतः सत्यधूमबिपय संस्कार जन्यज्ञानविपयस्व 
दोनोंका साधम्यं दे । नॉ; 

ननु--अविद्योपादानलंकत्पना न युक्ता ब्रह्मणएव रूप्याकाश्ायुपादानत्स- 
म्भवात्‌, अविद्यान््रयव्यतिरे कस्य निमित्ततामात्रेणान्यथासिद्धेरिति- चेन्न; घरकुण्डलादे; 
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७७० Fc अद्वैतसिद्धिः ।[ ब्र्मणोऽभिन्ननिमित्तोपादानत्वोपपत्तिः ] - 


` परिणाम्यपेक्षादशेनेन गगनादावप्यवि्यायाः परिणाम्युपादानत्वस्यावक्यकत्वात्‌ । नच- 


असत्यस्य रूप्यादेः सत्यरूपापत्तिमत्परिणाम्यपेक्षा नास्तीति न सवेत्रोपादेये तदपेक्षा- 
नियम इति-चाच्यस्‌; स्वविपयकाङ्चानानपेक्षस्य तद्भाव इत्येव सत्यरूपापत्तिपदेन 
विवक्षितत्वात्‌ नहि ब्रह्माज्ञानस्य रूपादिभाबापत्तौ स्वविपयकाज्ञानं व्यवधायकमस्ति। 
किञ्च विकारित्वेनाप्यविद्याया उपादानत्वकरपनम्‌ । नच-ब्रह्मण एवातात्तिकविका- 
रसम्भवात्‌ न तत्कल्पनमिति-वाच्यस्‌ तद्विपयकाज्ञानपरिणामत्वव्यतिरेकेण विकारे 
अतात्विकत्वानिवाहात्‌। किञ्च कार्यापेक्षितस्वसमानसत्ताकोपादानसवेनाप्यबिद्योपादान- 
सम्‌ । समानसत्ताकत्वं च रूप्यस्यले सत्त्वेविध्येन वा ब्रहमङ्गानेतरवाध्यत्वरूपमातिभा- 
सिकत्वमादाय वोपपद्यते । तस्मादरप्यतत्तादात्मययोरविद्याविकारत्वेऽपि इदमो रूप्यरूपा- 
पत्तिख्पो विकार! कथम्‌ ? इदं रूप्यरूपमापन्नमिति अप्रतीतेः आरोपितस्यारोपं विना 
अयोगादिपि-निरस्तम्‌, ` रूप्याकारपरिणताश्ञानाभिष्ठानचैतन्याबच्छेदकमात्रतयेदमो 
रूप्यापत्तेरनज्ञीकारात्‌ । 

शक्कते नन्विति । जगतमें अविद्योपादानकत्वकी कल्पना युक्त नहीं दै, ब्रह्मको ही रूप्यके 
ओर आफाशादिके उपाहषानत्वका सम्भव दोनेसे, अविद्याफे अन्प्रयद्प्रतिरेकको निमित्तमात्रसे 
अन्यथा सिद्ध होनेसे; इति चेन्न, क्यों ? घटकुण्डलादिमें परिणाम्युपादानकी अपेक्षा देखनेसे 
आकाशादिमिंमी अविद्यानिष्ठ परिणाम्युपादानत्वको आवश्यकत्व दोनेसे। असस्यभूत रूप्या- 
दिको सत्यरूपापत्तिमान्‌ जो परिणामी ताद्टश परिणामीकी अपेक्षा नहीं दै, अत; स्त्र 
उपादेयमे परिणामी उपादानकी अपेश्ाका नियम नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों? स्वविपयक 
अज्ञानी मिसको स्वकायेकरनेमें अपेक्षा नहीं है उसका नाम दै-एवविपयकाज्ञानानपेक्ष 
तादृश स्त्रविपयकाज्ञानानपेक्षका तद्वाव;--हप्याविरूपकायेभावापत्ति, इत्येव=इतने अथको ही 
संत्यरूपापत्तिपद्से विवश्षितत्व होनेसे | इसी अथेको स्पष्ट - करते हैं. नहीति । ब्रह्माज्ञानस्प= 
शुद्धचिश्षिष्ठ अज्ञानका रूप्यादिभावापत्तिमँ विपयका अज्ञान उप्रवभायक=अपेशणीय नहीं दै । 
किश्व अविद्यामें विकारित्व होनेसेभी अविद्याको उपादानत्वका कल्पन दै । ब्रह्मण एव" 
ग्रमे दी अता त्तिक्रविकारका सम्भव होनेसे अविद्यामें उपादानत्व कल्पन नहीं दै, इति नच 
वाच्यम्‌ “क्यों ? तद्विपयक=ग्रह्मविपयक जो अज्ञान तारशं-अज्ञानपरिणामत्वके विना वि- 
कारमं भतात्त्विकत्वके अनिवाहसे । किश्व कार्य्यको अपेक्षित जो स्वसमानसत्ताकोपादानत्व 
तादृश उपादानत्वेन भी जगतमें अविद्योपादानत्व दै । रूप्यस्थळनं अव्रिद्यामें समानसत्ताकत्व तो 
सरके द्वेविष्यसे उपपन्न द्ोता दै या त्रह्मज्ञानेतरबाध्यत्वरूप प्रातिभासिकत्वको लेकर उपपन्न 
दोता दै-पारमार्थिक्सत्त और सत्त्वेन व्यवद्दारविस्यत्व यह दो प्रकारका सत्त्व दै, तहाँ 
सस्येन व्यवद्दारविपयत्मरूप सत्त्वको छेक़र उक्त स्थळमं अविद्यामें फायेसमानसत्ताकत्व दे, 
अथवा ब्रह्मज्ञानेतरबाध्यत्वको लेकर दै, क्योंकि त्रत्मज्ञानेतरज्ञानसे जैसे शुक्तिरूप्यक्रा बाघ 
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होता है तैसे तूछाविद्याकाभी बाघ होता दै । तस्मातुजअजिद्याके उपादानत्वको आवश्यक ` 
होनेसे रूप्य और रूप्यक्रा तादात्म्य इन दोनोंको अविधाका विकारत्व होनेपरभी इद्म्पद्ा्थ को 
रूप्यरूपापत्तिरूप निकार कैसे दै, “ इद्म्‌-हप्यरूपक्ो प्राप्त हुआ? इत्याकारिका प्रवीतिके न 
होनेसे आरोपितका आरोपके विना अयोग दोनेसे, यह कथन निरस्त हुआ-रूप्याकारसे 
परिणत जो अज्ञान वाइशाज्ञानाधिष्ठान जो चैतन्य तादृश चेतन्यावच्छेदकमात्रत्व होनेसे 
( इदम ) को रूप्यरूपापत्तिका अङ्गीकार न दोनेसे । 
यजु किमिदयुपादानत्वं रूपान्तरापत्तिप्रतीति प्रति विपयत्व॑ वा रुपान्तरामेद- 
घीविपयत्वं वा कार्याभेदधीविपयत्वं वा । नाद्यः असिद्धेः 'शुक्ती रूप्यभावमापन्ना 
वझाकाशभावमापन्न ? मित्यमतीतेः । न द्वितीयः तस्वपदार्ययो; क्षीरनीरयोपेण्डगोत्वयो- 
ओपादानोपादेयतापत्त; | न तृतीयः सदशे सन्निहिते निमित्तेडपि कार्याभेदभ्रमसम्भवे- 
नातिव्याप्तेरिति, तदचुक्तोपालम्भनतया अपास्तस्‌ यदपि भ्रमाधिष्ठानत्येन ब्रह्मणो 
नोपादानत्वभ्‌, अतीतासतोरतुपादानयोरपि भ्रमाधिष्ठानलद॒शनात्‌, अ्रमाविध्ठानेजपि 
शक्त्यादाबुपादानतान्यवहाराचचेति, तन्न, चेतन्यस्यैवाधिष्ठानत्येनातीतादेरनभिष्ठान- 
त्वात्‌ । किञ्च नहि व्यवहाराभाबमात्रेण वस्तुव्यतिरेकः दृक्षादिपु पृथिवीति व्यवहारा- 
भावेऽपि पृथिवीत्वसस्चात्‌ यक्ष मायोपादानमीश्वरो निमित्त शुद्ध ब्रह्माधिष्ठानमिति 
पक्षे अभिन्ननिमित्तोपादानत्वाभावेन त्वन्मते तदयेस्य-मकृत्यधिकरणावेरचुपपत्तिरिति, 
तन्न, एकस्यैवाविद्योपहितत्वेनोपादानत्वस्पाविद्यापरिणामेच्छाकृत्याद्राश्रयत्वेन निमि- 
तत्तस्यापि संभवात्‌ । 
इति ब्रह्मणो जगदुपादानत्योपपत्तिः । 
नन्विति | यदद विचाद्येमाण उपादानल्र क्या दै, क्या रूपान्तरापत्तिविपयक जो 
प्रतीति तादृश प्रवीतिके प्रति विपयत्वरूप दै या रूपान्तरा मेद्धी विपयस्वरूप है, या कार्यामेदघी- 
*ब्रिपयत्वरूप दै । नाद्यः=प्रथम पक्ष नहीं कह सकते हो, क्‍यों ? असिद्धि होनेसे, असिद्धिको दी 
स्पष्ट करते दैं-आुक्ति रूप्यभावको प्राप्त हुई, प्र आकाशमावको प्राप्त हुआ, इत्यादिरूप प्रती- 
तिके न होनेसे । न द्विती यः=द्वितीय पक्षमी अच्छा नहीं, क्यों ! तत्पदार्थ तथा त्वंपदार्थ इन 
दोनोंको उपादानोपादेयताकी आपत्तिते, क्षीर तथा नीर इन दोनोंमें, मुण्ड तथा गोत्व इन 
दोनोंमें उपादानोपादेयताकी आपत्तिसे । न तृतीयः, तृतीयपक्षमी ठीक नहीं, क्‍यों ? सदृशरूप 
निमित्तके सञ्चिदित द्वोनेपरभी काय्येके अमेद्भ्रमका सम्भव दोनेसे अतिव्याप्ति दोनेसे; इति 
यत्ूूइत्याक़ारक जो कथन दै बह अनुक्तोपालम्भनतया खण्डित हुआ, जग्न कि त्रह्मवादी डोक 
उक्तविध उपादानत्वको मानते दी नहो, और कढ्दीपर वैसा छेखभी उपादेयबुद्धपा उपलव्ध नहीं 
होता दै, तब उसको लेकर परमार्यश्द्मे दोष देना अनुचित है । भरमाभिष्ठानत्वेन अक्षकों उपादा- 
नत्व नहीं दै, अनुपादानभूव जो अतीत तथा भसत्‌ इन दोनोंकोभी अमका अधिप्रानस्व देख- 


७७२ * अदरतसिद्धिः [ त्रह्मणो विश्वकचृत््रोपपत्तिः ] - 


नेसे, और अमाधिष्ठानभूत शुक्तयादिमें उपादानत्वके अव्यबद्ारसेभी, इति यत्‌ तत्‌ अपि न; 
क्यों! चेतन्यको ही अधिष्ठानत्व होनेसे अतीतादिको अधिष्ठानत्वके अभावसे, किच्च व्यव- 
हवाराभावमात्रसे वस्तुका अमाव नहीं हो जाता ह, बृक्षादिमें ' एथिवी ? इत्याकारक व्यवहारके 
न दोनेपरभी एथिवीस्वका सत्त्र दोनेसे | “माया जगतूका उपादान है? ईश्वर . निमित्त दै, 
ुद्मद्म अधिष्ठान दै, इस पक्षे अभिन्ननि मित्तोपादानत्वके अभावसे तुम्हारे मतमें तद्थेस्य= 
अभिन्ननिमित्तोपादानार्थक जो प्रकृत्यधिकरणादि (श्र० १।४।७) तादृ प्रकृत्यधिकरणादिकी 
अनुपपत्ति दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! एकको ही अविद्योपद्वितत्वेन उपादानत्वका और 
अविद्यापरिणाम जो इच्छाइत्यादि तादश-इच्छाऋत्याद्राअयत्वेन निमित्तत्वकाभी सम्भव 
दोनेसे,-उत्तर मीमांसाके प्रथमाघ्यायके चतुथ्रपादके सप्तमअधिकरणका नाम-ग्रकृत्यधिकरण है। 
इति सरळायां ब्रह्मणो जगदुपादानत्योपपत्तिः। , 
अथ ब्रह्मणो विश्वकत्तत्योपपत्तिः । 


ननु--एवं इुळालादिवदुपादानगोचरमयत्नादिम््ं कप्तृलमुक्त स्यात्‌ , तच 
कास्य करिपतत्वे न घरते , कुछालादेरकल्पितं पत्येव क्तेत्वदशनात, कल्पित च 
रूप्यादिकं मति श्रान्तस्यान्यस्य वा कतेत्वादशेनाचेति-चेन्न; कुलालकायैघटादावप्यक- 
स्पितत्वस्पासम्पतिपत्ते;; रूप्यादेरप्यकतेकत्वासिद्धे्, तत्रापि साक्षिण एवं कदेत्वात्‌ , 
नझद्शीनमात्रेण कत्रेपलाप!, त्वन्मतेऽपि स्वेज्कर्त्रसिद्धधापत्तेः। पतेनाभिष्ठानत्वं नः 
कतेत्मम्‌ , एवं सत्यतिरिक्तोपादानत्वाभावेन कच्ुखोपादानत्वयोः सामानाधिकरण्योक्त्य- 
योगात्‌, नापि भ्रान्तवदध्यासद्रप्त्वम्‌; शान्तस्य मेक्षापूर्वकमारोपितकदेत्वस्यामाबात्‌ । 
नापि मायाविवद्यामोहकत्वमेव कतेलम्‌ । व्यामोहनीयजीवादशने व्यामोहकत्वामा- 
वात, तदशने भ्रान्त्यापत्ते!; व्यामोहकस्रस्याप्यारोपिततेनान्योन्याभ्रयाचच, - नामरूपे 

व्यकरवाणीति श्रुत्यचुपपत्ते्च । 
अथ सरलायां ब्रह्मणो विश्वकक्तृत्वोपपत्तिः । 


झाङ्कते नन्विति | एवम्‌-उक्तप्रकारसे कुढालादिकी तरह उपादान-गोचर जो प्रयत्नादि 
तादश प्रयत्नादिमस्त्ररूप कर्तृत्व उक्त होगा, तञ्च-और उक्त कचृत्व काय्येको कल्पितत्व होनेपर 
संघटित नहीं होता दै, छुळाळादिफोंकरो अकह्पितके प्रति दी कचु देखनेसे, और कल्पित जो 
रूप्या दिक तादृश रूप्यादिके प्रति भ्रान्तके या अन्यफे कर्नृत्वको न देखनेसे-सर्यसाधारणको 
कत्तत्वक्ा दृशन न होतेसे; इति चेन्न, क्यों? कुछाळका कार्य्य जो घटादि उस घटा दिमेंभी 
अकरिपित्वक्री असंप्रतिपत्तिसे गौर रूप्यादिनिष्ठ अकचुत्वकीभी असिद्धिसे, तत्रापि=उक्त 
रूप्यादिमंभी साक्षीको दी कत्त दोनेसे; अदशनमात्रसे कर्चाका अपळाप नहीं दो सकता दै, 
तुरदारे मतमभी सवज्ञ कर्चाकी असिद्धिफी आपत्तिसे । एतेन-भधि्ठानत्वरूप कत्तेल नहीं हो 
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सकता दै, ऐसा दोनेपर अतिरिक्त उपादानत्वके अभावसे कत्तत्र तथा उपादानत्व इन दोनोंमें 
सामानाधिकरण्यक्री जो उक्ति उसके अयोगसे। तसे भ्रान्तकी तरद्द अध्यासद्रप्रत्वरूपभी 
कर्तृत्व नहीं वन सकता हे, भ्रान्तमे प्रेक्षापूर्वक आरोपितके कत्तत्वके अभावसे | और मायावीकी 
सरद्द व्यामोहकत्वरूपभी कतृत्त नहीं बन सकता है, क्यों ! व्यामोहनीय जो जीव उस जीवका 
त्रहको दशन न होनेपर व्यामोद्दकत्वके अभासे, और जीवका दर्शन होनेपर भ्रान्तिकी 
आपत्तिसे-भ्रान्तपदार्थके देखनेसे आन्तिकी आपत्तिसे। और व्यामोद्दकस्वकोभी आरो पितत्व 
दोनेसे अन्योन्याश्रयसेभी । और ' नामरूपफो व्यवहार योग्य करूं! (छा०।६।३।२) इस 
अुतिकी अनुपपत्तिसेमी इसी झथको स्पष्ट करते दॅ-- 


नहि मायावी जगदादिकं करवाणीति सहुरुप्य करोति, किन्तु दशयानीति 
सङ्करप्य दर्शयति । पक्षत्रयेऽपि . जन्मादिसूत्रेडथलब्धसावश्यादिस्फुरणार्थ ' शास्रयोनि- 
त्वा ! दिति सूत्रमिति यत परमतं तद्भङ्गः स्यात्‌, भ्रभाधिष्टानलादिना सार्वश्यालाभात्‌ । 
नाप्युपादानगोचरमयत्नादिमन्वम्‌ , कल्पित प्रति तदयोगात्‌ । तस्मात्‌ ` अभिष्टाने तथा 
आ्रान्ते भ्रामके च न कतेता। लौकिकी कृतिमत्ता तु न इष्टा कह्पितंपरती'ति निरस्तम्‌; 
अभिमतचत॒यपक्षस्थ समर्थितत्वात्‌ । यत्तं तृतीयपक्षे व्यामुग्पजीवद्रएत्वे श्रान्तत्वापत्ति- 
रिति, तद्भूपणमेव; च्रान्तिइ्स्य ज्रान्तत्वात्‌ । यदपि मायाविनः सङ्कहपपूर्वककचृत्वा- 

दशनेन व्याकरवाणीति श्रृत्यनुपपत्तिरिति, तन्न; ताइशञसङ्क्पाद्ञनस्य मायाविन्यस- 
्मतिपत्ते; । यदप्युक्तं जन्मादिसूत्राथसिद्धसार्वश्यस्फोरकं * शास्यो नित्वादिःति सूत्र 
मिति परमतभङ्गः स्यदिति, तन्न; मायाबित्वेऽपि सक्ष्यमाणमायिकविश्वाकार॒मायासक्तां- 
शपरिणामाधारतया सावे्यलाभात्‌ । तस्मात्‌ ब्रह्मणो निमित्तत्व्चुपादानत्तरश्च ॥ 
इत्यद्वेतसिद्धो ब्रह्मणो विश्वकर्तृत्योपपत्तिः। 

“मायावी जगदादिको करूँ? इत्याकारक सङ्कल्पको कर नहीं करता दै, किन्तु जगतको 
दिखलाऊँ ऐसा सङ्कल्प कर करता है । पक्षत्रयेपि=उक्त तीनों पक्षॉमें जन्मा दिमूत्रे=जन्माद्र- 
स्ययतः । (वे० १।१।२ ) इस सूत्रमें अर्थतः ढब्ध जो सा्वज््यादि उस सार्वज्ष्यादिफे फोडनेके 
लिए ' शास्यो नित्वात्‌.? (वे० १।१।३ ) यह सूत्र है ऐसा जो परमत है वह अङ्ग दो जायगा। 
अ्रमाबिष्ठानत्बादिसे सावेज्यके अछाभसे । और उपाइानगोचरप्रयःनादिमस्वरूपभी कत्तृत्व नहीं 
खन सकता दै, कल्मितके प्रति प्रयत्नके अयोगसे। तस्मात्‌ अधिष्ठानमं और आमकर्म तथा 
न्तम क्तता नहीं देखी गई दे; और छोकिकी छृतिमत्ता कल्पितके प्रति नहीं देखीगई दै, 
यह. फथन निरस्त हुआ | अभिमत चतुथेपक्षको समर्थितत्व होनेसे । और जो तृतीय पक्षमें 
कहा है कि व्यामुग्ध जो जीव तादश जीवका द्रप्रत्व ब्रह्मको द्वोनेपर श्रद्मको आन्तस्वकी 
आपत्ति हे वह कथन ठीक ही दै,-व्यामुग्घ जीवका द्रप्टत्व यह कथन ठीक है रह गई 
ग्रहको आन्तत्वकी आपत्ति वह ठीक नहीं क्यों! श्रान्तिज्ञको अश्रान्तत्व दोनेसे । 


ज्ज्छ हि 'द्वेवसिद्धिः [ त्रहाणो5भिन्ननिमिच्ोपा० प्रमाणोप० ] . 


मायावीको सड्ठल्यपूर्वककचृत्वके न देखनेसे ` व्याकरवाणि? ( छा० ६।२।३ ) इस 
शरुतिकी अनुपपत्ति दै इति यत्‌ तत्‌ अपि न; क्यों ? चाद्दश सङ्कस्पके अद्शनको मायाबीमे 
सम्मत न होनेसे=मायावीमें “ करवाणि ? ऐसा सङ्कल्प काय्यैसे पूर्वमें नहीं होता है “ऐसा 
नहीं माना जा सकता दै। ' जन्मादिसूत्रसे ” सिद्ध जो सार्वक्ष्यादि तादृ सावेइया दिका 
फोडनेवाळा “शास््रयोनित्वात्‌? यह सूत्र है इस्याकारक जो परमत वह अङ्ग द्दो जायगा; 
इति यत्‌ उक्तम्‌ तत्‌ अपि न; क्यों ! सृक्ष्यमाण-त्रनाया जानेवाढा जो मायिक विश्व ताइश 
विश्वाकार जो मायाके सत्त्वांशका परिणाम तादृशपरिणामकी आधारता दोनेसे सार्वद्यके 
छामसे । तस्मात्‌ त्रह्मको उपादानत्व और निमित्तत्व है । 
इति सरलायां ब्रह्मणो विश्वकर्तृत्वोपपत्ति: । 
अथ ब्रह्मणोऽभिन्ननिमित्तोपादानत्वे प्रमाणोपपत्ति; । 

* यतोबा इमानि भूतानि जायन्त? इति जनिकल्ने! प्रकृतिरिति सत्रमकृत्यर्थ- 
विहितपश्वमीभुत्या यत्‌मयन्त्यमिविशन्तीति स्थितिल्याधारत्वलिद्वाच्योपादानत्वसिद्धिः, 
तदेक्षत व्याकराणी'ति ईक्षणाद्याधारतया कवेत्वसिद्धिय । अथ-हत्तो पुत्रात्‌ प्रमोदो 
जायत! इत्यादाबचुपादानेऽपि पश्चमीदशनात्‌ प्रकृतिपदं हेतुमात्रपरमित्युक्तम्‌ , न्यासे$पि 
इदमेवाश्नित्य “ असति प्रकृतिग्रहणे उपादानस्येवापादानसंज्ञा स्यात्‌, प्रत्यासत्ते; नेत- 
रस्य । प्रकृतिमरहणात्‌ कारणमात्रस्य भवतीति प्रकृतिपद्मनुपादानेईपि अपादानसंज्ञा- 
सिद्धयेमित्युक्तम्‌ । महाभाष्ये$पि * अयमपि योगः शक्योऽवक्तुम्‌ । गोलोमाजलोमा- 
बिलोमभ्यो दूर्वा जायन्ते अपक्रामन्ति तास्तेभ्यः ' इत्यादिना छोमादीनां दूर्वादीन्‌ 
प्रत्यवधीत्वांत्‌ ' ुबमपायेऽपादान ! मित्पनेनेवापादानसंज्ञासिद्धे! इदंसत्रमनारम्भणीः 
यमिति सूज्ञ प्रत्यारव्यातम्‌ | केयटेडपि अपक्रमणावधित्वे छोमादिपु कार्यस्य प्रतीतिने- 
सम्भवतीति आशङ्कथ विलानिष्क्रामतो दोघेभोगस्य भोगिनः अवस्छिन्नतया तत्रोपल- 
ब्थिवत्‌ कायेस्यापि दुर्चादेस्तत्रोपलब्थिरित्यवधित्वमेव तत्रोपपादितम्‌ । ततश्च मतद्वयेऽपि 
“जनिकतेः मकृतिरित्यनेन उपादान एव पञ्चमीति नियमो न सिद्धघतीति चेत्‌-मैवम्‌ ? 

अथ सरलायां ब्रह्मणोऽभिन्ननिमित्तोपादानत्े प्रमाणोपपत्तिः। 

* यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 7 (ते०।३। १। १) इति=्पतद्वाक्यघटक जो 
। जनिकर्तुः प्रकृतिः? ( अष्टाव्यायी १। ४ । ३० ) इस सूत्रसे प्रशइत्यर्थमें विद्वित पश्चमी 
श्रुति है उस शुतिसे, प्रइत्यर्थका अर्थ दै उपादानार्थं तथाच प्रकत्यर्थमें इसका अर्थ दैकि-उपा- 
दानरूप, अर्थमें । तथा यत्‌ प्रमन्त्यभिसँविशन्ति? (ते० । ३ । १। १ ) एतद्वाक्यबोधित 
स्थित्याधारत्व और छयाधारत्वरूप ढिङ्गसे ब्रह्मम उपादानखकी सिद्धि दै और तदेक्षतव्याकर- 
बाणि। एतद्वाक्योक्त जो इक्षणादि तादृश-इश्षणा्याधारत्वेन ब्रह्मम कचृत्वकी सिद्धि दे 


.. [परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता | ८ ७७५ 


शक्ष्ते अथेति । इत्तो-उक्त सूत्रकी काशिका बृचिमे ' पुत्रसे प्रमोद उत्पन्न होता दै ' इत्यादि 
स्थळोमें अनुपादानमेंभी पश्चमीके देखनेसे सूत्रघटक प्रकृतिपद हेतुमात्रपर दे, यदद का है; 
न्यासेऽपि=न्यासनामक व्याकरणके मन्थमेंभी इद्मेवाश्चित्य=उक्त सूत्रको दी उद्देशकर 
शब्दुछाघवसे “ जनिकतुद्वेंतु: ? इतना ही कहना चाहिए इत्याकारक शक्काको उक्त म्रन्थमें कर 
असतिप्रक्ृतिग्रहणे-प्रकृतिप्रदणके न ददोनेपर और देतुप्रहणके ददोनेपर उपादानकी दी अपा- 
दान संज्ञा होगी प्रत्यासत्ते$=' जनिकतुः इसपट्ठीसे कार्य्ये तादात्म्यरूप अन्तरङ्गसम्बन्धके 
बोधनसे, अन्यकी नहीं? और प्रकृतिप्रदहणसे कारणमात्रकी अपादानसंज्ञा होती है, अतः 
प्रकृतिपद्‌ अनुपादानमेंभो अपादानसंज्ञाकी सिद्धिके लिए दे, यह कद्दा हे । माप्यमेंभी 
अयमुर' जनिकर्थ; प्रकृति; ! यहभी योग;-्सूत्र अवक्तुमु-न कददनेको शकय है। गोके 
छोमोंसे अजञळोमॉसे अविलोमोसे दूर्वाएँ उत्पन्न होती हैं; वे दूर्वाये तेभ्य!ऱउक्तलोमोसे विभक्त 
होती हूँ इत्यादिसे ोमादिकॉको दूर्वादिको के प्रति अवधित्व दोनेसे * धुवमपाये$पादानम्‌ ' 
(अ० १। ४ । २४ ) अपाये=विः्छेपे=विमागमें जो घुवमवधिभूत दे-जिससे विभाग दोता 
है वह अपादान संज्ञक हे इस सूत्रसे दी अपादानसंज्ञाकी सिद्धिसे उक्त सूत्र आरम्भणीय 
नहीं दे इस रीतिसे ' जनिकपु: प्रकृति: यद्द सूत्र प्रत्याख्यात है । कैय्यटमेंभी अपक्रपणा- 
वधित्वें>विभागका अवधित्व होनेपर उपादानरूप लोमादिमें कार्य्यकी प्रतीति सम्भवित नहीं 
है, ऐसी आशङ्का कर-विछसे निकलते हुए दीपशरीरधारी सर्पकी जैसे अवच्छिन्नतया- 
विढसंयुक्तत्वेन तत्र=विखमे उपलब्धि-प्रत्यक्ष होती दे, तैसे तस्य-कार्य्यभूत दूर्वादिकीभी तत्रः 
छोमादिकोंमें उपलब्धिः-्प्रत्यक्ष होती ह; इस रीविसे अवमित्व ही तत्र-लछोमादिकोंमें उप- 
पादित है । तस्मात्‌ मतद्॒यमेंभी-ह_त्तिकारीय और आप्यकारीय एतन्मतद्वयमेंभी ` जनिकरु 
प्रकृति: ? इस सूवसे उपादानमें ही पश्चमी दे यद्द नियम नहीं सिद्ध दोता दैन्वृत्चिफारक मतमे 
प्रकृतिपद्‌ कारणसामान्यपर दै और भाष्यकारके मतमें इस सूत्रका प्रत्याख्यान होनेसे कारण- 
सामान्यमेंभी पत्चमीका सम्भव है अतः उपादानकी ह्वी अपादान संज्ञा दे ऐसा नियम नहीं दै 
इति चेत्‌, मैवम्‌; क्यों ! 

पशुना यजेते ? त्यादों पशुशब्दस्प पञुमात्रवाचकत्वेऽपि ¦ छागस्य वपाया ? 
इति वाक्यशेपानुसारेण पशुविशेषपरत्ववद्त्रापि कारणमात्रार्यत्वेषपि उपादानपर- 
त्वोपपत्ते, अवधिपश्चपीपक्षे ' शङ्गाच्छर' इत्यादी गुङ्गादिपद्स्य नियामकाभावात्‌ 
निमिततपरत्वेऽपि प्रकृते नियामक-सत्त्वेन निमित्तपरत्वामावात्‌ । अतएव आत्मनः 
आकाशःसम्भूत; इत्यादावपि प्रकृतिपश्वमी 'सचचत्यचाभवदिति' वाक्यशेपेण 'सोऽका- 
मयते'त्येतच्छाखान्तरस्थितवाक्येन च मती तिसामानाधिकरण्यस्य नियामकत्वात्‌ । 
नच-*स तपो अतप्यत । स तपस्तछ। । इदंसवमस्रजत । तत्सष्टा तदेवानुमा- 
विश्ञत्‌। तदनुमविइय । सच्त्यच्चाभवदित्यादि'भ्र॒ुत्या सदादिभवनस्य जगत्सष्टितदनुभवे: 


७७६ है अद्वेतसिद्धि:। [ त्रह्मणो$मिन्ननिमित्तो ग०प्रमाणोप० ]. 


शानन्तरभात्रित्वेन जगदरुष्टित्वानुपप्तो परमेश्वरस्य सस्वादिगुणाभिव्यक्तिपरत्येन 
अह्ोपादानत्ये नास्य प्राम्ाण्यम्‌ अन्यथा कथमभवदित्युक्त स्यात्‌? नहि शुक्तिः रुप्यमभ- 
वदित्युच्यत इति-ाच्यम्‌ सदादिभवनस्यैत जगत्सष्टिख्पतया तदानन्तर्याभावात्‌) तद्‌- 
जुमबिश्येत्यस्य सुखं व्यादायेतित्रदुपप त्तेः .। 


दि ७७ 


पशुना यजेत इस्यादिमें पञ्ुशन्दृको पञ्चुमात्रबाचकत्व होनेपर भी “छागस्य वपाया ? इस 
चाक्यशेपानुसारसे जैसे छ/गरूपपशुविशेषपरत्व दै तैसे यहाँ भी आपाततः कारणमात्रार्थलक्ी 
प्रतीति होनेपर भी वक्ष्यमाण वाक्यशेपसे उपादानपरत्वकी उपपत्तिसे। अवधिपञ्चमीपक्षे= 
अवधिमें पश्चमी दै इस पक्षका स्वीकार दोनेपर “शङ्खाच्छर; ? इत्या दिमें नियामकके अभावसे 
शशङ्गादिपदको निमित्तपरत्व होनेपर भी प्रकृतमें नियामकके सत्वसे निमित्तपरत्त्वफे अभावले 
अतएत्र=नियामक़का सत्त्व द्ोनेसे ही ' आत्मनः आकाशः सम्भूतः ? ( ते० २।१।१ ) इत्या- 
दिमें भी प्रकृतिपष्यमी दै, सवेत्र प्रङतिपच्वमीमें नियामक दिखाते है-' सच त्यच्चाभवत्‌ ? 
( तै० २।६।१ ) इस वाक्ये और ‹ सोऽकामयत ? ( तै० २।६।१ ) इससे और शाखान्तर- 
स्थितवाक्यसे=तंैक्षव वहुध्याम्‌ ( छा ६।२।३ ) इस वाञ्यसे प्रती तसामानाधिकरण्यस्य= 
नरह और ब्रह्मसञ्य इन दोनोंका प्रतीत जो अमेद उस झभेदको नियामफत्व होनेसे । शक्व्ते 
नचेति |“ स तपोऽतप्यत? ( तै० २।६।१ ) इत्यादि श्रुतिसे सदादि भत्रनको जगत्‌की स्स 
उत्पत्ति और जगतूके प्रति अनुप्रवेश इन्होंसे पश्चात्‌ भाषित्त होनेसे जगत्‌ सटित्वकी अनु- 
पपत्ति द्वोनेपर अस्य=उक्त सामानाधिकरण्यको ग्रझोपादानत्वमें प्रामाण्य नहीं है, अन्यथा 
“ अभवत्‌? ऐसा कैसे कहा जायगा क्योंफि शुक्तिः रूप्यमभवत्‌ ऐसा नहीं कहा जाता है, 
इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? सदादि-भवनकोही जगपकी स्ृष्टिरूपता होनेसे सदादि-भवनमें 
सृष्टिके आनन्तय्येके अभावसे और तदनुप्रविश्य-इस्क्ी “मुखं व्यादाय स्वपिति? इसकी 
तरह उपपत्ति दोनेसे=भेसे मुखं व्यादाय स्त्रभिति यददँपर मुखका व्यादान और सुपुप्ति दोनों 
एक फाछावच्छेरेन हैं इन्दा पूत्रोपरीभाव नहीं दै, फिर भी ऐसा व्यवहार होता दै, तैसे 
प्रकृतमें भी तदनुप्रवेश और सदादिभवन इन दोनोंमें पू्वांपरीभाव नहीं है, फिर भी वैसा 
' व्यवहार किया गया है। ८ : 
नचेदं सपेम नतेत्यनेन पौनसुवत्पम्‌, निमित्तसमात्रश्रान्तिव्युदासपरत्वात्‌। यच 
शुक्ति; रूप्यममवदित्यनुभवादशेनमुक्त, तच्छुक्तेरनुपादनतमयुक्तमिति तददशनस्यानु- 
“दाहरणतात्‌ । नच मूर्तामूपेमपश्चः्य सरयतदाभ्यामेत्रो ततेन निरुकतादिपदनैयथ्य- 
'मिति शङ्कयम्‌ संग्रहविवरणरूपतयोपपत्तः | ननु सो5कामयत वहुस्यामिति वाक्यं न 
'रज्यसाहचय्पमाह येन तत्सामानाधिकरण्यमीश्वरस्य प्रतीयते किन्तु परमेश्वरस्य 
* अजायमानो बहुधा बिजायते यदेकपव्पक्तमित्यादिथुतिसिद्धतत्तदनन्तपदापैभ्रेर- 
कानन्तरूपैनेहुभावसङ्करसमाद । नव स्वस्यानन्तरूपैैह भावे सङ्करस्य इदं सेपरजते'ति 


.[ परिच्छेदः २] सरलासम्वछिता । ७७७ 


जगत्सजनानुपपत्ति;;-नियापकरूपेर्वहुभावस्य नियम्यसापेक्षत्वात्‌, नियम्पै सबै सट्टा 
नियामकरूपै; मवेशोक्त्युपपत्ते; | अन्यया स्यामिति सच्चोक्तिनेस्पात्‌ , सटे! पागन्तःकर- 
'णाभावेन ` तद्विशिष्ठाहमर्थाभावेन उत्तमपुरुपा्ुपपत्तिश्च स्यादिति-चेन्न; स्यामित्यनेन 
सुखी स्यामित्यादिवत्‌ भाविसत्त्वोक्तो तदनुपपच्यसंभत्रात्‌ अन्यथा सङ्क्पविपयत्तानु- 
पपत्तेः सिद्धे इच्छाबिरहात्‌ । 

इदं सर्वमस॒भत ( तै० २।६।१ ) इस वाक्यसे ' सथ त्यथाभवत्‌ ? ( तै० २।६।१ ) इत्या- 
दिमें पौनरुक्त्य है, नच पौनरुक्त्य नहीं दै, क्यों? निमित्तचनात्रकी जो न्ति तादृश- 
आन्तिश्युदासपरत् होनेसेन/ इदं समसत? इससे ब्रह्मम निभित्तत्वमात्रकी आन्ति दो सकती 
है वइ “सब त्यच्चाभवत्‌? इस वाक्यले जो ब्रह्को कार्ययके तादातम्यका लाभ है उससे नित्रृत्त 
होती दै,-कयॉकि कार्यं क्र तादात्म्य उपादानके साथ ही होता दै । और जो ' युक्ति: रूप्यम- 
सवत्‌? इत्याकारफ अनुभवका अदीन कद्दा दै वह द्युक्तिके अनुपादानसप्रयुक्त दै नु क्ति रूप्यका 
उपादान नहीं दै, अतः उक्तविध अनुभव नहीं ददोता दै । तद्दशैनस्य--उक्तविध अनुभत्रके 
अदुर्शनको उदाइरणत न द्दोनेसे ूर््तामत्तपरपश्चस्य=सू्त= प्रथिवी जछ तेज, अमूत्ते-पवन, 
आकाश एतदात्मकरप्रपथ्वकतो सत्‌ तथा त्यत्‌ इन दोनों पदाँसे ही उक्तत्व दोनेसे निरुक्तादि 
प३- निरुक्त चानिरुक्तथ्व ? ( तै० २।६।१ ) इत्यादि पदोंका वैयर्थ्य दे, इति शङ्कयम्‌; नच= 
इस रीपिसे झङ्कय नहीं दै, क्यों ? संग्रहरूपत्येन और विष्ररणरूपस्वेन उपपत्ति द्ोनेसे-सच्च त्यच 
इत्यादि संग्रहवाक्य दै ¦ निरुक्तश्वानिरुक्तथ्य ? इत्यादि विवरणवाक्य दै। शक्कते न्विति | 
'सोडझामयत घहुस्याम्‌ यह वाक्य स्रज्यसाहचय्येमून्व्सज्यात्मना त्रके भवनको नहीं कहता दै, 
जिससे कि तत्सामानाधिकरण्य-सज्यका सामानाधिकरण्य ईश्वरमे प्रतीत होता है, किन्तु 
परमेश्वरके अजायमानो बहुधा विज्ञायते ( य०सं० ३१।१९ ) यदेकमव्यक्तम्‌ ( म० ना० १५) 
इत्यादि श्रुतिओंसे सिद्ध जो तत्तदृनन्तपदार्थाके प्रक अनन्त रूप उन अनन्तरूपोंसे चहुभावके 
सङ्कस्पको कहता दै । यदि यों कद्दोक्रि अपने अनन्तरूपोंसे बहुभावका सठ्ठुल्पकर इदं सर्व 
सस्रत ( वै० २।६।१ ) एतद्वाक्योक्त जो जगतका सर्जन उसकी अनुपपचि दै; तो ऐसा 
नहीं कहना, क्‍यों ? नियामकरूपोंसे जो वहुभाव द्दोता दै उस बहुभावक्रो नियम्यसा पेक्षत्व 
दोनेसे नियम्यभूतसवेको वनाकर नियामक रूपोंसे प्रवेशकी उक्तिकी उपपत्तिसे। अन्यथा 
“ स्याम्‌? इत्याकारिका सत्तकी उक्ति न दोगी। और सृष्टिसे पूर्वमें अन्त:करणके अभावसे 
अन्तःकरणविशिष्ट अहमथेका अभाव होनेसे उत्तमपुरुपक्री अनुपपत्तिभी होगी, इति चेन्न; 
क्यों ? / स्ग्राम्‌ ! इससे “ सुखी स्पाम्‌ ? इत्यादिकी तरह भाविसत्त्वकी उक्ति होनेसे “ स्याम्‌ ? 
इस व्यवद्वारफी अनुपपत्तिके असम्भवसे अन्यथा=भाविसत्त्वोक्तिफे न होनेपर सठ्ठुल्पविपय- 
त्यक्री अनुपपत्तिसे, सिद्धमें इच्छाफे अभावसे । 

इदमेव च बहुपदस्प ख़ज्यपरत्वे विनिगमकम्‌; नियामकरूपाणां च तवापि मते 
ईवराभिस्ततया सिद्धत्वात्‌ । तथा चेच्छाया नियम्य एव तन्मतेऽपि परयसानात्‌ । 


७७८ ५ अद्वेतसिद्धिः । [ अद्याणोडभिन्ननिमित्तोपा ० प्रमाणोप०] 


तथाचेच्छायास्तेजःपरश्वतिविपयत्वेन बहुस्यामिति सङ्कल्य तेजःपरभृतिसर्जन गुरु 
स्यामितिसङ्कर्प्य शिष्यसम्पादनादिति. निरस्तम्‌ । यचोक्तयुत्तमपुरुपानुपपत्तिरिति तन्न, 
ताह्ह्याविद्यापरिणामविशिष्ट अहमिति प्रयोगसम्भवेन उत्तम-पुरुपोपपत्ते; | एवमेव 
तदेक्षतबहुस्या ? मित्याद्यत्र माने वोध्यम्‌ । * 

ओर यद्दी सङ्कस्पविपयत्व ही वहुपद्के सूज्यपरत्वरमे विनिगमक है नियामक रूपोंको 
तुम्हारे मतमें भी ईश्वराभिन्नतया सिद्धत्व दोनेसे | फछतः इच्छाका नियम्यमें दी तुम्हारे मतमें 
भी पर्य्येवसान होनेसे ! तथा च इच्छाको तेज: प्रभुतिविषयत्व होनेसे ' यहु स्याम्‌ ? ऐसा 
सङ्कप कर तेज: प्रभृतिका जो सभेन दै वह ' गुरु; स्याम्‌? ऐसा सद्ठल्पकर शिष्यसम्पादनादि 
जैसा है यह निरस्त हुआ। और जो कहा है कि, उत्तमपुरुपकी अनुपपत्ति दै वह ठीक नही; 
क्यों ? “बहु स्याम्‌? इत्याकारक जो अविद्याका परिणाम ताहशपरिणामविशिष्टमें ' अहम्‌? 
इत्याकारक प्रयोगका,सम्भव होनेसे उत्तम पुरुपकी उपपत्तिसे । इस रीतिसे “तंदेक्षत बहुस्याम्‌? 
(छा ०६।२।३) इत्यादि भी प्रङ्कतार्यमें मान समझना । 

ननु--यत्तेजःप्रभृति ज्ये, तदास्मना हि त्वया वहुभावो वाच्यः; तेपां तु तेज- 
आदीनामी शिवत्वसप्रत्वदेवतात्मत्वश्रवणात्तानि चेतनानि, नच चेतनं परत्युपादानं ना- 
मेति-चेत्‌ सत्यम्‌, उज्यानामीक्षितस्ाद्सम्भवेन ईक्षणादिकतेप्रतिपादकतेजआदि- 
पदेस्तेजआद्यवच्छिक्ञ आत्मा बोध्यते । पूर्वपूर्वार्यावच्छिन्ञस्य तस्यैबोत्तरोत्तिरकाये- 
निमित्तत्वात्‌ । तथा चावच्छेदके तेज आदौ न चेतन्पनिवन्धनदोपावकाशः । “ असद्वा 
इदमग्र आसीत्‌ । ततो वे सदजायत तदास्मानं स्त्रयमकुरुते ' त्यायप्युक्तायें माणम्‌ । न 
चात्मनः करणे अङुरुतेति सत्वोक्स्यनुपपत्तिः; आकाञ्चादयात्मनां क्रियमाणत्वेजपि स्वरु- 
पेण सत्त्वोपपत्ते; | एतदर्थमेवासमानमाकाश्ादयात्मना अङुरतेत्यश्रूयमाणोऽ्य्ः करण्यते । 
एवं तदात्मानं सजाम्पह ? मिस्यादिस्सृतिषु धमेस्थापकशरीराद्रात्मनेति व्याख्येयम्‌ । 

शङ्कते नन्त्रिति। | जो तेज: प्रभृति सर्जनफे योग्य पदार्थ दै तत्स्वखपसे दी तुमसे बहुः 
भाव कहना चाहिए। और उन तेज आदिकोमें, तत्तेज ऐक्षत तदपोडद्धजत तिखो देवताः 
(छा० ६।२।३ ) इस श्रुतिसे इक्षितृत्व सपत्व देवतात्मत्वके अवणसे तानिन्तेज आदिक 
चेतन हैं भौर चेतनके प्रति तो उपादान नहीं हो सकता है; इति चेत्‌ सत्यम्‌; स्‌ज्य जो तेजः 
प्रमृति दें उन्‍्होंमें इक्षितृत्वादिके असम्मवसे इक्षणादिफे कत्ती ओकि प्रतिपादक जो तेज आदि 
पद॒ हैं उन परदासे तेज आदिसे अवच्छिन्न जो आत्मा वह आत्मा बोधित होता दै। पूर्व पूते 
कार्योवच्छिन्न उस आत्माको दी उत्तरोत्तर कार्यके प्रति निमित्तत्व होनेसे । फछतः अवच्छेदक 
तेज आदियें चेवन्यनियन्धन दोपका अवकाश नहीं ' असद्वा इदमत्र आसीत्‌? (ते० २।७।१) 
'ततो वै सदजायत ( ते०।२।७।१) तदात्मानं स्वयमकुरुः (ते०।२।७।१) इत्यादि 
भी उक्तार्यमें प्रमाण हैं; आत्माका करना दोनेपर “ अकुरुत? इससे जो आत्माके 


[परिच्छेदः २] सरलासम्वल्ता । ८ ७७९ 


स्की उक्ति हे उसकी अनुपपत्ति दै, नच--अनुपपत्ति नहीं दै क्यों ? आकफाशादिरूपसे 
आत्माको क्रियमाणत्व होनेपर भी स्वरूपसे सत्ततकी उपपत्तिसे। इसलिए ही आत्माको आका- 
शादिरूपसे किया जाता दै । इस रीतिसे  तदात्मानं सजाम्यहम्‌? (गी० ४७७ ) इत्यादि 
स्मृतिम भी धमेस्थापक शरीरादिरूपसे आत्माको यनाता हूँ। इस रीतिसे व्याख्येय है | 


नच ततो बै सदजायतेति तस्छब्दोपात्तत्रह्मण: प्रपश्नोसत्तेः-प्राकृसिद्धलाच- 
दात्मानमिति व्ययेमिति-बाच्यम्‌$ निमित्तत्वे पूवैवाक्येन लब्धेडपि उपादानत्ववोधने- 
नास्यापि सफलत्वात्‌ नजु-यदुक्त ब्रह्मण्येवसृष्टिलयश्रवणात्‌ व्रझोपादानपिति, तन्न; 
ऊणेनाभौ तन्तुनिमिचे तन्तुलयस्य दशनात्‌ , तत्रहि यथा पुत्र प्रति पितृदेहघातोरुपा- 
दानत्वेषपि न पिता तदुपादानम्‌ , किन्तु निमित्तमात्रम्‌, तथा उरणनाभिधातोस्तदुपा- 
दानत्वेपि तस्य निमित्तत्वमेव, ब्रह्मणोऽपि ऊर्णनाभिवदेत्र संहर्तेल॒स्प यथोरणनाभिरिः 
त्यादिना श्रबणाच्चेति चेन्न; यद्यप्यूणनामेन तन्तूपादानत्वम्‌, तस्मिन्न्टेपपि तन्तूपल- 
म्मात्‌, किन्तु भक्ताहारस्येव, तथापि तत्र न तन्तोरूयः; किन्तु बहिएस्यान्त; प्रवेश- 
मात्रम्‌ । अतएव-यथोणेनाभिः रजते गृह्नते चेत्युक्तम्‌ । नच ब्रह्मणस्तत््यायेन संहर्त- 
खोक्त्या तद्वदेव तदस्तिति वाच्यम्‌, तज्जलानित्यादिना तत्र लयशत्रणात्‌, तिरोभा- 
बमात्रेच तस्य निदशेनत्वात्‌ । सर्वसाम्यस्य दृष्टान्तत्वापरयोजकत्वाच । 

नचेति । ततो वे सदजायत ( ते० २७७१ ) इस शुतिसें तच्छऋसे उपात्त जो त्रक्ष 
है उस ग्रहको प्रपश्चक्ी उत्पत्तिसे पूनमें सिद्धत्व होनेसे तदात्मानमकुरुत ( तै० २।७।१ ) 
यह व्यर्थ हे इति नच वाच्यम्‌ क्यों ! पूर्ववाक्यसे निमित्तत्वको लव्त्र होनेपरभी उपादानत्वके 
चोधनसे इसकोभी सफलत्व होनेसे । शक्षते नत्विति । यदद जो कहा दै कि-मरममें दी सृष्टिका 
तथा छयका अवण दोनेसे ब्रह्म प्रपथ्वका उपादान हे, तन्नस्त्रद ठीक नदी, क्‍यों ? तन्तुआँका 
निमित्तभूत जो ऊणनाभि उस ऊर्णनाभिमें तन्तुओके ल्यक्रो देखनेसे=उपादानमें ही कार्य्यका 
ख्य द्दोता है यह नियम यदि अव्यभिचारी द्दोता तय तो ऐसा कद्‌ सकते थे कि प्रपश्चका 
ग्रद्ममें लय वतढाया गया है अतः ब्रह्म प्रपश्यका उपादान कारण है, परन्तु इस प्रतित्रन्धका 
तो ऊर्णनाभिमें व्यभिचार दै अतः उक्त कल्पना नहीं की जा सकती दै । उक्तार्थकादी स्पष्टीकरण 
करते हैं-तन्रहि=उक्त दष्टान्तस्थळमें जैसे पुत्रके प्रति पितृदेद्दीय वीय्यरूप घातुको उपादानत्व 
द्वीनेपरभी पिता पुत्रका उपादान नहीं दे-पिताके नष्ट दोनेपरमी पुत्रके देखनेसे, किन्तु निमित्त- 
मात्र है पैसे और्णनामळाळारूपधातुको तदुपादानत्वे$पिऱ्च्तन्तु्केप्रति उपादानत्व दोनेपरभी 
` तस्य=ऊणनाभिको निमित्तत्व दी दै। और ऊर्णनाभिको ददी वरह श्रह्मनिछ संदतृत्वकोभी 
४ यथोणनाभिः ? ( वृ० २।१।२० ) इत्यादिसे अवण द्ोनेसेभी, इति चेन्न; क्योकि यद्यपि 
ऊर्णनाभिको तन्तुआँक्रा उपादानत्व नहीं है, तस्मिन्नऐेऽपि=ऊ्णनाभिके अदृष्ट दोनेपरभी 
तन्तुओंका उपलम्भ दोनेसे किन्तु उणनाभिसे भुक्त्चद्रजन्तुरूपाद्दारको दी वन्तुर्भोफा 
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उपादानत्व है, तथापि तत्र=ऊर्णनामिमें तन्तुओका लय नहीं दै, किन्तु शरीरबदिदेशास्थका 
इारीरान्तः प्रवेशमात्र दै, अतएव=अन्तः प्रवेशामात्र द्वोनेसे ही यथोणेनाभि सजते गृहते च 
(मु० ११७ ) यहद कहा दै । ग्रहको ततपायेन=ऊणेनाभिके दष्टान्तसे संद्दारकतृत्वकी उक्तिसे 
तद्ददेवन्टष्टान्तकी दी तरह तद्स्तु=प्रपश्चका अन्तः प्रवेशमात्र रद्दो इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? 
तज्जलान्‌ ( छा० ३।१४।१ ) इत्यादिसे तत्रग्रह्ममें ठयके अवणसे । तिरोघानमात्रमें तस्य= 
ऊर्णनाभिको दष्टान्तत्व दोनेसे सवसाम्यको दृष्टान्तत्वका प्रयोजकत्व न दोनेसे । 

“तद्ूतयो निमि'ति योनि-शरत्याचोपादानत्वम्‌ । नच-योनिए इन्द्रसदने? त्यादौ- 
निमित्तेऽपि योनिशब्दभ्रयोगात्‌, न तेनोपादानत्वसिद्धिः “ मुख्यस्नुशब्दस्त्ररसादिति 
न्यायेन कदाचिदन्यत्र कथश्चिन्िमित्ते प्रयोगेऽपि ओरसरगिकसुख्याथैत्यागस्य भ्रकृतेऽयो- 
गात्‌ । एकविज्ञानेन सबैविद्वानश्रुतिरप्युपादानत्वे मानम्‌ । यथाच न साहव्यप्राधान्या- 
भ्यासुपपत्तिस्तथोक्त प्राक्‌ । सबै खदिबिदे ब्रह्मेति सामानाधिकरण्यश्चुतिरपि तत्र मानम्‌ 
नच सबै समाझोपि ततोऽसि सवे ' इति स्मृत्याऽन्यथाव्याख्यातत्वान्न तत्र मानतेति- 
वाच्यस्‌; अधिष्ठानतया सर्वव्यापित्वस्य सर्वेशब्दप्रयोगनिमित्तत्यात्‌, अन्यया आका- 
शेऽपि सबेपदप्रयोगापत्तेः | अनुपादानखे प्रकृत्यधिकरणविरोधापत्तेश उपादानत्वम्‌ । 
श्रुत्यहुगरृहीताचुमानमप्यत्र विवरणोक्तमध्यवसेयस्‌ । तथाहि-' महाभूतानि ' सहस्तुप्रकृ- 
तिकानि सत्स्वभावानुरक्तत्वे सति विविधविकारत्वात्‌ गृदचुस्यूतघटादिबदिति | 

तङ्ूतयो निम्‌ ( ते० १७ ) इस योनिश्रुतिसे ब्रह्मको उपादानत्व दै योनिछठे इन्द्रसदने 
दे इन्द्र, तेः=उुम्दारे सदनेस्येठनेके निमित्त योनिः=स्थान किया दै इत्यादिमें निमित्तेऽपि= 
उपवेशन क्रियाम निमित्तभूत जो स्थान उस स्थानमै भी योनिशव्दका प्रयोग होनेसे तेन= 
योनिशब्दसे ब्रह्मम उपादानताकी सिद्धि नहीं दै; नच=्ऐसा नहीं कहना क्यों ? झुर्यस्तु 
“शब्दस्वरसात्‌ , शब्दस्य=शव्दका स्व॒रसात्‌-अथोन्तरमें अनुपपत्तिके प्रतिसन्धानके विनाद्दी 
जो अर्थ प्रतीत होता दै वद ग्रुरुप;-मुख्य दै, मुख्यार्थका सम्भव होनेपर अन्य अर्थ गृद्दीत 
नहीं दोता दै मुख्याथेम अन्जयानुपपत्त्यादिमूळकर जो लक्षणा उसके कल्पनमं गौरव होनेसे, 
इस न्यायसे कभी अन्पत्रच्स्थानादिरुमान्यार्थमे कर्थचित्‌=उपादानब्वत्ति आधारत्वादिरूप 
शुणके योगसे योनिशठदका प्रयोग होनेपर भी प्रकृतमें उत्सर्गसिद्ध जो मुख्याथे उसके त्यागफे 
अयोगसे “ योनिश्वद्दि गीयते ? (वे० १।४।२४ ) इस सूत्रसे भी यही अर्थ सूचित किया दै । 
'तैसे एक विज्ञानसे सबै विज्ञानकी ( छा० ६।१।२ ) श्रुति भी प्रद्दाके उपादानस्रम प्रमाण दे। 
ननु-एक विज्ञानश्ुतिका त्रह्मको से दृश्यरूपत्व होनेसे श्रह्मके ज्ञानसे सबैका ज्ञान दो जाता 
है, यदद अर्थ नहीं है किन्तु सर्व दृश्यम सदपादिसे श्रद्धका साह्य होनेसे और सर्वेटश्यको 
-प्र्मके अधीन द्दोनेसे ब्रह्मे प्राधान्यसे श्रह्फे ज्ञानसे समका ज्ञान होता दै यद अर्थ है, तथाच 
उडपादानस्वकी सिद्धि उक्त श्रुतिते कैसे हो सकती दै तहाँ कहते दें जिस रीतिसे सादश्यसे 
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तथा प्राधान्यसे एकके ज्ञानसे सर्वके ज्ञानकी उपपत्ति नहीं दे तैसे हमने कहा है पूर्वमें-अद्वैत- 
शुतिवाधोद्धार प्रकरणमें यह विपय आचुका दे । सर्व खल्विदं त्रह्म (छा० ३।१४।१.) यह 
सामानाधिकरण्य अति भी तत्रउपादानत्वमें प्रमाण दै ' सर्व समाप्नोपि ततोऽसि सबै; ' 
(गी० ११।४० ) इस स्मृतिसे श्रुतिको अन्यथा व्याख्यानत दोनेसे उक्त श्रुतिक्ो तत्र= 
डपादानत्वमें प्रमाणता नहीं है, इति नच वाच्यम्‌; क्‍यों ? अधभिष्ठानतया-अभिष्ठा नलद्देतुक 
समैव्यापित्वस्य=सथतादारम्यको सशङ्क प्रयोगका निमित्तत्य दोनेसे-भथिष्ठा नलद्देतुक 
सबेव्यापिख कहनेसे ही विवर्तोपादानत्व सूचित किया दे, अन्यथा=अधिप्रानसरविधया सर्व- 
व्यापित्यकों सबैशब्दृप्रयोगके प्रति निमित्तत्वके न माननेपर आफाइामे भी सर्वशब्दके प्रयो- 
गकी आपत्तिसे । और अनुपादानस्व दोनेपर प्रकृत्यधिकरणबिरोधापत्तेश्व-प्रकृतिश्र प्रतिज्ञा- 
इष्टान्तानुपरोधात्‌! (वे० १।४।२३ ) इस प्रहृत्यधिकरणके साथ विरोधापत्तिसे भी त्रदाको 
उपादानत्व दै । और उक्त थ्रुतिओसे अनुग्रृदीत विवरणोक्त अनुमान भी अन्न-उपादानत्वमें 
ज्ञातव्य दै । तंथाहि-अनुमान दिखाते हॅ-महाभूतानिसकाये, सद्स्तुप्रक्ृतिकानि-सत- 
स्वरूपोपादानक दै, सत्स्यभावसे अनुरक्त होकर विविधविकारत्व होनेसे सत्तिकासे अनु- 
स्यूत घटादिवत्‌ । 
नच--विव्तमत्ते उपादानत्वानुपपत्ति!; ससधानमक्ृतिकत्वेनार्थान्तरतां वा; 
आदावेब तदुपादानत्वस्य स्थापितत्वात्‌ । प्रकृतेः सखाभावस्य प्रसाधितेनार्यान्तरान- 
बकाशाच्च । नच्च खण्डो गोमुण्डो गोरिति गोत्वाजुरक्तखण्डादों व्यभिचारः तदनुर- 
क्तत्वे सति तद्विकारत्वादित्यन्र तात्पर्यात्‌ सदतिरिक्तगोताद्यजु भ्युपगमाञ्च । अतएव- 
सन्‌ घटः इतित्रदत्रेदानीमसन्‌ धटः असन्नुशङ्गमिस्यादिमतीत्यनुसारेण घट्न्रुशङ्गादेरस- 
दुपादानल््ापत्तिरिति-निरस्तम्‌, नापि ब्रह्म न द्रव्योंपादानम्‌ चेतनत्वात्‌ चैत्रवत्‌, 
जगञ्नानन्दप्रकृतिकम्‌ , तत्वभावाननुरक्तत्वात्‌ यत्‌ यत्स्वमावाननुरक्तं तत्‌ न तत्मकृति- 
कम्‌, यथा घरस्त्रभावानदुरंक्तं परादि न घटोपादानकमित्यादिना सत्रतिपक्षत्वम्‌ , 
व्याप्तिपक्षधमेतयोरापातप्तीत्या साम्येपि भ्रत्यचुग्रहेण स्थापनाया वल्वत्तात्‌ । द्विती- 
याचमाने कपालस्वंभावाननुरक्ते घटे व्यभिचारः “कपालं घट? इत्यम्रतीतेः, नच-मत्तेन. 
तदचुरक्तत्रमस्तीति-वाच्यम्‌ , सत्तवनात्राप्यनुरक्तत्वस्य समानत्वात्‌ । 
` नचेति | विवरत्तमतमें उपादानत्वकी अनुपपत्ति है, और सद्रूप जो प्रधान तादृश प्रधान 
प्रकृतिकत्वेन अर्थान्तरता दै नच=ये दौनों बातें नदी दे, क्‍यों ? आदिमे ही बिवतोंपादानत्वको 
ग्रह्ममें रथापितत्व दोनेसे, और प्रकृतिफे सच्चाभावको प्रसाधिततब दोनेसे अर्थान्तरफे अनव- 
कारासे ' खण्डो गौमुण्डो गौः ? इत्याकारक ज्ञानका विपयी भूत जो गोल्लानुरक्तखण्डादि तृ 
गोत्वानुरक्त खण्डादिमं व्यभिचार दै=जो काय्यं भिससे अनुरक्त होता दे वद् कार्य तदुपादानक 
होता दै, इस सामान्यउ्याप्तिमें व्यभिचार हैन्गोत्वसे अनुरक्त खण्डादि गोरूप कार्य प्रतीत 


७८२ ३३ अद्वेतसिद्धि: । [त्रह्मणो5भिन्ननिमिच्तोपा०प्रमाणोप० ] 


होता है परन्तु खण्डादि गोरूप काय्ये गोत्वोपादानक नहीं है; नच-उय भिचार नहीं दै, क्यों ! 
तद्तुरक्तत्वे सत्ति-सत्वरूपतादास्म्यंबत्‌ द्ोकर तद्िकारत्वात्‌-सत्स्वरूपकार्यस्त्र होनेसे इस 
अर्थमें विवरणका तात्पय्ये होनेसे। और सतसे अतिरिक्त गोत्वादिके अनभ्युपगमसेभी । 
अतएव=जो यत्‌ तादात्म्यवत्‌ होफे यत्‌ काये होता है वह तदुपादानक होता है, इस व्याप्तिमें 
यत्कायेत्बके निवेशसेद्दी सन्‌ घट इतिवत्‌=सन्‌ घट: इस प्रतीतिसे जैसे घटमें सदुपादानकत्व 
सिद्ध होता दै पैसे “असन. घटः “ असत्‌ नखृङ्गम्‌ ' इत्यादिरूप प्रतीतिके अनुरोधसे घट 
नश्ङ्गादिको असदुपादानत्वकी आपत्ति है, यह निरस्त हुआ-घटादिमें असत्कार्यत्व नहीं है, 
अतः यर कथन निरस्त हुआ । द्वैती सत्प्रतिपक्षानुमानको दिखलाता हे-न्रह्म, द्रव्यका उपादान 
नहीं दै, चेतनत्व होनेसे चैत्रवत्‌ । जगत्‌, आनन्द्प्रकृतिक नहीं है, आनन्दस्वभावसे अननु- , 
रक्तत्व होनेसे, जो जिसके स्त्रभावसे अननुरक्त होता है वह तत्पकृ॒तिक नहीं होता है, जैसे 
कि, घटके स्वभावसे अननुरक्त पटादि घटोपादानक नहीं दै, इत्यादिसे आपके अनुमानमे 
सत्मतिपक्षत्व है, नापि-मैसे उपरितन वोप नहीं है तैसे सत्प्रतिपक्षत्वमी नहीं है, क्यों? 
व्यापि तथा पश्चघर्मता इन दोनोंका आपातत्रतीतिसे साम्य होनेपरमी श्वुत्यनुम्रहसे स्थापना- 
रुप विवरणानुमानको बलवक्त द्वोनेसे । प्रतीरिके आपातत्तका विवरण करते हैं द्वितीयेति । 
द्वितीयानुपानमें-जगतपक्षक द्वितीयानुमानमें कपाळफे स्वभावसे अननुरक्त घटमें व्यभिचार 
“दै, क्यों ? “ कपाळं घटः? इत्याकारक प्रतीतिके न होनेसे । सरत्तवेन कपाछानुरक्तत्व घटमें दै, इति 
नच वाच्यन्‌, क्यों ! सत्त्वेन अत्रा पिञजगदूपपक्षमेभी आनन्दानुरक्तत्वको समानत्व होनेसे । 

एवञ्च जगदभिन्ननिमित्रोपादानकम्‌ , भेक्षापूवकजनितकायेत्वात्सुखदुःखादिवदि- 
त्यमिन्ननिमितोपादानं ब्रह्म सिद्धधति । नच-व्ययैविशेपणत्वम्‌ ; मेक्षापूवेकस्वात्‌, काये- 
त्वादिति हेतुद्वये तात्पर्यात्‌ । नच-त्वन्मते दुःखादीनामन्तः करणोपादानकत्येन साध्य- 
'वैकल्यमिति-वाच्यम्‌; अस्मन्मते अन्तःकरणस्य परिणाम्युपादानत्ये$पि अन्तःकरणरू- 
येण परिणताज्ञानाधारतया त्रिवर्तोपादानत्वस्यानपायात्‌ , कायेत्वादितिहेतो सबेकायै- 
निमित्तकाठघटसंयोगस्य उभयवादिसम्मतिपन्नस्य दृष्टान्तस्य लाभाच । नच जगदुपादानं 
न कदे, दव्योपादानत्वात्‌ मत्‌, जगत्कर्ता वा न द्रव्योपादानम्‌, कसेत्वात कुलाला- 
दिवत्‌ , इत्यादिना सत्मतिपक्षत्वम्‌ , शुतिविरोधेन हीनवछूलात्‌ आदे अनुमाने जडत्वस्य 
द्वितीयाजुमाने सर्वान्तर्यामित्वस्य चोपाधित्वात्‌ । वाधोन्नीततया पक्षेतरत्वेऽपि दोप- 
स्वात्‌ । तस्माज्जगदुपादाने ब्रह्म कते चेति सिद्धम्‌ 4 

इत्यद्वैतसिद्धौ ग्रहाणो जगद्मिन्ननिमित्तोपादानत्वे प्रमाणोपपत्तिः । 

एवञ्च, जगत्‌ , अभिन्ननिमित्तोपादानक हँ प्रेक्षापूर्वकजनितकाय्यत्र दोनेसे, सुखदुःखा- 
दिवत्‌ इस अनुमानसे अभिन्ननिमिचोपादान ब्रह्म सिद्ध होता है । न्यायमतमें आत्मा सुख- 
दुःखका उपादानकारणभी है और निमित्तकारणभी है अतः सुखदुःखमे अभिन्ननिभित्तोपादा- 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । र ७८३ 


नसर दै, व्यथेविशेषणत्वमू>अनुमानमें व्यभविज्पणत्व दै, ° मेक्षापूवैक ! इस विश्वेरणका व्याव ये 
न होनेसे व्यथेविशेपणत्ब है, नचस्व्यर्थविशेपणत्व नहीं दै, क्यों? प्रेक्नापूषेकलात्‌ , और 
काय्यैत्वात्‌, इस रीतिसे देतुद्यमें तालय्ये द्ोनेसे। नचेति | तुम्दारे मतमें दुःखादिकोको 
अन्तःकरणोपादानकत्व होनेसे साध्यका वैल्य दै, इति नच वाच्यम्‌: क्यों ? हमारे मतमें 
अम्तःकरणको परिणामी उपादानस्व द्दोनेपरभी अन्तःकरणरूपसे परिणत जो अज्ञान तादृश 
अज्ञानकां आधाररर होनेसे विवत्तोंपादानत्वफे अनपायसे । कार्यत्वात्‌ । इस देशुमें सर्वकार्य हा 
निमित्त जो काळ तादश काळ घटका जो संयोग तादश संयोगरूप उभयवादिसम्प्रतिपन्न जो 
दशान्त ताइश दृष्टान्तका छाभ दोनेसे=क्ाळ तथा घट इन दोनोंका जो परस्पर संयोग हे उत 
संयोगमें कार्यत्वरूप देतु रता है क्योंकि घटफे उत्पन्न दो जानेके बाद वह होता दे और इसमें 
अभिन्नत्तिमित्तोपादानस्वरूप साध्यभी है, क्योंकि घटकाछका संयोग है अतः कालभी उसका 
उपादान दै भौर काळ काय्येमात्रमे निमित्त तो मानाद्दी जाता है । जगदुपादान, कर्चा नहीं है, 
द्रच्यका उपादानत्व दोनेसे, सृत्तिकावत्‌=शचिकामे ` दरव्योपादानत्त्रभी है, और फर्तृत्वाभावभी 
है । अथवा जगतका कचा द्रव्यका उपादान नहीं दै, कुछाछादिवत्‌ , इस्यादिसे सत्मरतिपक्षत्तर है, 
नच=सत्मतिपक्षर्व नहीं दै, क्यों ? वेके साथ विरोध दोनेसे त्वदुपन्यस्त अनुमानोंको द्दीन- 
बढत्र दोनेसे । आद्यानुमानमें जहत्वको और द्वितीयानुमानमें सर्वानन्तर्य्यामित्व क्रो उपाधित्व 
दोनेसे-म्त्तिकामं जडत्वके भौर कुछाछादिमें सर्वानन्वर्य्यामित्वके रह जानेसे उपाधिओंमें 
साध्य व्यापकस्व है, उपादानत्व और कतेत्व ये दोनों देतु ब्रम दे परन्तु जड् और सवी- 
नन्तर्या मित्व त्रक्षमं नहीं, अतः साधनाव्यापकत्व दै । वाधोन्नीतत्वेन पक्षेतरत्वके तुल्य दोनेप- 
रमी दोपत दोनेसेन्यद्यपि ये उपाधियाँ पक्षेवरत्व जैसी हैं किरिभी पक्षमें त्वव्साघनसाब्यका जो 
ुतिओसे वाघ है उस याध ड़ देखकर इन उपाधिओंका उन्नयन किया गया दै, अतः इन्हें दूपकता 
है, जैसे कि,“ बहिः अनुष्णः कृतकत्वात्‌ जलवत्‌ ? यद्दोपर वहीतरत्व उपाधि दै । तस्मात्‌ 
जगतका उपादान ब्रह्म है और जगतका कत्तोभी ब्रह्म दै, यह सिद्ध हुआ । 
इति सरळायां ब्रहमणोऽसिश्ननिमित्तोपादानत्वे प्रमाणोपपत्तिः। 
अथ ब्रह्मणः स्वप्रकाइात्वलक्षणोपपत्तिः । 


ननु-परिणममानाबिद्याधिष्ठानत्वेनोपादानत्वं वाच्यम्‌; अघिष्ठानख तु नावे- 
द्यस्य; तद्रेदनाथे प्रमाणापेक्षायामन्योन्याश्रयात्‌। नच-स्वमकाशतया तदनपेक्षमेवाबि- 
एानत्वमिति-वाच्यम्‌; स्प्रकाशताया वक्तुमशक्यत्वात्‌ । तथाहि-किमिदं स्वप्रकात्ये 
इस्पव्याप्यत्वं फलाव्याप्यत्वं वा, अवेद्यत्ये सत्यपरोक्षविपयत्रं वा, तय्ोग्यत्वं वा, 
तद्योग्यत्वात्यन्ताभावानधिक़रणत्वं वा, नाद्यः; ब्रह्मणोप्यावरणमङ्लाय चरपद्ृत्ति- 
व्याप्यत्वात्‌, न द्वितीयः; अतीतादो नित्यातीन्द्ये चातिव्यासेः । न वतीय: सुपु- 
स्यादौ व्यवहाराभावेनाव्याप्ते! न चतुः; योग्पत्वरूपपरमैस्य मोक्षकालेऽपावेन तदा 


७८४ न अद्रेतसिद्धिः। ` [ सप्रकाशस्वलक्षणोपपत्तिः ], 


ब्रह्मण्यव्याप्तेः । नापि पञ्चमः अनधिकरणत्वस्यापि धमेत्वेन मोक्षदशायां तस्याप्यभा- 
वेनाब्याप्ेः | अतएव-न ताहगनधिकरणलोपलक्षितमपि तत्‌, तस्यापि धमेत्वे मुक्ताव- 
भावात्‌ इतिचेन्न; पञ्चमपक्षस्यैव क्षोदसहत्वात्‌ । 


अथ सरलायां स्वप्रकादात्वलक्षणोपपत्तिः । 


शङ्कते नन्विति | परिणामको प्राप्त होती हुई जो अविद्या तादृश अविद्याधिष्ठानत्वेन 
प्रझको उपादानत्व वाच्य दै, और अधिष्ठानत्व तो अवेद्यस्य-अवेद्यका नही होता दै 
तदेदनाथेम-मनोज्य्यासानुकूछ जो अधिघानरूप श्रद्मका वेदन उस बेदनफे लिए प्रमाणकी 
अपेक्षा होनेपर अन्योन्याश्रय होनेसेरमनका अध्यास ददोनेपर प्रमाणरूपा वृत्तिका सम्भव दै, 
ओर अधिप्ठानज्ञानविधया-अधिप्ानज्ञानत्वेन कारणीभूत उस प्रमाणतत्तिके दोनेपर मनका 
अध्यास यनता दै अतः अन्योन्याअय दै स्वप्रकाशत्वेन तदनपेक्ष-उक्त प्रमाणवृत्त्यनपेक्ष दी 
अधिषठानत्त्र दै=मन आदिफे अध्यासमें अधिष्ठानविपयक प्रमाणदरत्तिकी आवश्यकता नहीं हैं; 
अधिष्ठानको स्वप्रकाशत्व होनेसे-अधिष्ठानको स्वप्रकाशत्व होनेपर मन आदिके अध्यांसकी 
अतुपपत्ति नहीं दै क्योंकि अधिप्ठानके अनावरणको ही अध्यासके प्रति हेतुता दै तहाँ पूर्णाः 
नन्दस्वेन अधिएानमें आवरणके रहनेपरभी चित्वेन अनावरण दै तथात्व=स्वप्रकाशत्व दोनेसे, 
अध्यासकी उपपत्ति दै; इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? स्वप्रकाराताको कहनेफे लिए अशक्यत्व, 
दोनेसे । तथाहिजभशक्यत्वको दिखलाते दैँ=क्रिमिद्‌सू=विचायमाणतवेन प्रस्तुत यह स्वप्रका- 
शत्व=क्या दै ? दृत्त्यव्याप्यत्वम्‌ःवृत्त्यविपयत्वरूप है, या फळाव्याप्यत्वरूप है, या अवेद्यत्वे 
सत्यपरोक्षञ्यवहार रविपयत्वयो ग्यत्वरूप है, या अवेद्यरवे सति अपरोक्षन्यवद्दारविपयत्व-योग्यत्वा- 
स्यन्ताभावानभिकरणत्वरूप दयापर अवेद्यत्वे स्वप्रकाशलम्‌ | इतना दी यदि लक्षणकरें 
तो अतीतानागतपदार्थोमें और नित्यानुमेयपरमाणुप्रमृतिओंमें और घर्मा दिकोमंभी लक्षण चला 
जायगा-अत्तिव्यापति द्दोगी, यद्यपि आगमबेद्यत्व उक्त पदाथॉमें हे और योग्यतानुसार अनुमान- 
वेद्यत्वमी दे अतः अवेद्यत्व नहीं कहा जा सकता दै तथापि यद्दॉप! अवेय्त्वेन फलाव्याप्यरव 
विवक्षित दै वह तो उक्त पदाथामें हे हदी अतः अतिव्याप्ति दै, उसफे वारणकरनेफे लिए 
अपरोक्षव्यवद्दारनिपयर्व कदा । केवळ अपरोक्षव्य़वददारविपयत्व ही कदे और “अवेद्यत्वे सति? 
इतना न कहें तो घटादिमें अतिव्याप्ति दै, अतः अवेद्यत्वे सति कदा । इसके कद्दनेसे घटा दिमें 
अतिव्याप्ति नहीं है, क्योंकि घरा दिमें फलव्याप्यत्वरूप वेद्यरत्र ही दै । व्यवद्दारमें अपरोक्षत्व 
विशेषण न दें तो भी अतीतादिमें अतिव्याप्ति है। अतः व्यवद्दारमें अपरोक्षस्त्र विशेषण दै यदि 
“अवेयत्वे! सति अपरोक्षव्यवह्रविषयत्व ही कहें और योग्यत्व विशेषण न दें तो सुपुप्तिकाला- 
वच्छेदेन आत्मामें अव्याप्ति ह अतः योग्यत्व कदा, यदि योग्यत्वान्त ही कहुँ तो भी मुक्तास्मामें 
व्यापत दे क्योंकि उसमें योग्यत्वरूप घम नहीं दे अतः योग्यतवान्त्यन्तामावानधिकरणत्व 
कदा-जिसमें कभीभी योग्यस्व रद्द जायगा उसमें योम्यत्वात्यन्ताभावाधिकरणस्य नहीं रदेगा । 
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विकल्पकर अब ट्रैती दोप देता है-नाद्य;-दृत्त्यव्याप्यत्वरूप प्रथम पक्ष नहीं बन सकता है; 
क्यों ! प्रदाकोभी आवरण भङ्गके लिए चरमवृत्तिविपयस्व होनेसे । न द्वितीयः--फढाव्याप्यत्व- 
रूप द्विवीय पक्षभी नहीं वन सकता है; क्यों ? अतीतादिमें और नित्यातीन्द्रियमें अतिव्याप्ति 
दोनेसे । न तृतीय/-तृत्तीयपक्षमी नहीं यन सकता है, क्‍यों ? सुपुप्तिप्रत्यादिमें व्यवहारफे 
अभावसे अव्याप्ति होनेसे । न चतुर्थः चतुर्थपक्षमी ठीक नहीं क्यों? योग्यत्वरुपधर्मका 
मोक्षकालमें अभाव दोनेसे तदारमोक्षकाळावच्छेदेन श्रद्मामें अव्याप्ति दोनेसे। पव्वमपश्षमी 
समीचीन नहीं, क्यों? अनधिकरणत्वकोभी धर्मत्व होनेसे मोक्ष दामे अनधिकरणत्वफेभी 
अभावसे अव्याप्ति होनेसे । अतएव-अव्याप्तिको तदवस्थ होनेसे ही ताइगनधिकरणलोपः 
लक्षितत्वभी वत्‌-स्प्रकाशत्व नहीं दै; अव्याप्तिको दिखळाते हैं तस्पापि-उपलक्षितत्वकोभी 
घमेत्व होनेसे मुक्तिमें उसके अभावसे इति चेन्न; क्यों? पश्चमपक्षको ही विचारसहत्य होनेसे । 
यद्यपि चतुथेपक्षमेभी दोप नहीं है क्योंकि छक्ष्यमें लक्षणके असत्त्वका नाम अब्याप्ति है और 
ब्रह्मे तो उक्तरूपयोग्यत्व कदाचित्‌ रहता ही है, अतः अञ्याप्तिक्ा ` असम्भव है, तथापि स्वप्र- 
काशत्वको ब्रह्मस्वरूपतालाभफे लिए पश्चमपक्षका ही अङ्गीकार करते हैं। और वस्तुतः 
प्रमाणबृत्तिके विना भी व्यवहाय्येत्वके लिए स्वप्रकाशत्त्र कहा जाता है और उस स्वप्रकाशत्वको 
ग्रह्मस्वरूपता न द्वोनेपरभी व्यवहार दुशामें उसके सत्वसे ही ग्रहममें स्वप्रकाशत्वफी उपपत्ति दै, 
अतः चदुर्थपक्षभी युक्त ही है । 

नच मोक्षेञ्व्यापिः अनधिकरणत्वस्य स्वरूपतया तदापि सत्वात्‌। नच स्त्ररुपत्ये, 
लक्षणत्वानुपपत्तिः; तन्नये ्रह्माभिन्नानन्दादों गुणत्वव्यवहारवत्‌ स्वर्पभूतेऽप्यनघिः 
करणत्वे लक्षणल्वव्यवहारात्‌ । नच-त्वन्मते योग्यत्वमपि ब्रह्मणि मिथ्येति तदत्यम्ता- 
भावोऽपि वाच्यः, तथाच कथं तदत्मन्ताभावानधिकरणत्वमिति-वाच्यम्‌ । योग्यत्ववि- 
रोधयन्त्यन्ताभावस्य विवक्षितत्वात्‌ स्वाश्रयनिष्ठात्यन्ताभावस्य मिथ्यातमयोजकस्य 
स्वाश्रयनिष्ठत्येनेवाविरोधाद्‌ । यद्वा व्यावहारिकात्यन्तामावो विवक्षितः, ब्रह्मणि च 
योग्यतात्यन्ताभावस्य ब्रह्मस्वरूपत्वेन तात्त्विकत्वात्‌ । नाप्यवेद्यत्वानिरुक्तिः; फलाव्या- 
प्यतस्येत्र तसात्‌, आवरणभङ्गे चित एवं फलत्वात्‌ । नच-एवं घटादेरपि दृत्तिवेद्य- 
तया फळविपयत्वामावात्‌ रूप्यसुखादेरपि अपरोक्षव्यवहारयोग्यतया विशिष्टलक्षणस्या- 
तिव्याप्तिरिति-बाच्यम्‌; घटादो फलव्याप्यत्वस्य समर्यितत्वादरप्यसुखादो साक्षिभास्य- 
तयाऽपरोक्षव्यबद्दारेऽपि भ्रमाणजन्यापरोक्षदत्तिविपयत्वाभाबात्‌। 

मोक्षमें उक्त लक्षणकी अव्याप्ति दै, नच-भव्याप्ति नहीं है, क्यों ? अनभिकरणस्वको 
श्रद्मखरूपता द्ोनेसे तदापि-मोक्षमेंभी सत्त्व होनेसे । स्वप्रकाशत्वको स्वरूपता दोनेपर दृक्षण- 
स्वकी अनुपपत्ति है, नच=लक्षणत्वक्री अनुपपति नहीं है क्‍यों ? तुम्हारे मतमें प्रदाते अभिन्न 
आनन्दादिमें जैसे गुणत्वव्यवहार होता दै, तैसे स्ररूपभूत अनधिकरणलमंभी छक्षणत्वफे 
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व्यवहवारसे । त्वन्मते=तुम्हारे मतमें योग्यत्वभी व्रह्मम मिथ्या है अतः योग्यत्वका अत्यन्ता- 
भावभी वाच्य है; फलतः योग्यत्वके अत्यन्ताभावका अनधिकरणत्व कैसे दै; इति नच वाच्यम, 
क्यों ? योग्यत्वविरोधि अत्यन्ताभावको-योग्यान्यहृत्तित्वविशिष्ट अत्यन्ताभावको विव- 
क्षितस्व दोनेसे, मिध्यात्वप्रयो जकस्वाश्रयनिष्ठात्यन्ताभावको खाश्रयनिष्ठत्व होनेसे ही अविरो- 
घित्त्र होनेसे । अथवा व्यावहारिकस्वरूपात्यन्ताभाव विवक्षित है, और ब्रह्ममें योग्यताके 
अत्यन्ताभावको त्रह्मस्वरूपत्वसे तात्त्विकत्व होनेसे । तैसे अवेद्यत्वकीभी अनिरुक्ति नहीं है । 
कलाव्याप्यत्वको ही अवेद्यत्व होनेसे | आवरणभङ्ग होनेपर चित्‌कोही फलत्व दोनेसे । शकते 
नचेति । घटादिकोभी वृत्तिवेयत्व होनेसे, फलव्याप्यत्वफे अभावसे और रुप्यसुखादिकोभी 
अपरोक्षव्यवद्दारयोग्यत्व दोनेसे विशिष्टलक्षणस्यरसमम्रलक्षणकी घटादिमें तथा रूप्यसुखादिमें 
अत्तिव्यासि दै, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ! घटादिमें फलव्याप्यत्वको समर्थितत्व होनेसे और 
रूप्यपुखादिमे साक्षिभास्यतया अपरोळुव्यवद्दारके होनेपरभी प्रमाणजन्य जो अपरोक्षद्त्ति 
ताइशवृत्तिजिषयखके अभावसे-फ़छत: घरादिमै अवेद्यत्व नहीं है और शुक्तिरूप्या दिमें प्रमाण- 
जन्यापरोक्षद्रतिविपयत्वरुप अपरोक्षव्यवद्दारविपयत्व नहीं दे अतः अतिव्याप्ति नहीं । 

तयाच फलाव्याप्यत्वसमानाधिकरणतदस्तस्य पयेवसिततया सकलदोपनिरा- 
'सात्‌ । नच ब्रह्मणोऽपि इत्तिप्रतिविस्बितचिद्रूzफलभास्यत्वेनासम्भवः, तस्य फलख्पत्वेन 
तद्विपयलाभावात्‌ । नच चित्सुखाचार्य! तत्स्वभावस्यापि स्फुरणस्य तद्विपयत्वमित्यु- 
क्तेरसम्भवः; तस्याचायेबचसस्तत्मयुक्तव्यवहारविषयतया तद्विपयत्वोपचारनिवन्धनत्वात्‌ 
अयमत्र निष्कर्पः-ृत्तिमतिविम्वितचिज्ञन्यातिश्षययोगित्वं हत्या तत्मतिफलितचिता वा 
अभिव्यक्त्यधिष्ठानचिद्रिपयत्वं वा फलव्याप्यत्वम्‌ । चिज्ञन्यातिश्चयश्च नावरणभङ्गः 
नापि व्यवहारों विवक्षितः, किन्तु भग्नावरणचित्सम्वन्धः | सच घटादावस्ति, नात्मनि; 
सम्बन्धस्य भेदगभेत्वात्‌ । एवयुक्तचिद्रिपयत्वमपि, भेदघटितं घटादावस्ति नात्मनीति 
स्थित प्रतिकमैव्यवस्थायाम्‌ । 

तथाचेति। फळाव्याप्यत्वाधिकरणनिरूपितत्रत्तित्वविशिष्ट जो ततू=प्रमाणजन्यापरो- 
क्ष्ृत्तिविपयत्वरूप अपरोक्षव्यवद्दारविपयत्व तद्बत्तको स्वप्रकाशत्वेन पय्येवसितता होनेसे सकल 
दोर्पोके निराससे। उक्त स्वरूप स्वप्रकाशलमें कोई दोप नहीं । त्रह्मकोभी बृत्तिमें प्रतित्रिम्बित 
जो चिद्रूपफळ तादशफलमास्यत्व होनेसे असम्भव दैउक्षणमें असम्भव दोप दै, नचर्‌नही दै, 
क्या ? तस्य-म्रद्यको फळरूपत्व होनेसे, फळविपयत्वके अभावसे । चित्सुखाचाय्येसे तत्स्वभा- 
बस्यापि=चैतन्यस्वरुपज्ञानस्वभाव त्रह्मकोभी तद्विपयत्वमू-ज्ञानस्वरूपस्फुरणविपप्रत्व है इस 
रीतिसे कहा होनेसे असम्भव दोप दै, नच=नहीं दै, क्‍यों ! तस्य-उक्त आचार्येके वचनको 
तत्मयुक्तर-स्फुरणप्रयुक्तव्यवद्द रविपयत्र होनेसे जो तद्विपयत्वका उपचार तादृश-उपचारनित्र- 
न्घनत्व दोनेसे-ज्ञानप्रयुक्त जो अमिळापरूप व्यवशर होता दै तद्विषयत्व ब्रद्ममें दै त्युक्त 
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ज्ञानविपयत्वका उपचार दै ताह उपचारको लेकर: उक्त चित्सुखाचाय्येका वचन दै । यदद 
यपर निचोडाथ दै, वृत्तिम प्रतिबिम्बित जो चित्‌ तादृशचिज्ञन्य जो अतिशय तारश 
अविशययोगित्व फलव्पाप्यत्व दै । अथवा वृत्तिसे, या बृत्तिप्रति-ऋलितचित्से अभिव्यक्त जो 
अधिष्ठानचित्‌ तादृरा-चिद्विपयत्व फलव्याप्यत्व दै । और चिज्ञन्यातिशय आवरणभङ्गरूप 
विवक्षित नहीं दै तथा व्यवद्दाररूपभी विवक्षित नहीं है; किन्तु भग्नावरण जो चित्‌. तादृश 
चित्रका सम्बन्धरूप दै । सच=्बह सम्बन्ध तो घटादिमें दै आसमामें नहीं, सम्बन्धको भेद 
गभेख होनेसे । इसरीतिसे भेद्घटित उक्तचिद्विपयस्वभी घटादिमे दै आत्मामें नहीं, यह प्रति- 
कमेव्यवस्थामें स्थित दै । 


नाप्पपरोक्षव्यवहारो दुवेचः, अपरोक्ष इति शब्दमरयोगस्यैव बिषक्षिततात्‌ । 
नचालोकिकमत्यक्षबिपयधर्माधर्मादो ताहशव्यवहारयोगितया आतिव्याप्रिः योगजधर्मा- 
तिरिक्तालोकिकमत्यासत्तरनङ्गीकारात्‌ तस्यापि स्वयोग्यव्यवद्दित एव सामर्थ्यापादक- 
स्वात्‌, नतु धर्मादौ । तदुक्तं-यत्राप्यतिशयो दृष्ट इत्यादि । एतेन-कश्चायमपरोक्षव्यव- 
हारो नाम ! अपरोक्षज्ञानजन्यो वा, अपरोक्षवस्तुविषयो वा, अपरोक्ष इत्पाकारो वा, 
नायः; धर्मादावप्यपरोक्षयोगिज्ञानानुव्यवसायव्यातिज्ञानजन्यव्यवद्वारसत्वेनातिव्यासे;, न 
द्वितीय; वस्तुनः आपरोक्ष्यं अपरोक्षज्ञानविपयत्वे चेत्‌, आत्मनोऽपि घटादिवत्‌ वेद्त्वापा- 
तात्‌, अपरोक्षव्यवहारविपयत्व चेत्‌ वस्तुव्यवहार्‍योरापरोक्ष्ये अन्योन्यसापेक्षतया5- 
न्योन्याश्रयात, न तृतीयः, निराकारशुद्धबह्मविपयस्य अखण्डार्थनिप्रपेदान्तजन्यव्य- 
वहारस्यापरोक्ष इत्याकारायोगादिति-निरस्तम्‌ व्यवहारपदेनाभिवदनस्य विवक्षितत्वेन 
चरमदृत्तेस्तदनाकारत्वे$पि क्षत्यमावात्‌ । 

तैसे अपरोक्षव्यवहार भी दुर्भच नहीं है; क्यों! ( अपरोक्ष, ) इत्याकारक शब्दप्रयोगको 

ही अपरोक्षञ्यवद्दारपदसे, विवक्षितत्व होनेसे अछोकिक प्रत्यक्षके विषय जो घमोधर्मादिक हैँ 
उन्होंमें ( अपरोक्ष; ) इत्याकारकशब्द्प्रयोगरूपच्यवद्दारयोगित्व होनेसे अतिव्याप्ति है; नच= 
अतिग्प्रापि नहीं दै, क्यों ! योगज-धर्मसे अतिरिक्त सामान्यलक्षणादिरूप अलौकिक प्रत्या- 
सत्तिके अनङ्गीकारसे, तस्यापि-योगजधमेकोभी स्वयोग्यः्यतहितमें ही सामर्थ्यका आपाद- 
कत्व दोनेसे धर्ादिमें नहींटजिस इन्द्रियके योग्य जो पदार्थ दो उस इन्द्रियसे उसी पदार्थका 
"अरण होता दे योगजबर्ममे विशेषता यृ दै कि विप्रकृष्टव्यवद्दितकाभी ग्रहण होता दै परन्तु 
अन्धे योगीको रूप दीखनेलगे अथवा किसीभी योगीको श्रोत्रसे रूप दीखनेळगे ऐसा नहीं 
है। सो कहा है-यत्रेति ( छो० वा० सू० २ छो० ११४ ) एतेन-अपरोक्षव्यवद्दार नामधारी 
क्या है ? क्या अपरोक्षज्ञानसे जन्य जो व्यवद्दार उसका नाम अपरोक्षव्यवहार हैं या अपरो- 
क्षविषयक्रव्यवद्दारफा नाम भपरोक्षव्यवददार दै, नाद्य=प्रथमपश् नहीं बन सकता है क्यों ? 
घर्माविमेभी अपरोक्ष जो योगिजोंका ज्ञान वादश ज्ञानजन्यव्यवहवारका सरव दोनेसे और 


७८८ न उद्वैतसिद्धि: । [ स्वप्रकाशस्वलक्षणोपपत्तिः । है 


अपरोक्ष जो अनुव्यवसाय तादश अनुव्यवसायजन्यव्यवद्दारका सत्त्व द्दोनेसे, तैसे अपरोक्ष जो 
व्याप्तिज्ञान तादृश व्यास्तिज्ञानञन्यव्यवहारका सत्त्व होनेसे अतिव्याप्तिसे।न द्वितीय$= 
अपरोक्षवस्तुविपयरूप द्वितीयपक्षमी नहीं बन सकता है, क्यों ? वस्तुका आपरोक्ष्य यदि 
अपरोक्षज्ञानविपयत्वरूप है तत्र तो आत्माकोमी घटादिवत्‌ वेद्यत्वका आपात है, अत: । और 
अपरोक्ष॒व्यवद्दा रविपयत्वरूप यदि वस्तुका आपरोक्ष्य है तब तो वस्तु तथा व्यवहार इन दोनोंको 
आपरोक्ष्यमे परस्पर सापेक्ष होनेसे अन्योन्याअय है अतः । न वृतीय;-तृतीयपक्षमी ठीक 
नहीं; क्‍यों ? निराकार-शुद्धत्रह्मनि्ठ जो अखण्डाथनिष्ठवेदान्तजन्यव्यवद्दार उस व्यबद्दारमे 
( अपरोक्षः ) इस आकारके अयोगसे, यह्‌ कथन खण्डित हुआ, एतेन शब्दका अर्थे दिखलाते 
हैं-ब्यवहार पद्से अभिवदनको विवक्षितत्व होनेसे चरमवृत्तिमें  अपरोक्षः ? इत्याकारत्वके 
न दोनेपरभी क्षतिके अभावसे । 

नचानुपलब्धिगम्यतया अवेधे अपरोक्ष इति लोकव्यवद्दारसत्तेनाभावेऽतिव्यातिः; 
प्रमाणिकव्यवहारस्य विवक्षितत्वात्‌ ननु-अपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं न तावत्सर्वान्मति; 
चैत्रज्ञाने मैत्रस्य तदमावात्‌, नापि ज्ञानं प्रति; तस्याव्यवहतेत्वात्‌ नापि ज्ञानाश्रयं 
प्रति; ज्ञानस्य चितोऽनाभ्नितत्वादिति-चेन्न; प्रमातारं ये कश्चित्‌ प्रत्येवापरोक्षव्यवहार- 
योग्यत्वं विवक्षितम्‌ रमाता चाहमथे एव सबेसम्मत; । यत्तूक्त चैत्रस्य ज्ञाने मै्रस्याच्य- 
बहार इति, तस्य चैत्रज्ञाननिमित्तको मैत्रस्य व्यवहार इति वाथ; चैत्रज्ञानविपयको मैत्रः 
स्याव्यवहार इति वार्थः । आधे चेत्रज्ञानेन मेत्रस्याव्यवहारेऽपि स्वज्ञानेनेव घटे 
ब्रह्मणि चापरोक्षव्यवदारसम्भवेन व्यर्थविशेषणत्वासम्भवयोरभाबात्‌ । द्वितीये चेत्रः 
ज्ञाने ताइकूब्यवद्दारामावेऽपि क्षत्यमावात्‌ । अस्माकमपि हि चितिरेव खमकाशा नतु 
चैत्रज्ञानत्वेन व्यपदिश्यमानबृस्युपहितचिदपि इत्तेरखमकाशत्वात्‌ । एवश्च सपेप्रमातृन 
प्रति ताहर्व्यवहारबिपयतायोग्यत्वम्रपि सङ्कच्छत एवं | 

नचेति | अनुपळब्धिप्रमाणसे गम्यत्व होनेसे फलाव्याप्यत्वविशिष्ट जो अवेद्यरूप 
अभाव है उस अभावमें ( अपरोक्ष ) इत्याकारक ळोकव्यवद्दारका सत्व होनेसे अतिव्याप्ति 
है, नच=अतिव्यापति नहीं दै, क्यो ? व्यवद्दारपदसे प्रामाणिक व्यवहारको विवक्षितत्व होनेसे । 
शङ्कते नन्विति | अपरोक्षव्यवहारयोग्यत्व सवेके प्रति नहीं हो सकता दै, चैत्रके ज्ञानमें. 
भैत्रके आपरोक्षन्यवद्दार-योग्यत्वके अभावसे; ज्ञानके प्रतिभी नहीं हो सकता दै, ज्ञानको 
व्यवद्दरवृत्व न होनेसे । तेसे ज्ञानाअयके प्रतिभी नहीं बन सकता दै ज्ञानको चितूके आशितत्व 
न होनेसे । इति चेन्न; क्योंकि जिस किस प्रमाताके प्रति ही अपरोक्षव्यवहारयोग्यत्व विवक्षित 
दै ओर प्रमाता तो सर्वेसन्मत अहमयेरूप ही दै । ' चैत्रके ज्ञानमें मैत्रका अव्यवद्ार दे? यह 
जो कहा है, तस्प--उस कथनका क्या-/ चैत्रज्ञाननिमित्तक मैत्रका अव्यवहार है, यह अये दै, 
अथवा चैत्रज्ञानविपयक मैत्रका अव्यवद्दार दै यह अर्थ दै, आध्येञभादिमपक्षमे चैत्रज्ञानसे 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वंलिता । न ७८९ 


भैत्रका व्यवहार न होनेपरभी स्वज्ञानेनेवरमैत्रज्ञानसे ही घटमें और प्रह्षमें अपरोक्षव्यवहारका 
सम्भब दोनेसे, व्यथेविशेषणत्व और असम्भव इन दोनॉके अभावसे । द्वितीय पक्षमें चैत्रज्ञानमे 
तारम्ज्यवद्दारका अभाव होनेपरभो हानिके अभावसे । क्षत्त्यमावको ही स्पष्ट करते दै-हमारे 
मतमेंभी चिति ही खप्रकाशा है? नकि चेत्रज्ञानत्वेन व्यपदिइयमानब्वर्युपदितचित्‌ भी, 
वृत्तिको अस्वप्रकाशत्व होनेसे । और ऐसा होनेपर सबै प्रमाताओके प्रति अपरोक्षव्यवहारवि- 
'प्रयत्वयोग्यत्व भी सङ्गत होता ही हेख्चैत्रज्ञानत्वेन मैत्रज्ञानत्वेन, इत्यादिके निकाळ देनेसे 
उक्तविधयोग्यत्व सङ्गत होता ही है । 

ननु--अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारविपयत्वं तद्योग्यत्वं च व्याहतम्‌ ; तदपरोक्षव्य- 
चहारे तद्विपयकस्फुरणस्य हेतुल्रादितिचेन्न; अन्यत्र तद्विपयस्य तत्यथवहारजनकत्येअपि 
स्फुरणस्य स्वाबिपयस्य स्त्रस्मिन्‌ व्यवहार जनकलम्‌; स्वभावभेदात्‌ , । नच घरादाबपि 
तथेत्रास्तु, तेपामस्फुरणरूपत्वेन तद्विपयस्वं बिना नियामकान्तराभावात्‌ , तार्किककल्पि- 
तस्यानुव्यत्रसायस्यापि घर्ञानज्ञानलापेक्षया लघुना घरङ्ञानत्वेनै्र घटज्ञानव्यवद्दारहेतुत- 
कल्पना ननु अनवस्थाभिया स्फुरणान्तरानङ्गीकारात्‌ स्वस्येव स्वविपयत्वमस्तु 
अन्यत्र कुप्तस्य तद्विषयस्य नियामकस्य त्यक्तुमयुक्तत्वात्‌, अन्यथा प्रमेयत्वस्य 
स्वदत्तित्वे विनेव स्वत एवं प्रमेयमिति व्यवहारजनकत्वोपपत्त्या केबलान्त्रयित्व-भङ्ग-भसङ्ग 
इति-चेन्न; अनवस्थया स्फुरणान्तरत्यागदभेदे भेदनियतस्य विपयविपयिभावस्याप्य- 
युक्ततया त्यागोपपत्ेः प्रमेयलादो केवलान्बयिस्वभङ्गस्येष्टतवात्‌। 


ङ्के नन्विति | अवेद्यत्वे सति अपरोक्षन्यवरद्वारविपयत्व या अवेद्यत्वे सति अपरोश्चव्य- 
चहारविपययोग्यत्व ब्रह्ममें व्याहृत है, क्यों ? तद्विपयक अपरोक्षव्यवद्वारमें तद्विपयक स्पुरणको 
'देवुत्व होनेसे-तदपरोक्षव्यवहारे-्ञहाबिपयक ( अपरोक्षम्‌ ) इत्याकारक शाब्दुप्रयोगमें ग्रह्म- 
पतिपयक स्फुरणक्रो हेतुत्वातून्छप्रवद्दार विपयस्वेन अपेक्षितत्व दोनेसे= घटः अपरोक्ष: ! इस 
-व्यवहारमें जैसे विपयत्वेन घट अपेक्षित होता दै तैसे ' त्रह्मापरोक्षम्‌ ! इस व्यबद्दारमेंभी श्रह्म- 
स्फुरणका तादाल्म्यबिपयत्वेन अपेक्षित दै यह भाव दै । इति चेन्न; क्यों ? अन्यत्र तद्विपयको 
-तद्गपवहारजनकत्व द्दोनेपरभी स्वा विपयक स्फुरणको स्वमें | स्फुरणमपरोक्षम्‌.? इत्याकारकव्यव- 
हारजनकत्व है । उक्त पङ्किओंका सरलार्थ यह है कि,-अवेद्यस्व कहकर जो अपरोक्ष्व्यवद्दार- 
विपयत्व कद्दा दे, वह ठीक नहीं क्योंकि जो पदार्थ वेद्य दोता है, बही अपरोक्षव्यवहारका 
विपय होता है, यह घटादिमें देखा गया दै और आपने ब्रह्मम ' अपरोक्षम्‌ ? इत्याकारक शब्द 
्रयोगरूप जो अपरोक्ष व्यबहार माना है वहभी ब्रह्मविपयक ज्ञान-जन्य मांना है, ऐसी 
दशामें ब्रह्मविपयक स्फुरणात्मक अपरोक्षव्यवद्दारको भी श्रह्मविषयक स्फुरणजञन्य मानना चाहिए, 
फळत: यदि अवेद्यस्व कहते दो तो अपरोक्षव्यवहारविषयत्व व्याहत है और अपरोक्षव्यवद्वारः 
विपयत्व कद्दते हो तो वेद्यत्वको गलग्रहन्यायसे आज्ञानेसे जवेद्यत्व व्याइत दै; ऐसी शक्का 


७९० | अद्वैतसिद्धिः । [ सप्रकाश्चत्वलक्षणोपपत्तिः। ] 


दोनेपर समाधान यह किया कि, अन्यत्र तद्विपयकव्यवद्दारमें तद्विपयक्ञानकी आवश्यकता 

सुरणात्मकन्यबहारमें स्फुरणको स्वेतर स्फुरणकी अपेक्षा नहीं होती है,-विपयान्तर- 
सध्वाराभावसे, सुपुस्याद्यमावापत्तिसे, ओर अननुभवसे, तथा अनवस्थाकी आपत्तिसे, और 
कही परभी स्फुरणोंकी घाराकी विश्रान्ति दोनेपर बिपयपय्येन्त संशयाकान्तिसै | इसी अको 
दिखाते हैं-स््भावमेदात्‌=पवायोके खभावनैचित्रयसे । घटादावपि तथैवास्तु>मैसे स्फुरण 
खाविपयक हुआ भी खभावबैचिञ्यसे अपरोश्षव्यवह्ारका हेतु होता है, तेसे घटादिकभी 
स्वाविपयक होकर खभावविशेपसे अपरोक्षञ्यवहारको उत्पन्न को, घटादिविपयक ज्ञानके 
माननेकी क्या आवश्यकता दै, नच=ऐसा नहीं हो सकता दै, क्‍यों ! तेपाम्‌=षटा दिकोंको 
स्फुरणर्पत्व न दोनेसे तद्विपयत्वके विना नियामकान्तरके अभावसे यद्विपयक ज्ञानसे यद्विप- 
यक व्यवद्दार होता है तद्विपयकज्ञान तद्विपयकव्यवद्दारका जनक दै, घटविपयक ज्ञानको यदि 
घटविपयकव्यवहारफे प्रति हेतु न मानें तो तो घटविपयकव्यवद्धार ही न होगा, अन्य निया- 
मकके अमावसे। ननु-तथापि स्फुरणको स्वविपयत्व आवश्यक है, यदि स्वविपयत्व न होगा 
तो स्फुरणविपयकत्रत्त्यमावकाळमें स्फुरणविपयकठ्यवद्दार न होगा, तार्किक छोगभी ज्ञानवि- 
पयकव्यवहारफे प्रति ज्ञानज्ञानत्वेन हेतुता मानते हैं, तहॉ कहते दैं-तार्किकोंसे कल्पित अनु- 
व्यवसायक्रोभी घटज्ञानज्ञानत्वकी अपेक्षासे ख्युभूतघटज्ञानलेन ही घटज्ञानविपयकत्वव्यवद्ारमें 
हेतुख्वकरपनका औचित्य होनेसे | फलतः अनुव्यवसायका अङ्घीकार निष्फळ दै व्यवसायको 
ही स्वप्रकाशत्वका सम्भव दोनेसे । ज्ञानविपयक व्यवद्दारके अन्यकारणोंके होनेपर ज्ञानविप- 
यक ज्ञानके न द्वोनेपरभी ज्ञानविपयक व्यवहार होता दै, इस छिएभी व्यवसायसे ही व्यवसा- 
यविपयकव्यवद्दार मानना उचित दै । अनुव्यवसायकी आवश्यकता नहीं । शङ्कते नन्विति । 
 अनवस्थाभिया=्अनवस्था दिके भयसे स्फुरणविपयकस्फुरणान्तरके अनङ्गीफारसे स्वको ही 
स्वविपयत्व रहो । व्यवद्दारके प्रति अन्यत्र क्ल जो तद्रिपयत्वरूप नियामक उस नियामफको 
स्यागनेके लिए अयुक्तःव होनेसे। अन्यथा प्रमेयत्वक्ो खद्वत्तित्यके विना ही स्वतः ही ( प्रमेयम्‌.) 
इत्याकारक व्यवद्दारके प्रति जनकत्वकी उपपत्तिसे, केवलान्वयित्वके अङ्गका प्रसङ्ग दै, इति 
चेन्न; क्यों ? अनवस्थादिके भयसे जैसे स्फुरणबिपयक स्फुरणान्तरका याग दे, तैसे अमेदमें 
भेदव्याप्य विपयिविपयभावकोमी अयुक्ता होनेसे उसके त्यागकी उपपत्तिसे। और प्रमेयत्ववा- 
च्यत्वादिमें फेबडान्वयित्वके भङ्गको इष्टत्व दोनेसे। 

. _ एवं गतिरपि ग्राम इव स्व॒स्मिन्नपि स्रकार्य करोत्विति-वाच्यम्‌ , भेदाविशेषा- 
ततन्तुरिव मृदपि पट करोलिति अस्याप्यापत्त; | स्वमावभेदेन परिहारश् सत्र समानः। 
य॒द्वा-चिद्निपयस्त्ररूपत्वमेव स्प्रकाशलम्‌ , चिदन्यस्य समरस्य चिद्विपयत्वाततुच्छस्य 
निःस्वरूपत्वेन नातिव्यापिशङ्का । नाप्यसंमबः स्वात्मनि इत्तिविरोधेन छिदाया अच्छे- 
चत्ववत्‌ स्तस्य स्ववेद्वत्वायोगात । नच-एवं मिथ्यात्वानुमितेरपि अस्वविपयत्वापत्ति- 

?रिति-वाच्यम्‌} स्वपरसाधारणस्येकस्य विपयतानियामकस्य तत्र सत्वेन विशेषात्‌। : 


[ परिच्छेद्रः २] सरलासम्बलिता । ७९१ 


नचेति । गति भी ग्रामकी तरह स्वमेंभी स्त्रकार्य करेः्ज्ञानविपयकल्ानफे न दोनेपरभी 
जैसे ज्ञान स्वकाय्येरूप व्यवद्दारको स्वभ करता है तैसे गतिविपयक गतिके न होनेपरभी गति 
जैसे माममें म्रामपुरुपसंयोगरूपकारय्यको करती दै, तैसे स्वमेंभी आमपुरुपसंयोगरूपका्यको 
करे, क्योंकि स्त्राविपयत्वसमान दै; इति न च वाच्यम्‌; क्‍यों ? उभयत्र भेदके अविशेषसे 
तन्तु जैसे पटको करते हैं तैसे मिट्टीभि पट क्रो करे, इस अर्थेक्रीभी आपत्तिसे | और स्वभाव- 
मेदसे परिहार तो सर्वत्र समान दैन्मैसे तन्तुभोंसे पट भिन्न दै तैसे मृत्तिकासेभी पट भिन्न है, 
तहा तन्तुआँसे ही पट द्दोता दै सृत्तिकासे क्यों नहीं होता दै । यदि प्रागभावको नियामक कहा 
ज्ञाय तो भी प्रश्न यना द्वी रद्दता दै क्रि पटका प्रागभाव तन्तुओमे हदी क्यों रहता है सृत्तिफामे 
क्यों नहीं रहता है यही प्रश्न शक्ति और योग्यतादिमेंमी बन सकता दे, अतः अन्तमें व्यव- 
हारनिवांदा् निरनुयोज्य स्वभाव मानना पडता दे, इस बिपयका सद्भेपसे उल्लेख हमने  आत्म- 
निरूपण ? नामक ग्रन्थम किया है ।-तथाच ज्ञानमें ही ऐसा स्वभाव माना जाता है कि, 
स्वाविपय हुआभी स्वविपयक्र व्यवहारको उत्पन्न करता दै । गत्यादिमें नहीं । स्वप्रकाशत्वका 
अन्य लक्षण दिखलाते हैं यद्वेति । चिदविपयस्वरूपस्तर ही स्त्रप्रकाशत्व दै; “ चिद्विपय ? 
इतना ही कहें और स्वरूपत्व न कहें तो गशश्वङ्वादिमै अदिव्याप्ति है, अतः स्त्ररूपत्व कद्दा, 
स्वरूपत्वमात्र ही कद्दें तो घटादिमें अतिव्याप्ति दै, अतः चिद्‌ विपयत्वफद्दा; इसी अर्थको दिखलाते 
हैं-चित्से अन्य सर्वको चिद्विपयत्ब होनेसे उसमें, और तुच्छको निःस्त्रूपस्त्र दोनेसे तुच्छमें, 
अतिव्याप्ति शङ्का नहीं दै । इस छक्षणमे असम्भव दोपभी नहीं दे, क्‍यों ? स्तवात्मनि= 
स्वस्वरूपे वृत्तिफे विरोधसे जैसे छिदाको छेद्यत्व नहीं दै तैसे खको स्ववेद्यस्वके अयोगसे । 
ऐसा होनेपर मिथ्यात्वानुमितिकोभी स्वविपयस्वाभावकी आपत्ति दै=मैसे ज्ञानविपयकन्तान 
नहीं होता दैन्क्षान स्वको विपय नहीं करता है तैसे मिथ्यास्रसाथ्पिका अनुभितिमी स्वफे 
मिथ्यात्वको न विपय करेगी तथा च उसीको लेकर द्वैतापत्ति होगी इति नच वाच्यम्‌; कयां ? 
स्वपरसाधारणन्रह्मज्ञानान्याताथ्यस्ववि हिष्टतुच्छत्रह्मान्यत्वरूप जो एक, विपयता=अनुमितिधिः 
पयताका नियामक ताद्टशनियामक्रक्रा तत्र=मिथ्यात्वानुमितिस्थळमं सत्व दोनेसे विशेष है, 
अतः । स्वशब्द्से अनुमित्तिका महण दे । 

अतएव यथा छिद्रादो पराशुसंयोगो न स्परसाधारण इति स्त्रस्पिन्ट्त्तिवि- 
रोधः, तया प्रकृतेऽपि । नच-तहि छिदाकायेस्य छिदायामिव चिज्ञन्यव्यवहारस्य 
चित्यनापत्तिरिति-ताच्यम्‌ , फल्द्शनस्येव छिदापेक्षया स्वभावभेदनियामकत्वात्‌ । 
यद्वा स्वव्यवहारे स्त्रातिरिक्तसंविदनपेक्षतवं स्त्रावच्छिन्नसविदनपेक्षस्वं वा स्॒प्रकाशत्वम्‌ । 
नच-स्तवेद्यत्वेऽप्युपपर्या स्वाभिमतप्रकाश्चत्वाचुपपत्तिः; स्ववेद्यत्वस्य बाधितत्वेन तदा- 
दायोपपस्यसंभवात्‌ । नचु-स्वमकाद्वत्वधमेस्य तात्विकत्वे अदवैतव्याघातः; अतातितिकत्ये 
अस्वपरकाशत्वस्येव-तात्तिकत्वापत्या तत्साधकाचुमानादेरवाध इति-चेन्न; स्वरूपत्वस्यो- 
क्तत्वात्‌ । नच-परेपामिद्‌ मिष्टम्‌ ; पेद्यत्वविरो धिस्वरूपस्य परेरनङ्गीकारात्‌। 


इत्यद्वेतसिद्धो प्रहमस्वप्रकाशत्वळक्षणोपपत्तिः । 


SD 


७९२ 2 अद्वैतसिद्धिः । [ अथानुभूतिस्त्रप्रकाशत्वोपपत्ति: । ] 


अतएव छिदादो=छिदां छिनत्ति इत्यादिमें परञुस॑योगः=च्छिदाकर्मत्व स्वपरसाधारण 
नहीं दै, अतः स्वस्मिन्‌--छिदामे इृत्तिविरोधः=छिदाके प्रति अकर्मत है तैसे ज्ञानमें भी ज्ञानके 
प्रति अकमेत्व दै। तहि-तब तो जैसे छिदाकायैस्य-द्रेथीभावरूप छिदाकार्यका छिदामें अभाव 
दै तैसे चितिजन्यव्यवदारकी भी चितिमें अनापत्ति दै इति नच वाच्यम्‌ क्यों ! फलद्शनको 
ही छिदाकी अपेक्षा स्वभावभेदका नियामकत्व होनेसेसछिदामे छिदाकाये प्रत्यक्षादिक तो 
विपयता सम्बन्से द्वोते ही हैं, द्वैघीभावादिरूप कार्य नही दोता है, तैसे ही चितिमें भी सर्व- 
चित्कार्य नहीं होता दै चिज्जन्यघटादिव्यवद्दारका चितिमें अभाव होनेसे तस्मात्‌. फलदर्शनही 
नियामक दै जद्दाँपर जो फळ देखनेमें आये वहाँपर तदनुकूछ खभावकी कल्पना कर छेनी 
चाहिए एकत्रत्य दर्शनादशनसे सवेत्रत्यद्शेनादर्शनकी कल्पना नहीं करनी । लक्षणान्तर दिख- 
खाते दै-यद्वेति । अथवा खव्यवद्दारमें स्वातिरिक्तसम्बिदनपेक्षत्वरूप स्वप्रकाशत्व दै, या 
स्वव्यवहारमं स्वावच्छिन्नसम्तिदनपेक्षस्ररूप स्वप्रकाशत्व दै । स्ववेद्यत्वेषपि उपपत्त्या- 
स्ववेद्यत्व होनेपर भी 'खव्यवहारे' इत्यादि छक्षणद्वयकी उपपत्ति होनेसे स्वाभिमतस्वप्रकाशत्वकी 
सिद्धि नहीं है इति नच वाच्यम्‌, क्यों? खवेद्यत्वको वाधितत्व दोनेसे। खवेद्यत्वको लेकर 
उपपत्तिके अभावसे । झाङ्कते नन्विति । स्वप्रकाशत्वरूपधर्मका तात्विकत्व होनेपर अद्वैतमें 
व्याघात है और स्वप्रकाशत्वका अतात्त्विकत्व होनेपर अखप्रकाशत्वके ही तात्त्विकत्वकी आप- 
त्तिसे खप्रक़ाशत्वसाधक अनुमानादिका वाघ दै इति चेन्न, क्यों? स्वरूपत्वको उक्तत्व होनेसे 
सप्रकारात्वक्ो ग्रझखरूपता दै यह इस प्रकरणम भी कह चुके हैं। परेपाम्‌-द्ैतिओंकों इद्म्‌= 
स्वरूपभूत स्वप्रकाशत्व इष्ट दै; नच=इए नहीं दे; क्यों! वेद्यत्वविरोधिस्वरूपका परोस 
अङ्गीकार न द्दोनेसे । 

इति सरळायां स्वप्रकाशत्वलक्षणोपपत्तिः। 


अधथानुसूतिस्वप्रकादात्वोपपत्तिः। 


नच प्रमाणाभावः । अनुभूतिल्वहेतोव्येतिरेकिण एव भ्रमाणत्वात्‌ । नजु-अत्र 
साध्याग्रसिद्धिः, नेच-वेद्यसं किञ्चिननिष्ठात्यन्ताभावमतियोगि, धर्मेत्वादित्यनुपानेन 
सामान्यतः प्रसिद्धिरिति-प्राच्यम्‌ अवेद्यत्वमसिद्धावपि “ विशिष्टसाध्याप्रसिद्धे!” तदवस्थ- 
स्वात्‌ । नच-अनुभूतित्वेनापि तात्रदेव साध्यम्‌ , े्यत्वस्य हत्तिव्याप्यत्वरूपत्वे तद्‌- 
भावस्य चरमहत्तिव्याप्यानुभूतो वाधात्‌, फलब्याप्यत्वरूपत्वे तु तदभावस्य मम घटादो 
तब धर्मदो शुक्तिरूप्यादो च पक्षभिन्ने भसिद्धत्वेनासाधारणनेकान्तिकतापत्तेः, अस्वम- 
काशत्वरूपत्ये प्रतियोग्यप्रसिद्ध्ाऽप्रसिद्विरिव । किञ्चात्यन्ताभावप्रतियोगित्वं कुत- 
ब्रिद्यावत्तते चेत्‌ तत्रैव व्यभिचारः, नचेदत्र व्यभिचार इति चेन्न; चिद विपयस्तरूपत्वरूं 
स्वप्रकाशलमनुभूतित्वेन यदा साध्यते, तदा वेद्यत्वं चिद्विपयत्वमेव चिदन्यमात्रटच्ति- 

४ अत्यन्ताभावमतियोगिसररूपत्वं साध्यम्‌ । 


{ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बढिता । , ७९३ 


अथ सरलायामनुभूतिस्वप्रकाशत्वोपपत्ति; । 

नचेति । प्रमाणाभाव;-स्वप्रकाशत्वमें प्रमाणका अभाव दै, नच-प्रमाणका अभाव 
नहीं दै; क्यों ? अचुभूतित्व हेतुरूप व्यतिरेकिको ही प्रमाणत्व दोनेसे=* अनुभूति! स्वप्रका- 
शा, अजुभूतित्वात्‌, यक्षेवम्‌ , तन्नेवस्‌ यथा घट; ? इस व्यतिरेकि अनुमानको दी प्रमाणत्व 
दोनेसे । शङ्कते नन्विति । अत्र=उक्त व्यतिरेक्यनुमानमें साध्यकी अप्रसिद्धि है; सिद्धान्तीके 
अनुमानको दिखाकर द्वैती दोप देता दै-नचेति । वेद्रत्यरूपधम यर्किश्विन्निष्ठ जो अत्य- 
न्ताभाव ताहश अत्यन्ताभावका प्रतियोगि दै, धमेत्व होनेसे शोळ्यवत्‌, इस अनुमानसे 
सामान्यतः साध्यकी प्रसिद्धि दे, इति नच वाच्यम्‌; क्यों? इस अनुमानसे अवे्त्वकी 
प्रसिद्धि द्दोनेपरभी विदिष्टसाध्यकी अप्रसिद्धिको तदवस्थ होनेसे । यदि यों कद्दोकि-अनुभू- 
तित्वरूप देदुसेभी तावदेव-अवेद्यल्वमात्र ही साध्य दै-अनुभूतिः, अवेद्या, अनुभूतित्वात्‌ 
इस रीतिसे अनुमान करणीय दै, तो ऐसा नहीं कहना, क्यों ? वेद्यत्वकोीं वृत्तिव्याप्यस्वरूपत्त् 
दोनेपर तद्‌भावस्य=तृत्तिः्याप्यत्वरूप-वे्वस्वाभावको चरमवृत्तिकी व्याप्य जो अनुभूति वाद्टश 
अनुभूतिमें बाध ददोनेसे=चरमवृत्तिव्याप्यत्वरूप वेद्यत्व अनुभूतिम दे । अतः बृत्तिव्याप्यत्थरूप 
वेदयत्वाभाव नहीं दै तथा च पक्षमें साध्याभावल्प बाघ दै । और वेद्यत्वको फलव्याप्यत्वरूपत्व 
डोनेपर तो मेरे मतमें पक्ष्ते भिन्न घटादिमें और तुझारे मतमें पश्षसे भिन्न घर्मादिमें और 
यक्षसे भिन्न शुक्तिरूप्यादिमें तदभावस्य्फळव्याप्यत्वरूप वेद्यत्वफे अभावको प्रसिद्धस होनेसे, 
असाधारणानैक्ान्तिकताकी आपत्तिसेऱ्वेद्यत्वाभावरूप अवेद्यत्व हमारे मतसे घटादिमें और 
आपके मतले घमो दिमें दे ही तथा च घटादि तथा धर्मादि सपक्ष हुए; परन्तु सपक्षरूप उक्त 
पदा्थाँमें अनुभूतित्वरूप हेतु नहीं दै, तया च इसमें असाघारणानैकान्तिकता दोप है । अस्व- 
प्रकाशत्वरुपत्वे-वेय्त्वको अखप्रकाशत्वरूपत्व दोनेपर स्प्रकाइत्वरूप प्रतियोगीकी भप्रसि- 
द्विसे अप्रसिद्धि ही है । किभ्व अत्यन्ताभावप्रतियोगित्व किसीसे व्याश्नत्त होता दै या नहीं, 
यदि कहींसे व्यावृत्त होता दै तो तत्रेव-जिससे व्याबृत्त होता दै तदृचच्छेदेन व्यभिचार हे, 
यदि कहींसे नहीं व्यावरत्त द्दोवा दै तो अत्रैव-अत्यन्ता भावप्रतियो गिस्रम दी व्यभिचार है 
अत्यन्तामावप्रतियोगित्व सफल धोम रता हे या इसका क्रिसीभी घर्ममें अभावभी रहता 
है, यदि अन्तिम पक्षका अङ्गीकार हो तो जिस घर्ममें अत्यन्ताभावप्रतियोगिसका अभाव 
रहता है तद्वच्छेदेन व्यभिचार है क्योंकि घर्भत्वरूप देतुवो उस धर्ममेंभी है, परन्तु अस्यन्ता- 
सावप्रतियोगित्वरूप साध्य नहीं । यदि प्रथमपक्षका अङ्गीकार दो तब तो घमेघमिभावको , 
कामचारता होनेसे, अत्यन्ताभावप्रतियोगित्व फेवछान्वयि सिद्ध हुआ, त्र अत्यन्ताभावप्रति- 
योगिल्वमें अत्यन्ताभावप्रतियोगित्वरूप साध्य नहीं है, और धमेत्तररूप हेतु उसमेंभी दे, फलतः 
अत्यन्ताभाबग्रतियोगिस्वमें व्यभिचार दे। इति चेन्न; क्यों ? चिदविपयस्वरूप स्वप्रकाशत्व 
जब अनुभूतित्वरूप देतुसे सिपाधयिपित होता दै तब वेयत्व चिद्विपयत्वरूप ही दै और तदूपद्ी 
विद्य मात्रमें बृत्ति साध्यप्रसिद्धिकरत्वेन प्रस्तुत अनुमानमें पक्ष दैरचिदविषयस्वरूपत्वख्प 


७९४ ५ अद्वेतसिद्धि:। [ अधानुभूतिस्वप्रकाशत्वोपपत्ति: । ] 


स्वप्रकाशत्व है । इस लक्षणकों सामने रखकर “ वेद्यत्वं यत्किच्विज्िष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगि 
भत्वात्‌ ! इस अनुमानमें चित्मतियोंगिकमेदविशिष्टऋल्क्पदार्थवृत्ति चिद्विपयत्वरूपवेद्यत्व 
पक्षत्वेन लेना , तथा च उपरि प्रदर्ितनिश्चितसाध्यवद्रयाब्रतत्वरूप असाघारणानैका न्तिकत्व 
नहीं है । भौर अत्यन्ताभावप्रतियोगिस्वरूपत्व साध्य है । 


ययाच इत्तिप्रतिफलितचिद्विपयता घटादौ न ब्रह्मणि, तथोपपादितमिति नासा- 
घारण्यवाधो । नाप्यत्यन्तामावम्रतियोगित्वस्य अत्यन्ताभावमतियोगित्ये व्यभिचारः, 
अत्यन्ताभावमतियोगित्वस्य मिथ्यात्वेनात्यन्ताभावग्रतियोगिन्येच अत्यन्ताभाबप्रतियो- 
गितया यज्षिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वे तस्य केवछान्वयित्वाभाबात्‌ । नचैवं ब्रह्मणि 
चिद्विपयत्वेऽपि तद॒त्यन्ताभावोपपत्त्याडर्थान्तरं घटादावप्येव साध्यसत्वेनासाधारण्यञ्चेति- 
वाच्यम्‌ चिद्विपयस्तविरोध्यत्यन्ताभावप्रतियो गित्वरूपस्य साध्यत्वान्नार्थान्तरासाधारण्ये, 
घटादो तयोः सहावस्थित्या अविरोधात्‌ , ब्रह्मणि विरोधात्‌, नच ति विरोधित्वांश- 
मादाय पुनरमसिद्धिः वेदत्वं विरोध्यस्यन्ताभावप्रतियोगि, अत्यन्ताभावगतियो गित्वात्‌ 
घटवदिति प्रसिद्धिसम्भबात्‌ । 


और जिस रीतिसे वृत्तिप्रतिफढितचितकी विपयता घटादिमे दै श्रह्ममें नहीं दै, तिस 
रीतिसे उपपादित हो चुका दे अतः उपर्युक्त बाघ तथा असाधारण ये दोनों दोप नहीं दै 
अस्यन्ताभावप्रतियोगित्वको अत्यन्ताभावप्रतियोगित्व होनेपर यन्निप्ठात्यन्ताभावप्रतियो गित्वमें 
अत्यन्ताभावप्रतियोगित्तर दै उसमें ब्यभिचारमी नदीं दै-अत्यन्ताभावप्रतियो गित्वप्रतियो गिका - 
त्यन्ताभावाधिक्ररणमें व्यभिचार भी नहीं दै; क्यों ? अत्यन्ताभावग्रतियो गित्वको मिथ्यात्व दोनेसे, 
अत्यन्ताभावप्रतियोनिगिष्ठ जो अत्यन्ताभाव तादृश अत्यन्ताभावकाही प्रतियोगिल होनेसे 
अस्यन्ताभावप्रगियो तित्रमं यन्निप्ठास्यन्ताभावप्रतियोगित्र दै उसको फेचडान्वयित्वके अभावसे । 
शङ्कते नचेति। ऐसा दोनेपर ब्रह्मे चिद्धिपयत्वके होनेपर भी तदृत्यन्ताभावोपपस्या=चिद्वि- 
पयस्वके अत्यन्ताभावक़ी उपपत्तिसे अर्थान्तर दै=चिद्विपयत्वरूप वेद्यत्वके रहते हुए भी उसका 
अत्यन्ताभाव एक परिभापिक्रद्दी अत्यन्ताभाव होगा और उससे हमारे इमे किसी भी प्रका- 
रका व्याघात नहीं उपस्थित होता दै, अतः अर्थान्तरता दै;-और ऐसा द्वोनेपर घटादिमें भी 
-साथ्यका सत्त्व होनेसे प्रथमोक्त असाधारण्य भी दै इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? चिह्विपयत्व 
विरोधि जो अत्यन्ताभातर तादृश अत्यन्ता भावप्रतियो गिः्वरूपको साध्यत्वात्‌=चिद्विपयत्वरूप- 
पक्षम साभ्यत्व दोनेसे अर्थान्तरता और असाधारण्य ये दोनों नहीं दै घटादिमें तयो$=चिद्वि- 
ययत्व और चिद्विपयत्व-अस्यन्ताभाव इन दोनोंकी सह अवस्थिति द्ोनेसे; इन दोनोंके अवि- 
रोधसे घटादिमें जो चिद्विपयत्वका अस्यन्ताभाव रहता दै वह सिपाधयिपितसाध्यका घटक 
नहीं अतः असाधारण्य नहीं, ब्रह्मम रहनेवाले अस्यन्ताभावका चिद्विपयस्वफे साथ विरोध 
दोनेसे उस अन्यन्ताभावको पारिभापिक्रमात्र नहीं कद्द सकते हैं अतः अथोन्तरता नहीं हैं | तथ 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ७९७५ 


बिरोधिखांशको लेकर पुनः अप्रसिद्धि है; नच-अप्रसिद्धि नहीं है; क्यों ? वेदयस्व, विरोधि जो 
अत्यन्ताभाव ताद्दश अत्यन्ताभावका प्रतियोगी दै, अत्यन्ताभावप्रतियोगित्य द्ोनेसे घटवत्‌, 
इस अनुमानसे प्रसिद्धिका सम्भव होनेसे । 

यदा तु अवेद्रत्वे सति अपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वरूप स्तपरकात्व पूर्वानुमाने साध्यं, 
तदा, फलव्याप्यस्वरूपं वेद्यत्वं पक्षः, अपरोक्षव्यवहारयोग्यकिञ्चननष्ठात्यन्तामावप्तियोः 
गितं साध्यम्‌ तथाचापरोक्षव्यवहारयोग्यत्वसमानाधिकरणावेच्वत्वस्य सामान्यतः प्रसि- 
द्वा नाप्रसिद्धविशेषणलासाधारण्ये। अत्यन्ताभावप्रतियोगित्ये किचिज्निप्ठात्यन्ताभावप्र- 
तियोगीत्यादिविकर्पनिवन्धनदोपः परिहृत एव | 

और जग अवेयते सत्यपरोक्षव्यवद्दारयोग्यत्वरूप स्त्रप्रकादत्व पूर्वाजुमाने-“अनुभूतिः 
स्वप्रकाश' इत्यादिरूप पूवीनुमानमें साध्य दे, तय फलज्याप्यद्वरूप वेदत्व पक्ष दै। और अपरोक्ष- 
व्यवहारयोग्य जो किथ्यित्‌ तन्निष्ठात्यन्ताभावप्रतियो गित्य साध्य है, तथाच अपरोक्षव्यवद्दारयो- 
ग्यत्रसमनाधिकरण जो अवेद्यत्व तार अवेद्यत्वकी सामान्यतः प्रसिद्धि होनेसे अप्रसिद्धविशेष- 
णत्व असाघारण्य ये दोनों नहीं। अत्यन्ताभावप्रतियो गित्व किस्चिन्निप्रप्रतियो गित्यन्ताभावप्रति- 
योगिन वा, एतदरूप जो विकल्प ताइशविकस्पनिघन्धन जो दोप=अत्यन्ताभावप्रतियोगित्व यद्वि 
फिच्चिन्निषठात्यन्ताभाबका प्रतियोगी है तो यश्निषठात्यन्ताभावका प्रतियोगि दै उसमें व्यभि- 
चार दै यदि नहीं है तो अत्यन्ताभावप्रतियो गित्वमे व्यभिचार है एतद्र्प दोप बह तो परिद्वत ही है। 

एतेन--अयं घटः; एतद्वटान्यत्वे सति वेद्यत्वानधिकरणान्यः, पदार्थलादित्या- 
दिमहाविद्ययापि साध्यप्रसिद्धिः। नच वे्यत्वानिरुक्तिः, चिदबिपयत्वमात्रस्य स्वप्रका- 
शरुपत्वे-चिद्विपयत्वस्येव वेद्यत्वरूपता, प्रथमपक्षे तु फलब्याप्यत्वमेब वेद्यत्वम्‌। नच तर्हि 
अतीरिदरिान्यत्ेनार्यान्तरं सिद्धसाधनं वा, अपरोक्षव्यवहारविपयत्वसमानाधिकरणस्येय 
विवक्षितत्वात्‌ । न चायं घटः; एतद्वटान्यत्वे सति वेदयत्वानधिकरणान्यत्वानधिकरणम्‌ , 
पदार्थत्वादिति प्रकरणसमता; श्रृत्यादिरूपानुकूलतकेसद्धावेन स्थापनाया अधिकवल- 
त्त्‌  प्रतिपक्षनिवन्धनसाध्यसन्देहेपि संशयरूपसाध्यप्रसिद्धेरनिवारणाच्च | 

एतेन-यद्द घट, एतद्वटान्यत्वे सति--एतद्वटमेदबिशिष्ट जो वेद्यत्व-सामाना भिकरण्य- 
रूपसम्बन्धसे एतद्वटप्रतियोगिकमेदुविशिष्ट जो वेद्यत्व तादशवेद्यत्वका जो अनधिकरण तादूश 
अनधिकरणसे अन्य दै=ताइश अनविकरणप्रतियोगिक्रमेदविशिष्ट दै, पदार्थत्व होनेसे पटवत्‌ । 
यहाँ पटादिरूप दृष्टान्तमें साध्यकी प्रसिद्धि पक्षी भूतघटप्रतियोगिकभेदको लेकर दै, क्योंकि 
पक्षीभूतघटप्रतियोगिकमेदनिशिष्टवेदयस्र एतदू घटेतर पटादिमें रहेगा, तद्थिकरण पटादि होंगे 
'अनधिक्ररण पक्षीभूत घट दोगा, तत्रतियोगिक मेद दृष्टान्तरूप पटादियें दै दी । और पश्चमे 
साध्यकी प्रसिद्धि पश्षफे मेदको लेफर तो नहीं हो सकती दै क्योंकि पक्षमें पक्षा भेद बाधित 
है, और दृष्टान्तभूत पटके भेदको लेकरभी नहीं हो सकती दै, क्योंकि पटतो एतद्वटमेदविशिप्ट 


७ 


७९६ नद्वेतसिद्धिः। [ अयानुभूतिस्वप्रकाशत्वोपपत्तिः ] 


वैद्यत्वका अधिकरण दी दै अनधिकरण नहीं, और अतीन्द्रियके भेदको लेकरभी पक्षमें साव्यकी 


“प्रसिद्धि नहीं हो सकती दै, क्‍योंकि अपरोक्षप्रमाणबवृत्तिविषयत्वविशिष्टानधिकरणत्ववद्नधि- 
“करण हमको विवक्षित दैभतीन्त्रियमें एतद्वटभेद्विशिष्टफळव्याप्यत्वरूपवेद्यत्वानधिकरणत्व तो 
है, परन्तु अपरोक्षप्रमाणध्रत्तिविपयत्वविशिष्ट उक्त अनधिकरणत्व नहीं दै, अतः उसके भेदको 


छेकर पक्षमें साध्यप्रसिद्धि नहीं हो सकती दै, किन्तु अपरोक्षप्रमाणबुत्तिविपयरबसमानाघि- 
करणउक्तविधअनधिकरणत्ववत्‌-ब्रह्प्रतियो गिकमेदृको लेकर पक्षीभूत घटमें साध्यकी प्रसिद्धि 
है-इत्यादि मद्दाविद्यासेमी साध्यकी प्रसिद्धि दै-जिन अनुमानोंकी रचना पण्डितरूपह्दी कर 
सकते दै, और पण्डितरूपही जिन्होके ऊपर तर्क-वितर्क कर सकते हैं, अतएव जो रचयिताकी 
महती विद्याके द्योतक हैं उन जनुमानोंको मद्दाविद्यानुमान कहा जाता दै । इस अनुमानका 
पदकृत्य तत्वप्रदीपिकाकी प्रथमपरिच्छेदरथ खप्रकाशवादकी टीकामें देखना चाहिए यहाँ 
विस्तारके भयसे नहीं लिखते । वेद्यत्वकी अनिरुक्ति दै; नच-वेयत्वकी अनिरुक्ति नहीं है, 
क्यों ! चिदविपयस्वमात्रको स्त्रप्रकाशख्पत्व होनेपर चिद्विपयत्वकोही वेद्यस्वरूपता दै प्रथमपश्ने 


:तुन्भवेद्यत्वे सति अपरोक्षव्यवद्दारविपयस््रूप प्रथमपक्षमें तो फलव्याप्यत्वदी वेद्यत्व दै। तहि= 
“तब तो अतीन्न्रियान्यतवेन=एतद्वररूपपक्षमें एतद्धटभेदविशिष्टवेद्यत्वानधिकरणरूप अतीन्द्रियसे 


-अन्यत्व दोनेसे अर्थान्तर या सिद्धसाधन दै नच--नहीं दै क्‍यों  अपरोक्षव्यवहारविपयत्व- _ 


* समानाधिकरण अनधिकरणत्वको ही विवक्षितत्व होनेसे यह घट एतद्वटभेदविशिष्ट जो वेदत्व 


तारृश वेद्यस्तरक्रा जो अनधिकरण तादृ अनधिकरणप्रतियोगिक जो अन्यत्व=भेद तादश 
भेदका अनधिकरण दै पदा्ेत्वात्‌=एतद्Vटनिरूपितद्ृततित्वविशिषटपदारथत्वात्‌ःनयहापर पदार्थत्व- 
मात्रको दी हेतु करें तो पटादिमें व्यभिचार दै, अतः एतद्वटनिरूपितब्ृत्तित्वरूप बिशेपण दिया 
है । इस विशेपणके देनेसे अब यह हेतु पटादिमें नहीं अतः व्यभिचार नहीं रुघुचन्द्रिकाकारने 
८ एतद्धटत्वात्‌.' यह ' पदार्थर्ात्‌? का अर्थ किया है वहभी इसके जैसाही दै । खण्ड्यमान 
अन्थके ऊपर टीका टिप्पणी बनानेवाोने इस अनुमानके स्वरूपकोही बिगाड़ डालनेकी चेष्टाकी 
है वह ठीक नही, यह रघुचन्द्रिकाम स्पष्ट है, इति-इस रीतिसे प्रकरणसमता=सत्मतिपक्षता दै 
नच-प्रकरणसमता नहीं दै, क्यों ? श्रुत्यादिरूप अनुकूलतर्कका सद्भाव होनेसे स्थापनाको 
मधिकबळत्व दोनेसे । और प्रतिपक्षद्देतुकसाध्यका सन्देह दोनेपरभी संशयरूपसाब्यप्रसिद्धिके 
अनिवारणसेभी । 
नाप्पसिद्धि; अनुभूतित्वजातेः कल्पितव्यक्तिमेदमादाय शुद्धेऽपि सक्तात्‌। 
नच जातेधेपिसमसत्ताकमेदवद्यक्तिसापेक्षत्वनियपः जात्यस्यूनसत्ताकमेदबद्यक्तिसापे- 
धर्मिसमसत्ताकमेदवद्रथक्तिसापेक्षत्वस्य गोरवकरत्वात्‌, समत्व- 
सयान्यूनानतिरिक्तार्थकत्वात्‌ । नचानुभाव्याभावे अञुभूतित्वायोगः; कदाचिदचुभा- 
च्यसत्त्येनेव तदुपपत्तेः, अन्यथा आसी दित्पादिवाक्यजन्यज्ञानस्याननुभूतित्वापत्ते: । 
नच~अनुभूतिवं विपक्षादव्याइत्तम्‌, अनुभूतिशब्दवाच्यानात्मानि सलादिति-वाच्यंम््‌ 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बछिता । ७९७. 


अनात्मनि अनुभूतिशब्दवाच्यत्वस्येवाभावात्‌, दत्तो ज्ञानपदस्पेवानुभूतिपद्स्य गोण- 
स्वात्‌ ; अतएव-परोक्षानुभवस्य पक्षत्वे वाधः अपरोक्षस्य पक्षत्वे तत्र व्यभिचार इति- 
निरस्तम्‌; चिक्तरूपानुभूतित्वस्य विवक्षितत्वात । नचाम्रयोजकतम्‌; श्ुत्यनुग्रहसस्वात्‌ । 

नेति-असिद्धिः=स्वप्रकाशत्वसाधक अनुभूतित्वरूप देतुकी असिद्धि दैलअनुभूतिको 
एकब्यक्तिता दोनेसे, जातिमत्त्वका उसमें असम्भव दै और कर्पितमेदसे व्यक्तिमेद होनेपरभी 
यृत्त्युपद्दितचेतन्यमे ही अनुभूतित्वका सत्त्व होनेसे शुद्धमें अनुभूतित्वके अभावसे देतुकी 
असिद्धि दे; नापि=असिद्धिभी नहीं दै, क्‍यों ? कल्पितव्यक्तिमेदको लेकर अनुभूतित्र 
जातिका झुद्धमेंभी सत्त्व दोनेसे-उपददितगर्तिधर्मकी झुद्धमेभी बृत्ति अविरुद्ध दै=उपद्ितमें 
रहनेवाढा घमे झुद्धमेंभी रह सकता है । जातिको धर्मिसमसत्ताक जो भेद तादृश भेद्वद्वय- 
क्तिसापेक्षत्वका नियम है, नचऐसा नियम नहीं दै, क्‍यों ! जातिसे अन्यूनसत्ताक जो मेद 
तादश भेदवत्‌ जो व्यक्ति तादश व्यक्तिसापेक्षखसे ही अतिप्रसङ्गक्रा निरास द्ोनेपर धर्मिस- 
मसत्ताक जो भेद तारदा मेदवद्रयक्तिसापेक्षत्वको गौरवकरत्व होनेसे=समत्वको अन्यूनानति- 
रिक्तकाढाथेकत्व होनेसे । अनुभाव्यका अभाव ददोनेपर अनुभृतित्रका अयोग दै, नच=ऐसी” 
शङ्का नहीं करना क्‍यों १! कभी अनुभाव्यका सत्त्व दोनेसे ही तदुपपत्तेः=अनुभूतित्वकी उप- 
पत्तिसे । अन्यथा “ आसीत्‌ ' इत्यादिवाक्यजन्यज्ञानको अननुभूतित्वक्री आपत्तिसे, अनुभूति- 
तवरूप हेतु विपक्षसे व्यात्रत्त नहीं दै अनुभूतिशव्दसे वाच्य जो अनात्मा उसमें सत्त्र दोनेसे 
इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? अनास्मामें अनुभूतिशब्द्रवाच्यत्यके ही अभावले=उपददित चित्रकोभी 
आत्मस्वरूप स्त्रप्रकाशसे अभिन्नत्व होनेसे उपहित चितूमे व्यभिचार नहीं दै । वृत्तिम जैसे 
ज्ञानपद गौण है पैसे वृत्तिमें अनुमूतिपदकोभी गौणत्व होनेसे | अतएव परोक्षानुभवको पक्षत्व 
दोनेपर वाथ है और अपरोक्षको पक्ष दोनेपर तत्र=्परोक्षानुभवमें व्यभिचार दै यह कथन 
निरस्त हुआ, अतएव-शब्दका अर्थ करते दँ-चित्त्रूप-उपद्दितानुपद्तिचिन्मात्रवुत्ति अनुभू- 
तित्वको विवक्षितत्व दोनेसे अप्रयोजकत्वमू-इस अनुमानमे व्यभिचारशङ्कानिवर्तकत्के- 
शूत्यत्व दै-नच=एऐसा नहीं है, क्यों ? शुतिके अनुप्रहका सत्त्व दोनेसे=्जव साक्षात्‌ श्रुति दी 
इसकी अनुमादिका दै तब तर्ककी आवश्यकता नहीं । 

नच--अपरोक्षानुभवमप्यपरोक्षतो जानामीत्यात्मनो वेद्यत्वग्राहिणा पत्यक्षेण तदा- - 
त्मानमेवावेदिति श्रुत्या च वाध इति-वाच्यम्‌ । आद्यस्य साक्ष्यनुभवस्य दृत्तिरूपशु- 
णानुभवविपयत्वात्‌ । नच “ जानामी'ति ज्ञप्तिविषयलमेवानुभूयत इति-वाच्यम्‌ , 
अहमस्य इघ्याश्रयत्वायोगेन ज्ञानपदस्य उत्तो गोणत्वात्‌ * कुल जाता जानामी ' त्यादावपि 
दुःखाद्याकाराबिद्याइत्तेरेब विवक्षितत्वाच, द्वितीयस्य चाहमथेविपयतात्तदनास्त्वस्यो- 
क्तत्वात्‌ , श्रतेश्रोपनिपज्ञन्यदत्तिर्पवित्तिविपयत्वावगाहितया चिद्विपयत्वस्य फलव्या- 
प्यत्वस्य विषयीकरणात्‌ । नाप्यनुभूति!; स्फुरणविपयः, अपरोक्षव्यवहारविपयत्वातू 


७९८ अद्वेतसिद्धि:। [ अथानुभूतिस्वप्रकाशत्वोपपत्तिः । ] 


घटवत्‌, , चेत्रीयालुभूतिः, चैत्रापरोक्षव्यवहारयोग्यापरोक्षज्ञप्ितिषय;, चैत्रापरोक्षव्यवहार- 
विषयलादवत्‌ , चेत्रीयानुभूतिथेत्रापरोक्षव्यवहारयोग्यापरोक्षज्ञत्यविषयो नावतिष्ठते चैत्र 
अत्यप्रकाशमानत्वरहितत्वात्‌ , चेत्रेच्छावद्ति-सत्मतिपक्षलम्‌ , स्फुरणप्रयुक्तव्यवहार- 
शालित्वरूपस्य विपयत्वस्य मयाप्यङ्घीकारेण सिद्धसाधनात्‌ तदन्यस्य स्वस्मिन्हत्तिवि- 
रोधेन बाधात्‌, जइत्वस्योपाधित्वाच, परवेद्यत्वे अनवस्थानात्‌ स्ववेद्यत्वस्य बिरुद्धतात्‌ । 

शङ्कते नचेति । अपरोक्षानुभवको भी ' अपरोक्षतः जानता हूँ इत्याकारक जो प्रत्यक्ष 
उस प्रत्यशसे तथा ' मामहंज्ञानामि *्मुझको में जानता हूँ इत्याकारक जो आत्मनि्ठवेद्यत्व- 
आहिप्रत्यक्ष उस प्रत्यक्षसे तथा तदात्मानं वेद (बृ० १।४।९ ) इत्याकारक जो अति हे उस 
अतिसे बाध दै इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? साक्ष्यात्मक आद्यानुभत्रको वृत्तिरूप जो गौणानु- 
अब तादृश अनुभवविपयत्व होनेसे । ' जानाभि? इस री तिसे ज्ञप्तिविपयत्व ही अनुभूत होता दै 
इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ! अद्दमर्धको ज्ञप्रिविपयत्वफे अयोगसे ज्ञानपद्को वृत्तिमें गोणत्व होनेसे 
“दुखं जानामि? इत्यादिमें भी दुःखाद्याकार अविद्याइत्तिफो ही विवक्चितत्व होनेसे द्विती यस्य चर्‌ 
* मुझको में जानता हूँ? इत्याकारक द्वितीयप्रत्यक्षको अहमथे विपयत्वातू-भहमथेगो चरदत्ति- 
विपयक साक्षिरुपत्व होनेसे अहमथके अनात्मत्वक्तो और बृत्तिके अनात्मत्वको उक्तत्व होनेसे 
और उक्त झतिको तो उपनिपज्जन्यतृत्तिरूप जो वित्ति ताइशवित्तिविषयत्वफी अवगाहिता 
दोनेसे चिषिपयस्वका या फळव्याप्यत्वक्ता अविषयीकरण दोनेसे, अनुभूतिस्फुरणका विषय दै 
अपरोक्षव्यवहारका विपयत्व होनेसे, घटवत्‌, चैत्रीयानुभूति, चैत्रके अपरोक्षुव्यवद्दारयोग्य जो 
अपरोक्षज्ञप्ति ताहश ज्ञप्तिका विपय दै चेत्रके अपरोक्षव्यत्रहरका विपयत्व दोनेसे घटवत्‌, 
क्षत्रीय अनुभूति चैत्रके अपरोक्षञ्यबह्दार योग्य जो अपरोक्ष ज्ञप्रि तादश ज्ञप्षिकरी अविपय 
दोकर नहीं अवस्थान करती है, चैत्रकेप्रति अप्रकाशमानत्बरहितस्त्र होनेसे चैत्रमें रहनेवाळी 
इच्छावत्‌, इति सत्मतिपक्षत्वमपि न=इस रीतिसे सःप्रतिपक्षस्व भी नहीं है, क्यों ? स्फुरण- 
प्रयुक्त घ्यवद्दारशालित्वरूप विपयत्वको मुझसे भी अङ्घीकार दोनेसे सिद्धसाधनते और तद- 
-न्यस्य=उक्तविध विपयत्मसे अन्यका स्वं ब्ृक्तिविरोधसे वाध होनेसे; और जडत्वको उपा- 
मित्व होनेसे; जडत्वरूप उपाधिमे साध्यव्यापक और साधनाव्यापक्रत्व स्पष्ट होहै। 
और अनुभूतिको परसे वेद्यत्व होनेपर अनवस्था होनेसे और स्तवेदयत्वको विरुद्धत्व होनेते 
इन असमबलानुमानोंसे प्रकरणसमता नहीं है | 


- ननु-स्वस्मिन्स्वेद्वत्व कयं विरुद्धमू।न तावत्‌ स्॒जनकेन्द्रियासब्रिक्ृष्टलात्‌ 
स्वाजनकत्वाद्वा; नित्यचिद्विपयत्वस्य तट्दयं विनेत्र घटादो सत्वात्‌, नापि विपयबिषयि- 
भाषसम्बन्धस्य दिएत्वात्‌, अतीतारोपितात्यन्तासतां ज्ञानद्शनेन तस्य उभयनिष्ठत्वात्‌ 
जापि क्रियालकर्म्रयोबिरोधात्‌; ऋृत्यादिविशेषस्प कार्यतादिदशनात्‌। नापि विप- 
'िणो विपयत्वे कतुः कभेतापातात्‌ मिडयात्वानुमित्यादेविषयिण्या एव विषयलदशनात्‌ , 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्बलिता । ७९५९ 


मामहं जानामीत्यसुभवदशेनेन च “ तदात्मानमेबावेदिति शत्या च कतुः कमत्वाविरो- 
घात्‌ | एवश्च परसमवेतक्रियाफलशालिलं न कमेत्वम्‌ , किन्तु क्रियाबिपयत्वादिकम्‌ 
तचामेदेञ्युपपाद्यमिति-चेत्‌ , मैवम्‌ ; विपयतरिपयिभावस्य सम्बन्धत्वेन भेद नियततया 
स्वस्मिन्‌. स्तरेद्त्वस्य विरुद्धत्वात्‌ । नहुक्तातीतादिस्थले भेदो नास्ति अतएव कृतिः 
कत्यन्तरं प्रति इच्छा इच्छान्तरं प्रति व्यवहृतिः व्यवहृत्यन्तर॑ प्रति अभिधा अभिधान्तरं 
प्रत्येव विपयः, नतु स्वात्मानं प्रति इति न स्व्रविपयत्वे फिञ्चिदुदाहरणमस्ति । 


झङ्कते नन्विति | समे स्ववेद्यत्व विरूद्ध कैसे दै । स्वजन जो इन्द्रिय तादश-इन्द्रिय- 
असल्रिक्ृष्टस्वसे या सवके प्रति खके विपयत्येन अजनकत्वसे तो स्वम स्ववेद्यत्व विरुद्ध नहीं हो 
सकता है, क्यों ? तद्टये-विनेव=उक्त खजनकेन्द्रियासन्रिठृष्टत्व भौर स्तराजनफत्व इन दोनोंके 
विना ददी नित्य जो चित्‌ तादृ चिद्विपयरवका घटादिमे सर्र दोनेसे । विपयविप्रयिभावस- 
म्वन्धको, द्विनिपठतव होनेसे स्वमें स्वेद्यत्व विरुद्ध है, यहभी नहीं कह्‌ सकते हो; क्यों ? 
अतीत और आरोपित तथा अत्यन्त असत्‌ इन्होंकाभी ज्ञान देखनेसे तस्य=विपयविपयिमावको 
उभयमें अनिषत्व होनेसे । स्वमें सेस होनेपर क्रियास्व और क्र इन दोनोंका विरोध 
दोगा, अतः स्मे स्ववेयत्व नहीं है, यद्दमी नहीं कहद सकते हो क्यों ? रृस्यादिविशेषनि् 
ऊतिकमेत्वादिरूप कार्यत्वादिके देखनेसे-पुण्यसाधनीभूत श्रीकाशीनित्रासरुपयत्नविशेष 
गमनादिरूपयत्नविशेपसे साध्य है, इस प्रतीतिसे जैसे कृतिमें कमेत्व और क्रियारर सिद्ध द्ोता 
है तैसे ज्ञप्रिमंभी करियास्व और कर्मत्व ये दोनों वन सकते हैँ। विपयिको जिपयत्व दोनेपर 
कत्तांको कमेंताका आपात हे और कतृकमेभाव मेदसे गमित है अतः स्वको स्ववेद्य्व नहीं 
चन सकता दै यहमी नहीं कह्‌ सकते हो, क्यों ? मिध्यात्वसाध्यकानुमित्यादिरूप विपयि- 
'णीको दी विपयत्व देखनेसे-मिथ्यात्वसाध्यकानुमिति स्वविपयकभी द्दोती है अन्यथा उससे 
संवमें मिथ्यात्व न दोगा, ' मुझको में जानता हूँ ! ऐसा अनुभव देखनेसे और ' तदात्मानमावेद्‌ ? 
(ब्‌० १।४।९ ) इसर अुतिसे कर्त्ताको कमेस्वका अविशेष होनेसे | एतञ्च-जबकि ऐसा दे 
तब परसमवेत जो क्रिया तादश क्रियाजन्य जो फङ ताहदाफलशालित्वरूप कर्मत्व नहीं है 
किन्तु क्रियाविपयज्ादिरूप है, तञ्च-और वह कमेत्त्र तो अभेद दोनेपरभी उपपाद्य दै, ननुसे 
लेकर यहाँतक शङ्का-पश्च दै, अब समाधान दिखडाते दैं,-इति चेन्मैवम्‌, क्‍यों ? विपयविप- 
यिभावको सम्बन्धत्व दोनेसे, भेदका व्याप्यत्व होनेसे स्वमें स्त्रबेयत्वको विरुद्धत्व होनेसे । 
ओर उक्तातीतादि स्थलमै भेद नहीं है ऐसा नहीं दै किन्तुविषयविषयीका मेद है दौ। 
अतएव-ठविपयविपयिभाउको मेद्नियतत्व होनेते ही कृति अन्यकृतिफे प्रति विषय दै, और 
इच्छा अन्येच्छाके प्रति विपय है, और व्यवह्वति व्यवद्वत्यन्तरके प्रति विषय, दै, और अभिधा 
अभिषान्तरके प्रति बिषय दै, नतु स्वात्मानं प्रति=समात्रके प्रति नहीं । अतः स्वविषयत्वमें 
कोईभी उदाद्वारण नहीं दै । 


> 2 


८०० अद्दैतसिद्धिः । [ अथाजमूतिस्दप्रकाशल्ोपपत्ति: ] 


नजु--गत्यादो गत्यन्तराविपयत्वेअपि वस्तूनां विचित्रस्रभावत्वात्‌ कृत्यादोः 
कृत्यन्तरादिबिपयतबबत्‌ अनुभूतेरपि, स्वविपयत्मस्तु, अन्यथा स्वस्मिन्‌, व्यवहारजनक- 
त्वमपि न स्यात्‌ व्याप्तिज्ञानानुमित्यादेः स्वाविपयत्वे सवोपसंहारवती व्यासिरनुमिति- 
मिथ्यात्वं च न स्यादिति-चेन्न; व्यवद्ारोपपादनार्यं स्वविपयत्वस्वभावकल्पनापेक्षया 
स्वाबिपयत्वेपि स्वव्यवहारजनकत्वस्वभावत्वमेव करप्यताम्‌ , खाघवात्‌ „ तावतैव तदुप- 
पत्तेः, व्याघ्यनुमित्यादेस्तु अवच्छेदकेक्यलाभात्तथात्वमित्युक्तत्वाच । एवञ्च क्रियाक- 
मेखबिरोधादपि न स्वस्मिन्‌ स्ववेद्यत्वम्‌ । मिथ्यात्वालुमितेश्च न स्वकमेता परोक्षस्या- 
कमेत्वात्‌ यदुक्तं कुरेब कमेलवम्‌ तदयुक्तम्‌; उदाहतमिथ्यात्वाजमित्यादेरकमेत्वात्‌, 
मामहं जानामीत्यादौ साक्षिणः कर्वृत्वादहमथेस्य कमेत्वात्‌ तदात्मानमित्यादौ चाहमस्य 
कपेत्वाचितकर्म । अभेदे तद्दयादशेनात्‌। अतएव न भेदघटितकमैलक्षणपरित्यागः क्रिया- 
बिपयत्वं तु न कमेत्वम्‌, आसनादिक्रियाया अपि आधारादिविपय्वेन सकमैत्वापत्तः । 
शङ्कते नन्त्रिति । गत्यादिमें गत्यन्तराद्यविपयरत्र दोनेपरभी वस्तुओंको विचित्र-स्वभा- 

वत्ब दोनेसे असे कृत्यादिमें इत्यन्तराद्विपयत्व द्वै तेसे अनुभूतिकोभी स्वविपयत्व रहो 
अन्यथा=स्वविपयत्वके न होनेपर स्तमें स्वको व्यवहारका जनकत्वभी न होगा, और व्याप्ति- 
ज्ञानाचुमित्यादिको, “ यद्‌ यदभिधेयम्‌ तततन्मेयस्‌ ' इत्यादि ज्ञानको और ' प्रपध्यो मिथ्या ? 
इत्यादि अनुमितिको स्वविपयत्व न होनेपर सवोपसंहारवती=सर्वाभिधेयादिघडित व्याप्ति न होगी, 
और मिथ्याव्वसाव्यक अनुमितिका मिथ्यात्व न ह्वोगा, इति चेन्न; क्यों ? व्यवद्दारोपपादनके 
छिए स्वविपयत्वका जो स्वभाव तादा खभावकी जो कल्पना उस कल्पनाकी अपेक्षा स्वविपयत्व 
न दोफरमी सवब्यवद्दारजनकत्वका खभावत्व ही कल्पन किया जाय, ळाघवसे तितनेसे ही 
व्यबहारकी उपपत्तिसे। और य्यास्यनुमित्यादिको तो अवच्छेद्केक्यफे छाभसे तथात्वम्‌= 
स्वविपयत्व दै,-इसको उक्तत्व होनेसे । एवश्च क्रियाकर्मत्वके विरोधसेभी खमें खेद्यत्व नहीं 
हे । और मिथ्यात्वानुमितिको स्यकर्मता नहीं दै परोक्षको अकमेत्व होनेसे। और जो कहा दै 
कि कर्ताको दी कर्मत्व दै वद्द अयुक्त दे; क्‍यों? उदाहृतमिथ्यात्वानुमित्यादिरिपक्ताको 
अकमेत्व दोनेसे । ' मुझको में जानता हूँ? इत्यादिमें साक्षीफो कतृत्व होनेसे अहमर्थके कमेत्वसे 
* तदात्मानम्‌? ( बृ० १।४।९ ) इत्यादिमें अद्दमर्थको कर्तृत्व दोनेसे चित्‌ कमे=शत्त्ुपदित 
चित्‌ कम है । अ मेदे=अमेदस्थलमें कर्तृत्व तथा कर्मत्व एतदृद्वयके अदशेनसे । अतएव=अमेद 
होनेपर उक्तद्वयके अभावसेही भेद्रसे घटित परसमवेत-क्रियाफलशाळित्वरूप कर्मफे लक्षणका 
परित्याग नहीं है, और क्रियाविपयत्वरूप जो कर्मत्व द्वैतीने कहा दै वह ठीक नहीं क्यों !' 
संयोगविशेपा दिरूप आसनादि क्रियाकोभी आधारादिविपयत्व होनेसे, सकमेकत्वकी आपत्तिसे । 
अथ--अवेद्यरवेऽवेद्यत्वसाघकप्रमाणवेद्यत्वावेद्यत्वाभ्याम्‌-च्याघातः, वेदान्तानां 
ब्रह्मणि ग्रामाण्यायोगः, ब्रझविचारविधिवैयर्थ्यं त्रह्माज्ञाननिटतत्ययोग; इत्यादिप्रतिङ्‌- 


[ परिच्छेद: २] सरखासम्वढिता | ८०१ 


जतकैपराहतिरिति-चेन्ष, चिदविपयत्वं फलाव्याप्यत्वं वा, अवेद्यलम्‌, तस्य तत्साधक- 
प्रमाणजन्यद्त्तिवेद्वत्वेन व्याहत्यभावात्‌ हत्तिविपयत्वमात्रेणेव वेदान्तमामाण्यबिचारबिध्य- 
ज्ञाननिहत्तीनां सम्मवाच्च | एतेन-अज्ञाननिवर्तकलमात्रेण वेदान्तप्रामाण्ये आत्मनो- 
३सिद्धिम्सङ्ग इति-निरस्तम्‌ आत्मनः स्वतःसिद्धत्वात्‌ । 

शक्कते अथेति | अवेद्यत्व द्ोनेपर अवेद्यसलसाधक जो प्रमाण तादृ प्रमाणफे वेचत्वसे 
तथा अवेद्यत्वसे व्याघात हैन्यझमे अवेद्यत्व होनेपर श्रद्मनिप्ठ अयेद्रस्वसाधक जो प्रमाण उस 
प्रमाणका वेदयत ब्रह्ममें है या नहीं ! यदि उस प्रमाणका वेदयस्व है तो व्याघात दै अर्थात्‌, 
अवेद्य न रद्दा यदि उस प्रमाणका अवेद्यत्व दै तय तो अवेद्यत्रसाभक प्रमाणका वेदत्व न 
रहनेसे अवेद्यत्वकी असिद्धि है, अतः व्याघात है, तथा वेद्यस्रफे न रहनेपर प्रहामे वेशन्तोंके 


प्रामाण्यका अयोग हैनग्रह्मको अवेद्यत्व होनेपर वेदान्तोंमे बरह्मप्रमाजनकल्वरूप प्रामाण्य सिद्ध व 


न दोगा, तैसे ब्रह्मविचार की जो विधि है उसक्रा पैय्थ्ये दे नैसे ग्रद्मको अवेद्यत्व दोनेपर त्रह्मा- 
ज्ञानकी निद्वत्तिक्रा अयोग है इत्यादि रूप प्रतिकूछ तकाँसे आपके स्वप्रकाशत्वसाथक अनु- 
मानकी पराद्दति दै, इति चेन; क्यों ? चिदविपयत्व या फलाव्याप्यस्वरूप अवेयत्व दे तस्यः 


उस अवेद्यत्वका प्रमाणजन्यवृत्तिवेद्यत्व होनेसे व्याहतिके अभावसे-प्रझमे उकरूप अवेद्यत्वके' 


रहनेपर भी प्रमाणजन्यरवृत्तिदरिपदत्वके रहनेसे व्याघात नहीं और वृत्तिविषयत्वसेद्दों वेदान्तोंफे 
प्रामाण्यका और विचारपिधिका तथा अज्ञानकी निम्नत्तिका सम्भव होनेसे । एतेन अज्ञानः 


निवतंकत्वमात्रसे वेद्यस्वका प्रामाण्य दोनेपर आस्माकी असिद्धिका प्रसङ्ग दे यद्द कथन निरस्त ` 


हुआ आत्माको स्वत: सिद्धत्व दोनेसे [| ५. 

नचु-'खत इत्यस्य स्वेनेवेत्यर्य सत्रबिपयकतापत्तिः, प्रमाणं विनेत्यर्थे उपाया- 
न्तरस्यानुपन्यासेनासिद्धधापत्तिः; अन्यथा रुश्नज्ञादेरपि सिद्धधापात इतिच्चेन्न; माना“ 
नपेक्षसिद्धेरेव स्वतः सिद्धिशब्दायत्ात्‌ | नच-च्ृङ्गादावे प्रसङ्गः तदाससव्याई- 
त्तिफलकममाणाभावात्‌, मृते च हत्तिविपयतामात्रेण तत्सत्वात्‌ सिद्धिरूपात्मनि सिद्ध 
इति व्यवहारस्य सिद्धिप्रयुक्तव्यवहारत्रिपपतया गोणत्वात्‌ नचैवं युक्ती वेद्याभावे वित्ति- 
त्वानुपपत्तिः, अनुभूतिन्यायस्यात्रापि सुलभत्वात्‌ । नच-स्वाविषयत्ये सनिपयकसंगय- 
निवतेकत्वायोगः स्वमहिज्ञेव स्वघर्मिणि व्यवहारवत्‌, संश्चयादि विरो धित्वोपपचेः । नवा- 
नचुगमः, तव विपयतायामि्राननुगतस्येत् नियामकस्रात्‌ खकमेलामावेञपि स्त्रनिर्वा- 
इकतया स्वस्मिन्‌. व्यवहाराध्युपपत्तेश । 

हाते नन्विति । खत: इसका खसे दी इत्याकारक अथे होनेपर स्वविषयकत्वकी आपत्ति 
है; और प्रमाणके विना इत्याकारक अर्थ होनेपर सिद्धिके उपायान्तरके अनुपन्याससे असिद्धिकी 


आपत्ति है, अन्यथा=प्रमाणके बिना और उपायान्तरफे उपन्यास विना भी सिद्धि होनेपर, ' 


नुस्टङ्गादिकेमी सिद्धिकी आपत्ति है, इति चेन्न; क्यों? प्रमाणानपेक्ष जो सिद्धि दै उस सिद्धिको 
१०१-१०२ 


८०२ अद्वेतसिंद्धि: [ अथानुभूतित्वप्रकाशत्वोपपत्ति० ] 


ही स्वतः सिद्धिशव्दाथत्व' होनेसे.। नृश्चङ्गादिमेभी ऐसा; प्रसङ्ग दै.। नचस्नदी दै, क्यों ? 
तदसच्षव्याह॒त्तिफलकप्रमाणाभावात्‌-तस्य-हशशड्रा दिके . असत्वकी जो व्याह्ृत्ति-अस्तित्व 
फलक-माइकन्चस्टज्ञादिके अस्तित्वका माइक जो. प्रमाण तादृश प्रमाणके अभावसे-असतमें 
असत्त्वापादुकाज्ञानका जो अभाव तादश अभावोपहित जो चित्‌ तादश चिनूका ग्राहक कोई 
प्रमाण नहीं दै । और प्रकृते च=पूर्णानन्दस्वरूपमें तो टृत्तिविपयतामात्रेण=वेदान्तवाक्यजञन्य 
त्तिविपयतामात्रसे तत्सत्वातू-- पृणोनन्द्रूपमस्ति ” इत्याकारक अस्तिस्वन्यवद्वारका सत्त्र 
होनेसे । और सिद्धिखरूपात्मामें ¦ सिद्धः? इत्याकारक जो व्यवहार होता दै उस व्यवहारको 
आसमामें सिद्धिप्रयुक्तव्यवह्मारविपयत्वसे गौणत्व होनेसे-आत्माफो सिद्धिरूपता होनेसे उसमें 
सिद्धिविपयत्व नहीं दै, फिरभी आत्मामें जो “सिद्धः? इत्याकारक व्यवहार होता दै वह 
सिद्धिप्रयुक्तत्यवद्दारत्षिपयत्वप्रयुक्त गौण है । ऐसा द्वोनेपर मुक्तिमें वेद्यत्वका अभाव होनेपर 
वित्तित्वकी अनुपपत्ति दै, नच-भनुपपत्ति नहीं दे, क्यों ? अनुभूतिन्यायको यहाँपरभी सुळभत्व 
दोनेसे=नेसे कदाचिद्विपयसम्ब्रन्धसे अनुभूतित्वव्यवद्दार होता है तेसे कदाचित्कवेद्यसम्वन्धसे 
वित्तित्वब्यवहार होता दै । नचेति। स्वाविपयत्ये=स्वविपयत्व न होनेपर स्वविपयक जो संशय 
तादृश संशयके निवत्तेकत्वका अयोग दै; नच=अयोग नहीं दै, क्यों ? सखमहिस्नेवअज्चाना- 
भावोपद्वित जो.स्वमहिमा तारु स्वमद्दिमासेद्दी जैसे स्व॒धर्मिमं अस्तित्वव्यवहारजनकत्व दै तैसे 
'स्वविपयक संशया दिके विरोधित्वक्रीभी उपपत्तिस । संशयादिशव्द्से “ अस्ति न वा? इत्याकारक 
संशयका और “ नास्त्येव ? इत्याकार विपरीत निश्चयका. ग्रहण दै-अस्तित्वादिव्यवहारंमें 
विपयतया चितिको प्रयोजकता दै, और नास्तित्वादिविपयक जो. संशयादि ताहश संशया दिके 
अनुत्पादमें बिपयाभावसम्पादुकतया चितिको प्रयोजकता दै; क्योंकि संशयादिमें अन्ञानोपाह्वित 
चितिको विपयत्व दे, और वेदान्तवाक््यजन्यबवत्त्युपरक्त चितिरो अज्ञानका नाशंकत्व दै, और 
अज्ञानका नाश होनेपर उसके कथे बच्चे संशयादि ठहर नहीं सकते । अननुगमः=चितिध्मिः 
कास्तित्वादिव्यवद्दारमे अज्ञानशन्यचितिको प्रयोजकत्व होनेसे और नास्तित्वादिविपयकसंशयके 
अनुत्पादमें अज्ञानशून्यचितिके तादात्म्यको प्रयोजकत्व होनेसे अननुगम है, नच-अनमुगम नहीं , 
है, क्‍यों ! तुझारे मतमें विपयताकरी नाई अननुगतको ही . नियामकत्व होनेसे=तुम्दारे मतमें 
जैसे-अननुगतबिपयतामं उक्तत्यवद्दारप्रयोजकत्व दै तैसे हमारे मतमेंभी अननुगत उक्तनिधचिति 
और उक्तवित्र चितितादात्म्यको हौ उक्त कार्य्योके प्रति प्रयो जकत्व है और खकमेत्वका अभाव 
दोनेपरभी स्वनिवोहकत्वेन व्यवहारादिकी उपपत्तिसेभी । 

नच--स्वनिर्वाहकपदेन निविहणक्रियाकतेत्यकमेत्वोक्त्या बिरोधः, स्वातिरिक्त- . 
निर्वाहकानपेक्षत्वमात्रेण खनिवाहकलोपचारात्‌ | “स्यं दासास्तपस्त्रिन' इत्यादो स्वाति- 
रिक्तदासाभावमात्रेण . स्वदासत्वव्यपदेशवत्‌ नच स्वनिर्वाहकाध्ययनंविधिदीपमभादो 
स्वस्मिन्‌ कायेकरत्वं स्वविपयत्येन वपाप्तमित्यत्रापि तथेति-बाच्यम्‌; अध्ययनविधावेकाव- 
च्छेंदकंमात्रेणात्माश्रयानवकाश्यात दीपप्रभादो स्वविपयत्त्ासिद्धेः :। तदुक्तं खण्डने-: 


[परिच्छेदः रः] 'सरलासस्वलिता | ८०३ 


गाङ्कटदिभ्य इत्यत्र बहुव्रीहि; ? स्वाविपये ` कुदेऽपि स्वकार्थ करोति । तथेहापीति । 
नच-उद्धतावयबमेदः समुदाय: समासार्थः ? इति कैयरोक्तरीत्या कुटघटितसमुद्राय एव 
वहुत्रीहिविपयः साच वैयाकरणानां मीमांसकानां च शक्त्या अन्येपां लक्षणयेत्यन्यदेतत्‌ ; 
यथा “ चेत्रशालीया आनी यन्तामित्यत्र उपलक्षणस्यापि चैत्रस्य स्रशालास्थस्य तच्छ- 
ब्दुविपयत्वम्‌ तथा कुटस्यापि पुटादिवदन्यपदायैभूतसमुदायान्तर्गतस्य बही हिविप- 
यत्वोपपत्तः । तथाच इष्टान्तासिद्धिरिति-वाच्यम्‌; स्त्राविपय इत्यस्य औत्सर्गिकविप- 
यान्यपदार्थभिन्न इत्यर्थकत्वम्‌ । तथाच स्वपदार्थसम्वन्थादन्यत्रेव स्वपदार्थो$पि यथा 
“तत्र फळे तथा स्वसम्वन्थादन्यत्रेय स््रस्मिन्नपि चित्फलमित्यत्र दृष्ठान्तपर्यवसानात्‌ । 
स्वबिपयव्यतिरेकेण सग्नुदायमयोजकरूपेण व्रिपयत्वेऽपि समुदायिताप्रयोजकरूपेणा- 
विपयस्वात्‌ , स्वाबिपयप्वोक्तेर्वा । 

नचेति । स्वनियोहकपदसे निर्वहणक्रियाकतृत्थ तथा निर्वेदणक्रियाकर्मत्व इन दोनॉकी 
उक्तिसे विरोध है, नच-बिरोध नहीं है, क्यों ? स्वातिरिक्त जो निर्वाहक ताहशनिर्वाहकान- 
'पेक्षत्व मात्रसे स्वनिवाहकल्वफे उपचारसे जैसे “ स्वयं दासास्तपस्त्रिनः ' इत्या दिमे स्वातिरिक्त- 
दासाभावमात्रसे स्वदासत्वका व्यपदेश होता दै । शक्कते नचेति । खनिवरीहक जो “स्राध्यायो- 
अध्येतव्यः? इत्याकारक अध्ययनविधि दै उसमें तथा प्रदीपप्रभादिमें स्वमे कार्थकरत् स्वविपय- 
-सवन व्याप्त दै, अतः प्रकृतमें भी तथा दै, इति नच वाच्यम्‌ , अध्ययनवित्रिमें स्वाध्यायत्वरूप 
"एक अवच्छेदकमात्रसे आत्मा यके अनवकाशसे | और दीपप्रभा दिमें स्वविपयस्रकी असिद्धिसे । 
सो कद्दा दे खण्डनमें ' गाढुटादिभ्यः ? ( अष्टा० १।२।१) यहाँपर बहुत्रीडि स्वका अविपय 
जो कुट उस कुटमें भी स्वकार्ये करता दै>पैसे ज्ञान भी स्वाविपय हुआ स्वमे कार्थ करता दे, 
शङ्कते नचेति | उद्धत अवयवनि जो विशेष दै वह समुदाय है और वह समुदाय बहुत्रीहि 
समासका अर्थ है, इस कैयटोक्तरीतिसे कुटसे घटित जो पुटादिका समुदाय दै वही बहु- 
व्रीहिका विषय है सच-और वह समुदाय वैयाकरणोंके मतम तथा मीमांसकोके मतमें समा- 
सकी शक्तिसे बोष्य दै, और अन्येपाम्‌=तार्किकोके मतमें लक्षणासे योष्य दै । जैसे ' चैत्र- 
शाळीया आनीयन्ताम्‌ ? यहाँपर उपङक्षणीभूतभी स्वशालास्थितचैत्रको उक्त शब्दविपयत्व ददै 
तैसे पुटादिवत्‌ अन्यपदाथेभूत जो समुदाय ता समुदायान्तर्गत झुटको भी बहुत्री दिविप- 
यत्व हैन्समुदायान्तर्गत पुटादिको जैसे बहुत्रीहिविपयत्व दै तैसे कटको भी समुदायान्तर्गत- 
त्वेन है, फलतः दृष्टान्तकी असिद्धि दै, इति नच चाच्यम्‌, क्यों ? स्वाबिपयेःनहुत्री दि 
स्वादिपयमें कार्यकरता है, इसको बहुम्नीहिका औरसर्गिक जो अन्यपदाथेरूप अर्थ तादश अर्थसे 
भिन्न जो अथे उस अर्थमे भी. बहुप्रीदि कार्य करता दै, इस्याकारक अर्थकल दै । तथाच 
स्वपदार्सम्बन्धात्‌नमहु्री न्धातूऱ्यहुत्रीहिघटक कुटपदार्थके सम्बन्धसे, अन्यत्र-युटादिकी नाई जैसे 
स्वपदार्येऽपि=्ङ्टपदार्थमें भी तत्र! गाङुटाद्विम्यः ? इस सूत्रमे फलमूरडित्वविधान दै तैसे 


८०४ अद्वैतसिद्ध:। [ अयानुभूतित्वप्रकादत्योपपत्ति: ।'] 


स्वसम्बन्धसे अन्यत्रकी नांई स्वमें भी चित्‌का फळ दै इस अर्थमें दृष्टान्तका पर्यवसान होनेसे ।. 
या स्वविपयसे भिन्न जो समुदायप्रयोजकरूपर-ब्रहुन्नीद्दिघटक कुटपदार्थादिसे अघटित जो, 
रूप उस रूपसे विपयत्व होनेपर भी समुदायिताप्रयो जकरूपसेन्कुटत्वेन अविपयत्व होनेसे. 
स्व्राबिपयत्वकी उक्तिसे । 

ननु--एतावता स्वस्मादन्यत्र व्यवहारजनने तद्विपयत्वं स्वस्मिन्‌ स्वाभेद एवेति. 
परयेवसितो5थे; स चायुक्तः पक्षादन्यत्रेवायं नियम इत्यस्य स्वेत्र सुवचत्वात , स्वामेदे 
सत्यपि स्त्रविपय इव स्वस्मिन्विपयत्वव्यतिरेकेण द्वेप इच्छाविरोधित्वस्याज्ञाने स्वावा- 
रकत्वस्य स्पृत्यादिरूपे परोक्षज्ञाने स्वव्यवहारजनकत्वस्य मेत्रचेतन्ये सुपुप्तो चैत्रचेतन्येन 
पारमार्यिककाल्पनिकमेदयोराहित्ये$पि तग्यवहारजनकत्वस्यादशनाच । आत्मानं जाना- 
मीत्यात्मभिन्नज्ञाने स्वविषयत्वालुभवाच्षेति-चेन्न; तहि द्वेपादो स्त्राभेदेऽपि स्वविपय- 
त्वादशनात्‌ प्रकृतेऽपि तथा स्यात्‌ । अथ-व्यवहाररूपफलद्शनात्‌ प्रत एवं स्वामेद- 
स्यान्यत्रादृष्मपि स्वविषयतानियामकत्व कल्प्यते इति चेत्‌, तहिं स्त्रव्यवहाररूपफल- 
दरशनादनैव स्वामेदस्य स्वकास्येजनकतानियामकस्वम्‌ , न द्वेपादो तथा फळादशेना- 
दिति समः समाधि; | नच-अत्र ग्रहीततद्विपयत्वस्य तुष्णीं त्यागे स्रव प्रसङ्ग इति- 
वाच्यम्‌, तद्विपयत्वत्यागवीजस्य बाधकस्य पागेबोक्तत्वात्‌ सबैत्र तस्याभावात्‌ । यत्तं 
मैत्रचेतन्य इत्यादि तन्न, तदेकविरहकाले पेत्रचेतन्य इत्यस्यैवामावात्‌ , साक्षिचेतन्येन 
व्यवहारापादनस्येष्ठत्वात्‌ । यदि च संस्कारात्मनाञ्वस्थितान्त/करणं तदापि मेदकम्‌, 
तदामेदस्येव सत्ताच । 

झङ्कते नन्विति | एतावता=इस कथनसे स्वसे भिन्न वस्तुओमें व्यवहारजननर्मे ज्ञान- 
विपयत्व प्रयोजक है और समे दोनेवाळे व्यवद्दारमें स्वाभेद ही प्रयोजक दै, यद्द पय्येवसित 
अथे हुआ, सच=सो अयुक्त दै, क्या ? पक्षसे भिन्नस्थलमें ही यह नियम दै, इस कथनको 
सत्र सुवचत्ब होनेसे स्त्राभेद दोनेपरमी स्वविपयकी नाई स्वमे स्त्रविपयत्वके अभावसे, द्वेपमें 
इच्छाविरोभित्वफे अदशनसे-द्ैप स्वविपयरूप दुःखादिमें इच्छाका विरोध करता दै, परन्तु 
स्वामेद होनेपरभी समे इच्छाका विरोध नहीं करता दै, क्योंकि स्वमें स्त्रविपयत्व नहीं दै 
इसी रीतिसे आगेभी ब्रह्माच्छादकाज्ञानमें स्वविपयत्रह्मकी नाई समं स्वविषयत्वके व्यतिरेकसे 
` स्वाकारत्वके अद्शेनसे=अक्षान स्त्रविपयीभूत श्रक्षका आच्छादक दोनेपरभी स्वविपयत्वके 
` मभावसे स्वरका आवरक नहीं होता दै । स्पस्यादिरूप परोक्षज्ञानमें स्वविषयविषयक व्यवहार- 
जनकत्व दोनेपरभी स्वमें स्वविपयत्वफे अभावसे, स्वम व्यवहारजनकत्वके अदृशनसे । मैत्र 
चेतन्यके सुपु दोनेपर चेत्रचेतन्यसे पारमार्थिक तथा काल्पनिक इन दोनों मेदोंका राहित्य 
दोनेपरमी मेत्रविपयत्वके अभावसे सपक्षचैत्रन्यवदारके जनकत्वफे अदृशेनसेभी स्वामेद्‌ स्वमं 
दोनेवाळे व्यवहारका प्रयोजक नहीं दै्चत्र' तथा मैत्र ये दोनों जिसकाळमें सो गये हैं उस 


[परिच्छेदः २] - सरळासम्बलिता | ८०५ 


कालमे मैत्रचैतन्यरूपज्ञानका चैत्रचैतन्यरूपज्ञानते अभेद दै सेत्रचैतन्यमें सुपुप्तमैत्रचैतन्यको 
व्यवहार करना चाहिए परन्तु व्यवहार होता तो नहीं है, यदि होता दो तो सुप्तोत्थितको 
उसका अनुसन्धान होना चाहिए अतः आपकोभी यह कहना चाहिएकि स्वव्यवद्दारमें स्वाभेद 
अयोजक नहीं दै किन्तु स्वविपयत्व प्रयोजक दै और “ आत्मानं जानामि ? इस रीतिसे आत्मा- 
मिन्नज्ञानमें स्वविपयत्वफे अनुभवसेभी; ननुसे लेकर यद्दतक पूवेपक्ष दै अब उत्तरपक्ष दिखलाते 
हे-इति चेन्न; क्यों ! तब तो द्वेपादिमें स्वामेद द्दोनेपरभी स्वविषयत्वफे अद्शनसे प्रकृतमेंभी 
स्वविपयत्व न दोना, । शकते अथेति । व्यवद्दाररूप फलके देखनेसे अन्यत्र अदृष्टभी स्वाभेदको 
अकृतमें द्वी स्वविपयतानियामकत्व कल्पना किया जाता दैन्स्वाभेइको अन्यन्न स्वविपयताका 
'नियामकत्व न देखनेपरभी व्यवद्दाररूप फलके देखनेसे ज्ञानमें ही अमेदको स्त्रविपयताका 
नियामकत्व दै, इति चेत्‌=ऐसा यदि दै. तग्र तो स्वविपयकव्यवद्वाररूप फलफे देखनेसे अत्रैय= 
ज्ञानमें दी स्वाभेदको स्वकार्स्यजनकतानियामकत्व है, द्वेपादिमें नहीं ज्ञानकी तरह फलके 
अद्शेनसे इस रीतिसे समान समाधान दै । अत्रस्प्रस्तुत ज्ञानमें तद्विषयकब्यवद्दारके ` प्रति 
्रयोजकत्वेन गृद्दीत जो तद्विपयत्व उसको चुपचाप त्याग देनेपर सर्वत्र ही त्यागका प्रसङ्ग 
होगा; इति न च वाच्यम्‌, क्यों ? तद्विपयत्वके त्यागका बीज जो अनवस्यादिरूपत्राधक 
उसको प्रथम ही उक्त द्ोनेसे, सर्वत्र उस याघकके अभावसे | और जो ' मैत्रयैतन्ये ! इत्यादि 
कहा दै वह ठीक नहीं क्यों ! भेदकविरहकाले-मेदक जो उपाधियाँ उन्दोंके विरहकाठमें 
“ मैन्नचेतन्ये ? इसका ही अभाव द्दोनेसे । साक्षिचैतन्यसे तथा विधव्यवद्दारापादनको इष्टत्व 
दोनेसे । और यदि संस्कारात्मना अवस्थित अन्तःकरण तहोंभी भेदक है, तत्र तो भेदका ही 
सत्त्व होनेसे अमेदोक्ति असङ्गत है । 

यत्तूक्तमात्मानमित्यादि, तदपि न, अहमर्थाभितद्टतिरूपन्ञान विपयत्तस्यैव तत्रानु- 
भवात्‌ । नच घरः स्वमकाश; घटत्वादित्याभाससाम्यम्‌ , भरयोजकत्वपरिहारेण परिहृत- 
त्वात्‌, घटे स्फुरणामेदतद्विपयत्वयोरभावे व्यवहाराभावमसङ्गेन साम्याभावाच । ननु- 
अनुभूतिपदेन त्ते; पक्षत्वे बाध; तदन्यस्याश्रयासिद्धिरिति चेन्न; हत्तेजेडतया अप्रकाशत्पे 
अरकाशत्व यत्र विश्राम्यति तस्यैत पक्षत्वात्‌ , मतिकमेव्यवस्थायामेव हत्त्यतिरिक्तानुभ- 
चस्य साधनाच । एवश्च त्वदीयापरोक्षव्यवहारयोग्यत्वक्षाने चदीयापरोक्षव्यवहारयो- 
ग्यत्वे सति वेद्यत्वानधिकरणे ज्ञानत्वात्‌, मदीयज्ञानवत्‌, विवादपदानि ज्ञानानि घट- 
ज्ञानान्यत्ये सति वेद्यत्वानधिकरणानि ज्ञानत्वात्‌ घटज्ञानवत्‌ इत्यपि साधु । नच त्वज्ज्ञानं 
'लदपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वे सति अवेद्यत्वानधिकरणम्‌ ज्ञानत्वात्‌ मदीयज्ञानवत्‌ , घरदगानं, 
पटज्ञानान्यत्वे सति चिदविपयत्वानधिकरण ज्ञानत्वात्‌, पटज्ञानवदिति च यथायोग्यं 
अकरणसमतेति वाच्यम्‌ , विपक्षे बाधकस्योक्तत्येन स्थापनाया अधिकबरत्वात्‌-। 


इत्यदैतसिद्धावनुभूतेः स्वप्रकादात्यापपत्तिः। 


८०६ अद्वेतसिंद्वि: । [ आत्मस्वप्रकाशत्वो पपत्ति:। ]. 


और जो आत्मानं जानामि ' इत्यादि कहा है वहमी ठीक नहीं क्यों ? अहमर्थाश्रित 
जो बृत्तिख्पज्ञान तादृश ज्ञानविपयत्वको ही वहाँपर अनुभव होनेसे । - घट, खप्रकाश हैः घटस्व 
होनेसे इस अनुमानाभासका आपके अनुमानमें साम्य है नच=साम्य नहीं दै क्यों ? अप्रयो-. 
जकस्वपरिद्वारसे परिहृतत्व दोनेसे=आत्माफे खप्रकाशत्वमें अआुतिस्एृत्यादिका अनुग्रह है घटके 
स्प्रकाशत्वमें नहीं अतः आभाससाम्य नहीं । और घरमे रफुरणका अभेद तथा स्फुरणविपयत्व 
इन दोनोंका अभाव होनेपर व्यवहाराभावके प्रसङ्गसे साम्यफे अभावले । शङ्कते नन्बिति ।' 
अनुभूतिपदसे. बत्तिको पश्चत्व होनेपर याध दोप - दै बृत्तिमें स्वप्रकाशत्वफे न होनेसे साध्या- 
भावरूप वाघ दै, तदन्यस्य-शृत्तिसे अतिरिक्त अनुभवको पक्षत्व होनेपर आश्रयासिद्धि दै-- 
वृत्तिसे - अतिरिक्त अनुभवमें प्रमाण न होनेसे आअयासिद्धि है, इति चेन्न; क्यो ! वृत्तिको 
जडत्व होनेसे अस्वप्रकाशत्व होनेपर प्रकाशत्व जह्वॉपर विश्रान्त होगा, उसीको पक्षत्व दोनेसे, 
और प्रतिकर्मव्यवस्थामें ही वृत्तिसे अतिरिक्त. अनुभवके साबनसेभी । एवश्व-ऐसा होनेपर- 
त्वदीयापरोक्षव्यवहारयोग्यत्वज्ज्ञान तबदीयापरोक्षव्यवहारयोग्यत्वविदिष्ठवेद्रत्वका अनधि-- 
करण दै, ज्ञानस्व होनेसे मदी यज्ञानवत्-मदीयज्ञानमें ज्ञानस्वरूप. हेतु है, और त्वदीयापरोक्ष- 
व्यचहवारयो ग्यस्वविशिष्ट जो वेद्य उसका अनधिक्ररणत्वभी है । विवादास्पदी भूतज्ञान, घर- 
ज्ञानभेदविशिष्ठवेद्वत्वके अनधिकरण हैं ज्ञानत्व दोनेसे घटज्ञानवत्‌ | यह कथनभी निर्दोप' 
१ इन दोनों अनुमानोंका सविस्तर निरूपण चित्सुखीमँ देखना चाहिए । सत्मतिपक्षं शङ्कते 
नचेति | त्वज्ज्ञान त्वदपरोक्षव्यवद्दारयोग्यत्वविशिष्ट जो अवेद्यस्त्र -ताइश अवेद्यत्वका अनधि- 
करण हे, ज्ञानत्व दोनेसे, मदीयज्ञानत्‌, घटज्ञान, पटज्ञानभेद्विशिष्टचिद्विपयत्वका अनधि-- 
करण है ज्ञानत्व होनेसे पटज्ञानवत्‌, इस रीतिसे यथायोग्य प्रक्रणसमता है इति नच वाच्यम्‌) 
क्यों ! बिपश्षमें, अनवस्थादिरूप याधकका उक्ततव होनेसे, स्थापनाको अधिकालत्व होनेसे । 
इति सरलायामञुभूतेः स्थप्रकाशत्वोपपत्तिः । 
अथ आत्सस्वप्रकाशत्वोपपत्ति;। 
एवञ्च चिदभिन्नस्यात्मनोऽपि स्वमकाशले चिद्रपत्वात साधनीयम्‌ । यथाच 
नात्मनि चिदवपत्वासि द्विः; तथोपपादितम्‌ । उपपादयिष्यते च श्रुत्या । नच “ विज्ञाता 
चतेति ` श्रतिविरोधे, वक्ष्यमाणानेकश्चतिदिरोपेन तस्याः हृत्तिरुपन्ञानाभयत्पर- 
सात्‌ । यक्ष बिद्यासागरोक्ते विमतं ज्ञानं भिन्ना्यविपयकं, ज्ञानत्वात्‌ ्ञानान्तरवत्‌ , 
विमत, न स्त्राश्रयविपयरक गुणत्वात्‌ अभ्योप्ण्यादिवदिति स्वप्रकाशत्वसाधनं, तत्‌ः 
पररीत्या, अस्मन्मते स्वप्रकाशे जञानत्वस्यात्मन्यभावात्‌ , ` ताइज्ज्ञाने गुणत्वामावाचच, 
* मामहं जानामीति? भत्यक्षस्य इृत्तिविषयतयोपपादितत्येन विरोधाभावात्‌ । नच- 
अज्ञान इब स्वाश्रयविपयत्वोपपत्त्या अभयोजकमिति वाच्यम्‌; येद्रत्वे आत्मनो येदना- 
भावादज्ञानद्षायामात्मनि . संशयबिपयेपन्यतिरेकनिर्णयप्रसङ्घात्‌ नचास्मन्यहमनईवे ति. 


[ परिच्छेदः २ ] ' ` सरलासस्वलिता । ५८०७ 


कश्चित्सन्दिग्धे, अन्यएवेति वा. विपर्यस्यति . नाइमिति वा व्यतिरेकं नि्यतीत्यस्वप्र- 
काशत्वे वाधकसत्वात्‌ । 
अथ सरलायामात्मस्वप्रकाशत्वोपपत्ति: | 

एवञ्चेति । ज्ञानकों स्प्रकाशत्व सिद्ध होनेपर चिट्रपज्ञानामिश्न ' आत्माकामी स्वप्नका. 
शत्व चिद्रपत्वरूप हेतुसे साथनीय दै । और जिस रीतिसे आस्मामें चित्रप्तकी असिद्धि नहीं 
दै तेसे उपपादित है । और श्रुतिसे उपपादान कियाभी जायगा । प्रिज्ञाता (छा० ७।८।१; 
वृ० ३७२३; ) प्रज्ञाता>विज्ञानका आश्रय दै, प्रज्ञानका - आश्रय है इस श्रतिके साथ विरोध 
दैन्डस श्रुतिसे आत्मा ' ज्ञानाश्रय प्रतीत.होता है और ' आप ज्ञानरूप बताते हूं अतः श्रुतिक 
साथ बिरोध दै, नच-श्रुत्तिके साथ विरोध नहीं दै, क्यों? आत्मप्वप्रकाश श्रम बश्यमाण जो 
अनेक श्रुतियाँ उन श्रुतिओके साथ विरोध दोनेसे तस्या;-' विज्ञाता प्रज्ञाता इस श्रतिको 
वृत्तिरूप ज्ञानाश्रयपरत्व - ्ोनेसेनआतमा ज्ञानाअय दै-इसका अथे यह दै कि आत्मा ग्रत्तिरुप 
ज्ञानका आश्रय दै इससे बहुप्रमाणसिद्ध आत्माकी ज्ञानरुपता निम्रत्त नहीं होती दै अब 
खण्डनफे व्याख्याता विद्यासागरके अनुमानांकरी व्यवस्था करते हे-विमते ज्ञानेँ्‌' मामहं 
जानामि? इत्याकारक ज्ञान भिन्नाश्रयविपयक्रमू-आश्रयश्च बिपयश्च इति आश्रयविपयो 
भिन्नौ आश्रयविपयौ यस्य तत्‌. भिन्नाश्रयविपयक्रमू>भिन्नाश्रयविपयक दै, ज्ञानत्व द्दोनेसे 
्ञानान्तरत्रत्‌=षटादिज्ञानबत्‌; विमतमू-उक्तज्ञान स्वाश्रयविपयक नहीं दै, गुणत्व होनेसे, 
चहिसमवेत ओण्ण्यवत्‌ इति यत्‌ विद्यासागरोक्तम्‌ स्तरमकाशत्वसाप्रनमुऱ्ऐेसा जो विद्या- 
सागरोक्त स्वप्रकाशत्वक्रा, साधन हे बह्‌ पररीत्यास्तार्क़रिकप्रभृतिकी रीतिसे दे क्‍यों ? हमारे 
मतमें स्वप्रकाशशुद्धखवरूप आत्मामे ज्ञानत्वफे अभावले और ताहयूज्ञानेस्युद आत्मस्वरूपज्ञानमें 
शुणत्वके अभावसेभी “ मामहं जानामि? इस प्रत्यक्षको बृत्तिविपयत्वेन उपपादितत्व होनेसे, इस 
प्रत्यक्षके साथ विरोधके अभावसे । नचेति। अज्ञानकी तरह स्वाअ्रयविपयत्वक्ी उपपत्तिसे 
ज्ञानत्वरूप साधन अप्रयोजक है, नच=अप्रयोजक नहीं दै, क्‍यों ? आत्मरूपज्ञानको चेद्यत्त 
होनेपर ज्ञानाभावसे अज्ञानशामें संशयके प्रसछुसे तथा व्य़तिरेकनिर्णयके भ्रसङ्कसे संशयादि 
तीनांका विभक्तस्वरूप क्रमशः दिखाते दें-नचेति। में हूँ या अन्य हूँ इस रीविसे आत्मामें 
कोई सन्देह नहीं करता दै अथवा “अन्य ही हे? इस रीतिसे कोई आत्मामें विपर्यस्त नहीं 
होता दै; अथवा में नहीं हूँ इस रीतिसे कोई आत्मामें अभावका निर्णय नहीं करता दै, इस 
रीतिसे अस्त्रप्रका शत्वम वाधकका सत्त्व दोनेसे । 

नच--खन्मते सन्देहाद्रविपयस्याहमथेस्यानात्मल्ात्तदन्यस्मिन छब्देकगम्यात्मनि 
सन्देहादिसचादमयोजकत्वम्‌ तदवस्थमेवेति-वाच्यम्‌ ; अहमर्थस्य चिद्चिद्ग्रन्थिरूपतया, 
अहन्त्वाबच्छेदेनाचिदंशे सन्देद्दायभाववत्‌ चिदंशे$पि सन्देहाद्यमावात्‌ नच-शब्दजान्तः 
करणबिपयतदूत्तों व्यभिचारित्ञानलमिति-वाच्यम्‌; तस्य स्फुरणाथकत्वात्‌ । नचद्वितीय- 
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हेतोस्तेजोरूपस्य घट इव स्वाश्रये$पि तमोनिवतेकतया तद्विपये व्यभिचारः; रूपस्य 
ज्ञानादिवत्‌ सविपयत्वाभावात्‌ । र 
शङ्कते नचेति। तुम्हारे मतमें सन्देह्दादिका अविपय जो जहमर्थ उस अहमर्थक्रों अना- 
त्मत्व होनेस उससे भिन्न जो शब्दैकगम्य आरमा उस आत्मामे सन्देहादिका सद्भाव होनेसे, 
अप्रयो भफत्व तदवस्थ दै इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अहमर्थको चिद्चित्‌की जो ग्रन्थि तादृश 
अन्थिरूपता दोनेसे अहन्त्वावच्छेदेन अचिदंशमें जैसे संशयादिका अभाव है तैसे चिदंशमें भी 
संशयादिका अभाव होनेसे शब्दसे जायमान जो अन्तःकरणविपयक अन्तःकरणकी वृत्ति है. 
उस वृत्तिमं ज्ञानत्वद्देतु व्यभिचारि दै्ज्ञानत्वरूपदेतु उक्तत्रत्तिमें है, परन्तु भिन्नाअ्रयविषयकत्व 
रूप साध्य नहीं है अतः व्यभिचार दै । स्वाअयविपयकस्व होनेसे व्यभिचार है; नच = 
“व्यभिचार नहीं है क्यों ? तस्य=ज्ञानत्वको स्फुरणायेकत्वात्‌ प्रत्यक्षाथेकत्व होनेसे उक्त बृत्तिमें 
परोक्षार्यफत हे न कि प्रत्यक्षायकत्वरूप स्फुरणार्थकत्व तथाच उसमें साध्याभाववत्‌ हेतुका भी 
अभाव है अत: व्यभिचार नहीं हे । विमत न स्वाश्रयविपयकस्‌, गुणत्वात्‌, इस द्वितीयानु- 
मानमे व्यभिचार दिखळाते हे-नचेति । द्वितीयगुणत्वरूप देतुका वन्हिरूपको घटकी तरह 
स्वाअयमें भी तमोनिवत्तेक्व दोनेसे तद्दिपये-तत्‌-स्वाश्रयभूत ` तेज: विपयो यस्य तत्‌ 
तद्विपयम्‌=्तेभोरूपम्रिति यावत्‌ तस्मिन-तेजोरूपमें व्यभिचार है नच=ञ्यभिचार नहीं दै, 
क्यों ! ज्ञानादिवत्‌ रूपको स्वविपयस्वके अभावसे | 


“ अत्रायं पुरुपः स्वयं ज्योति ' रित्यादिश्वुतिरप्यत्र प्रमाणम्‌ । तयाहि- अस्त- 
मित आदित्ये याइबल्वयेत्यादिना कि ज्योतिरेवाय पुरुप इत्यनेन ज्ञानसाधनालोकाद- 
भावे जीवस्य कयं स्फुरणमित्युक्ते “ आत्मेवास्य ज्योतिः स्वयंज्योतिरित्यादिना स्वाति- 
रिक्तानपेक्षतया स्वप्रकाशत्वयुक्तम्‌ | न चात्मशब्दस्य परमात्मपरत्वम्‌ पूषेबाक्ये आत्मनि 
नाडीसम्बन्धप्रतिपाद्नात्‌ , उत्तरवाक्ये च, ' कतम आत्मा योऽयं विज्ञानमय; प्राणेपु- 
हद्यन्तरज्यो तिरित्युत्तरवाक्यपर्यालोचनया संदंशन्यायेन जीवपरत्वात्‌ । नच दयुभ्वाद्यधि- 
करणन्यायेनात्मशब्दस्य तत्रेव मुख्यत्वम्‌ । प्रधानाद्यनात्मनिराकरणाथेतया स्वशन्दादि- 
स्पात्मशब्दो हेतुत्वेनोक्तः; नतु मुख्यत्वाभिष्रायेण जीवस्याभ्रसक्तेः पुख्यत्वस्योभयसा- 
घारण्याच | अत एव-' अत्रायं पुरुपः स्रयपित्युपसंहारस्य अस्येति पदानुपङ्गेण अय- 
मीश्वरो जीवस्य स्वयमेव ज्योति्वनहेतुरित्येबै परत्वमू-निरस्तम्‌ उक्तन्यायेन उपक्रम- 
विरोधात । 

“ अत्रायं पुरुष: स्वयं ज्योति: ? ( बृ० ४।३।९ ) इत्य(दिश्ुतिभी आत्माके स्तप्रकाशत्त्रमे 
प्रमाण दै, तथाहि-' अस्तमित आदित्ये याज्ञवल्क्य ? ( यृ०।४।३।२ ) यहाँसे ळेकर ¦ फि ज्यो- 
तिरेवायं पुरुपः? ( वृ० ४।३।२) यहाँतक ज्ञानफे साघन जो आळोकादि उन आलोकादिका 
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अभाव है, जिसमें एवम्भूत जो स्वप्न उस खभन जीबका कैसे स्फुरण हे, इस रीतिसे उक्त 
होने रर “ आत्मैवास्य ज्योति: ( वृ० ४।३।६ ) स्वयंज्योतिः ( वृ० ४।३।९) इत्यादिसे स्वातिः 
रिक्तानपेक्षत्वेन स्वप्रकाशत्व कदा दै । आत्मशब्दस्य-भात्मैवास्थ उयोतिः-एतद्घटक आतम- 
शब्दको परमात्मपरत्व है नच=परमातमपरस्व नहीं है, क्यों ? पूेतराक्येनअधैतयोरेपा खतिः 
सञ्चरणी येपा हृदयादृ्ध्य नाइयु्रती ? ( वृ० ४२।३ ) इ्यादिरूप पूबाक्यमे आत्मामें 
नाडीके सम्बन्धके प्रतिपाइनसे-नाडी सम्बन्धका जीबासमामें ही सम्मत हे नकि परमात्मामें, 
और उतरवाक्यमें ¦ कतम आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृयन्तम्योँतिः ? ( बृ०-४।३।७ ) 
इत्याकारक जो उत्तरवाक्य दै उप्ते पर्याळोचनते संदृंशन्यायसे आत्मशब्दको तत्रैव-परमा- 
स्मामें ही मुख्यत्व दै । नच ऐसा नहीं है, क्‍यों ? प्रधानादिरुप जो अनात्म वाहशानात्मनि- 
राकरणायेत्वेन स्वशब्दात्‌=य॒भ्वाघाद्यापतनं खशब्दात्‌ (वे० १॥३।१ ) एतत्सूत्रघटक जो 
स्वशब्द्रूप आत्मशब्द दे वह हेतुःवेन उक्त है, सुख्यत्वाभिप्रायसे नहीं है, क्यों ? जीवस्प- 
जीवको अप्रसक्ते$=युभ्तादिके अधिकरणत्वकी अप्रसक्तिसे, और गुख्यस्वको जीवात्मपरमारम 
एतदुभयसाधारण्य द्वोनेसेभी । अत्रायं पुरुपः स्वयम्‌ ( ब्‌० ४।२।९ ) इस उपसंहारको अस्य 
इस पदके अनुपङ्गसे यह ईश्वर जीवा स्वयं ही ज्योति:-ज्षानका हेतु दै, एतदर्थपरत्व निरस्त 
हुआ, उक्तन्यायसे उपक्रमफे साथ बिरोध होनेसे । 

नच--बाचैव्ायं ज्योतिपास्त इति ज्योतिःशब्द्स्य वाचि ज्ञानसाधने प्रयोगाद- 
त्रत्यज्योतिःशब्द्स्यापि ज्ञानसाधनपरत्वम्‌, नतु ज्ञानपरत्वमिति-वाच्यम्‌; छोकिक- 
ज्योतिपि रूढस्य ज्योतिःशब्दस्प वाचि ज्ञानसाधनत्वेन प्रहत्तिददत्रापि तमो विरोधित्वेन 
रूपेणाज्ञानविरोधिन्यपि प्रयोगसम्भवात्‌, नच स्वमकाशपरत्वे सदा रूमकाशत्वेन 
अतावत्रेत्यस्य वैयर्थ्यम्‌, जाम्रदवस्थायामादित्यादिज्योतिःसम्मवेन दुर्विवेकतयास्या- 
मवस्थायां सुविवेकतया अत्रेति बिशेषणसाफल्यात्‌ नचास्येतिपष्ठया विपयत्वाभिधानम्‌ 
स्वयेद्रासाइत्यादाविवानन्यवेद्यत्वपरत्वात्‌ । नचायुख्याथेत्वापत्तिः; मुख्यविपयासम्भवेने- 
एत्वात्‌। नच प्रदीपादो स्वविपयत्वेन स्वमकाशत्वव्यवहार!; सजातीयप्रकाशाप्रकाइ्यप्र- 
काश्वत्वस्येव तत्रापि व्यवहारनिदानत्वात्‌ , अतएव न घटदावप्रकाशे अतिप्रसङ्गः । 

नचेति | ' वाचैवायं ज्योतिपास्ते ? ( बृ० ४।३।५ ) यद्दोंपर उंयरोतिः शब्दका ज्ञान- 
साधनीभूतवाचार्मे प्रयोग होनेसे, अन्नत्य-भत्रायं पुरुपः स्वयं ज्योतिः एतद्वाक्यघटकञ्योति:- 
शब्दकोभी ज्ञानसाधनपरत्व दै नकि ज्ञानपरत्व, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? लौकिकब्योतिमें रुढ 
जो ज्योतिःशब्द दै उस ज्योतिःशब्दकी जैसे तुम्हारे मतमें ज्ञानताधनीभूत वाङ्म प्रवृत्ति होती 
है, तैसे हमारे मतमें तमोबिरोधित्वरूपसे अज्ञानफे विरोधीमेंभी प्रयोगका सम्भव दोनेसे । 
'खमकाशपरत्वेतम्योतिःशब्दको सप्रकाशपरत्व दोनेपर सदा स्वप्रकाशत्व दोनेसे भ्रतो 
“ अत्रायं पुरुपः स्वयं ज्योतिः ( वृ० ४।३।९ ) इस श्रुतिमें स्वप्तताचक “ अत्र ? इस पदका 


काड 
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बैयथ्ये है, नचऱ्वेयथ्ये नहीं दै, क्यों ? जञामदुवस्थामे आदित्यादिरूप अन्यञ्योतिओंका' 
सम्भव होनेसे आत्माके स्तप्रकाशत्वको दुर्विवेकरेत्व होनेसे, अत्र इस विशेपणका साफल्य होनेसे । 
अस्येति पष्ठथा-' जात्मैवात्य ' ज्योति:  ( यू० ४।३।६ ) एतद्धटक + पष्ठीसे विपयत्वाभिधा- 


: नम्र-श्वविपयत्वका अभिधान दै, नच=स्वविपयस्वका अभिधान नहीं दै, क्यों? “स्वयं दासाः ? 


इत्यादिकी नाई अन्यवेद्यत्वाभावपरत्वह्दोनेसे' स्वयं दासास्तपस्विनः ? यहाँपर स्वमें स्वसेवानिव- 
न्धनदासत्वको विरुद्धता दोनेसे सरेतरदासशन्यस्तहीमें उक्तत्राक्यका तात्पर्य दै, तैसे (:स्त्र्‍यं 


' जयोतिः? इसकाभी अन्यावेद्यत्वनं - तासय्ये हे. स्वविपयकर्वमे नहीं, - स्वमें स्वविपयकत्बंको 
` विरुद्धता होनेसे अभ्ुख्याथत्वापत्तिः=अन्यवेद्यत्वाभावपरस्वमाननेमें अमुस्यार्थत्वकीःआपत्ति दै, 


नच=ऐसी शङ्का नहीं करना, क्यों ? सुख्यविपयत्वके असम्भवसे अमुख्यार्थत्वको इष्टत्व दोनेसे 
प्रदीपादिमें स्वविपयत्वेन स्वप्रकाशत्वका व्यवहार दै, नच-नहीं दै क्‍यों ? सज्ञातीयप्रकाशा- 
प्रकाइयत्रविशिष्ट जो प्रकाशर ताहश प्रकादास्वकोही तत्रापिन्प्रदी पादिमेंभी स्वप्रकाशत्वव्यत- 
दारका निदानत्व होनेसे। अतएव-सजातीयप्रराशाप्रकाइयत्वविशिष्टप्रकाशत्वको स्वप्रकाशत्व 
व्यवहारके प्रति निदानत्व होनेसँही अप्रकाशरूप घटादिमें अतिप्रसङ्ग नहीं दै । 

* विवरणानुमानानि च--आत्मा स्वयंप्रकाशः, स्वसत्तायां प्रकाशव्यतिरेकविधुर- 
त्वात्‌, प्रकाशाभ्रयत्वात्‌, प्काशकतेत्वात्‌ प्रदीपवत्‌ | ननु च-अवेद्यत् चेत्‌ साध्ये, 
साध्यवेकस्यम्‌ , सजातीयम्रफाशामकाशत्व चेदर्थान्तरम्‌; घटादाविवास्वप्नकाशत्ये$प्यु- 
पपत्तेः, ज्ञानप्रभानुगतप्रकाशलासिद्धिश, ज्ञातेकसति दुःखादावाद्यहेतोव्भिचारः, 
द्वितीयतृतीययोस्त्वन्मत आत्मनः प्रकाश्त्वेनासिद्विरिति-चेन्न; स्वपकाइ्यत्वस्य वोधि- 
ततया तदप्रकाश्यत्वेन पक्षस्य विशेपिततया वार्थान्तराभावात्‌ | सजातीयप्रकाशाप्रकाइय- 
प्रकाशलमेव साध्यम्‌ । ` पयञ्च.न घटादिवदस्तरप्रकाशत्येनोपपत्तिः; स्वाप्रकाश्यसजा- 


- तीयामकाञ्यत्वेनावेदयत्वस्य रामात्‌ बिज्ञाती यस्यामकाशसात्‌ । ज्ञानपभानुगतं च प्रका- 


शल्रमावरणाभिभावकलम्‌ । तच ज्ञानस्य विच्वेनान्यत्र तेजोबिदोपरवा दिनेत्यन्यदेतत्‌ । 

विबरणाचुमानानि च=विवरणोक्त अनुमानभी आस्माके स्वप्रकाशत्वमें प्रमाण दैं-आत्मा 
स्वप्रकाश दै, स्वसत्तामें प्रकाशव्यतिरेकशन्यत्व दोनेस, प्रकाशाश्रयत्व दोनेसे, प्रकाशकपल 
दोनेसे; प्रदीपवत्‌ । शकते नन्विति | यदि अवेद्यत्व साध्य है तश्र तो साध्यका अभाव है- 
चक्षुरादिसि वेद्यत्व होनेसे दृष्टान्तमें साध्यका अभाव दहे यदि सजातीयप्रकाशाप्रकाइयत्वरूप 
साध्य है, तो अथान्तर है, अर्थान्तरको ही स्पष्ट 'फरते दैं-घटादिकी तरह अस्वप्रकाशत्वफे 
होनेपरभी स्वप्रकाशत्वकी उपपत्तिसे-घटादिमें अस्वप्रकाशत्व द्दोनेपर जैसे त्वदुक्त सजातीय- 
प्रकाशाप्रकाश्यत्वरूप स्वप्रकाशत्व हे तैसे प्रकृतमेंभी स्रप्रकाशत्वकी उपपत्तिस अर्थान्तर दै। और 
ज्ञान तथा प्रमा इन दोनोंमें अनुगतप्रकाशस्वफी असिद्धिभी है और ज्ञातेकसत्‌ जो दुःखादिक 
हैं उन दुःखादिकोंमें आद्य हेतो।-्खसत्तायां प्रक्राशव्यतिरेकविधुरत्वरूप आय हेतुका व्यभि- 


'[ परिच्छेदः २] - सरळासम्वलिता । रर 
चार दै, ट्रितीयतृतीययो:स्प्रकाशाश्रयत्व और. प्रकाशकर्ठृस्वल्प जो द्वितीय तथा तृतीय हेतु 


है“उन दोनोंकी तुम्हारे मतमें आत्माको प्रकाशत्व दोनेसे असिद्धि दै-प्रफाशको प्रकाशाश्रयत्व 
तथा प्रकाशकतृंत्त नहीं वन सकता दै, अतः ढोनोकी असिद्धि है इति चेन्न, आस्मामें खप्रका- 
इयत्बको बाधितत्व दोनेसे, अथवा तदप्रकाइयत्वेन-स्वाप्रकाइयत्येन पक्षको विशेषितत्व होनेसे 
अर्थान्तरफे अभावसे । सजातीयप्रकाशाप्रकाश्यका प्रकाशत्व ही स्प्रकाशस्त है। एवञ्च= 
स्वप्रकाशत्यको उक्तरूपता दोनेपर घटा दिवत्‌ अस्वप्रकाशत्येन . स्वप्रकाशत्वकी उपपत्ति नहीं है, 
स्वाप्रकाइ्यत्वेन तथा सज्ञातीयाप्रक्राइयत्वेन अवेद्यत्वका छाभ होनेसे । स्वाप्रकाइय-स्रबिपयमेद- 
विझिष्टत्व  सजातीयाप्रकाइय-स्वान्यचिद्विपयभेदत्िदिष्टत्व एतहृयवस्वेन अवेद्यस्वका लाभ 
- होता है, यह भावार्थ दै । ननु तथापि आत्मामें चिदुन्यविपयस्यका निपेध नहीं हुआ दे, तहाँ: 
कहते हैं-विजातीयस्य--थृत्तिज्ञानादिको अप्रकाइात्व दोनेसे-फलतः गृत्तिरूपञ्ञानविपयत्व होने- 
परभी स्प्रकाशत्वकी हानि नहीं । और ज्ञान तथा प्रभा एतदुभयानुगत प्रकाशत्व आवरणाभि- 
भावकत्वरूप है, और तच्च=््द आवरणाभिभावकत्व तो ज्ञानको चित्तेन दै और अन्यत्र 
प्रौढप्रकाशतेजो विशेपत्वा दिरूपसे दे, यद्द दूसरी. वात दै । 

आवरण चाज्ञानतमसोः अर्भव्यतरहारप्रतिवन्धकत्वमनुगतमेय तच्चाङ्ञानस्यसाक्षा- 
त्‌ तमसो ज्ञानमतिवन्धद्वारेत्यदेन्यतत्‌ । नच दुःखे व्यभिचारः, तस्यात्रक्षणे प्रकाशव्य- 
तिरेकसत्त्वात्‌, प्रफाशस्वेन विशेषणाच्च । नापि द्वितीयवृतीययोरसिद्धिः पररीत्या तयो- 
रुक्ते', मरतिविम्वस्य विम्याधीनतया तदाश्रितत्वेन विम्बन्ञानहेतुत्योपपत्तेश | अतएवात्मा 
्तान्तरोत्पत्तिकमकाशाश्रयो न; प्रकाञ्चाश्रयत्वादादित्यवदित्यपि साधु । नच सिद्धसा- 
धनम्‌, घटादिविपयकज्ञानस्य त्वयापि जन्यत्वस्वीकारात्‌ । आनन्दवोधोक्तं च विवादा- 
ध्यासिता संवित्‌ , स्त्रसमानाश्रयस्रसमानकालस्तगो चरञ्चानबिरहभयुक्तवपवहारबिरहत्रती 
न भवति, संवित्त्वादनन्तरव्यवहियमाणसंविद्रत्‌ । नच स्त्रेदयस्वेनोपपस्या सिद्धसाधनम्‌ ;. 
अस्य परवेद्यताङ्गीकतृबिपयत्त्ात्‌, स्वाविपयत्वरूपपक्षविशेपणमहिद्ना तत्रानभिप्रतपयैः 
बसानात्‌ । अवेद्यत्वं तु ब्रह्मणः श्ुतिसिद्धमेत्र । . नच साकस्येनावेद्यत्रपरा सङ्कोचे 
कारणाभात्रात्‌ । 

अङ्चानतमसो?=भज्ञान तथा तम एतदुभयनिप्ठ आवरणत्व तो अर्थविपयक जो व्यवहार 
तादृश व्यवद्दारका प्रतितरन्धक्रत्वरूप अनुगत दी दै त्च=मर्थव्यबद्दारप्रतियन्धकत्व अज्ञानको 
साक्षात्‌ दे और तमको ज्ञान-प्रतिग्नन्वद्वारा है । यदद दूसरी ` वात है । दुःखमं व्यभिचार हैं, 
ब्रिवरणोक्त आद्यहेतुका दुःखमें व्यभिचार दे; नच=दुःखमे व्यभिचार नहीं दै क्यों ?.आद्- 
क्षणमं तस्य=दुःखके प्रकाशके ब्यतिरेकका सत्त दोनेसे=आद्यक्षणमे दुःखका प्रकाश नहीं दोता 
हे, किन्तु ट्वितीयक्षणमें दोता दै तथाच आद्यक्षणमें प्रकाशव्यतिरेकविघुरत्व . नही दै किन्तु 
प्रकाशब्यत्तिरेकही दै अतः-व्यभिषार नहीं। और, प्रक्ादात्वेन विशेषणसे भी व्यभिचार नहीं. 
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<१२ अद्वैतसिद्धिः। [ आत्म्रप्रकाशत्वोपपत्तिः। ] 


है । प्रकाशत्वे सति स्वसत्तायां प्रकाशन्यतिरेकविधुरत्वात्‌ यह देतु या स्वरूप विवक्षित है अतः 
व्यभिचार नहीं। द्वितीय तथा तृतीय इन दोनोंकी भी असिद्धि नहीं है क्यों? अन्यकी 
रीतिसे उन दोनोंकी उक्ति होनेसे और उक्त आश्रयत्व तथा कतुंत्व इन दोनों की प्रतिविम्ब॒स्य- 
साक्षीरुप प्रकाशको घिम्वाधीनतया=विम्यस्वरूप शुद्धचित्‌-साध्य-दोनेसे तदाश्रितत्वेन-- 
विम्यस्वरूपशुद्धचिदाश्रयत्वसे और विग्वज्ञानहेतुत्व=विम्यस्वरूपशुद्धचिन्निपरहदेतुसे उपपत्ति 
दोनेसे । अतएव=उक्त उपपत्तिके होनेसे ही आत्मा स्वसे अनन्तर है उत्पत्ति जिसकी ऐसा 
जो प्रकाश तादृश प्रकाशका आश्रय नहीं है, प्रकाशका आश्रय होनेसे आदित्यवत्‌, यह अनु- 
मान भी निदोंप है। सिद्धसाधन ददै८नित्यप्रकाशका आश्रयत्व ददोनेसे, उत्पद्यमान प्रकाशका 
आश्रय नहीं है अतः सिद्धसाधन है नच-सिद्धसाधन नहीं है क्यों ? घटादिविपयकज्ञानका 
तुमसे भी जन्यत्वका स्वीकार होनेसे; आनन्द्श्रोधाचार्योक्त अनुमान भी आत्माके स्वप्रकाशत्वमें 
अमाण दै-विवादाध्यासिता संवित्‌--आत्मस्वरूपसंवित्‌ , स्वसमानाअय और स्वसमानकाळ तथा 
'स्वगोचर जो ज्ञान तादृदाज्ञानविरद-प्रयुक्त जो व्यवहारविरद्द तादृश व्यवहारबिरहवती नहीं 
होती दै सम्वित्त दोनेसे, अनन्तर व्यवहियमाणसंवितूजत-स्वगोचर जो ज्ञान तादृश ज्ञानका 
जो विरद्द ताहशविरद्दप्रयुक्त जो विरद ताष्टदा विरहप्रतियोगी जो व्यवद्दार ताहशण्यवहार 
विरद्दवती नहीं है खगोचर ज्ञानफे न दोनेपर भी स्वगोचर व्यवहारवाळी दै. फळत: स्वव्यव- 
द्वारमें सम्विदून्तरानपेक्षत्वरूप स्वप्रकाशत्वकी सिद्धि है पूवकाळीन ज्ञानका अभाव होनेपर भी 
इदानींतन ज्ञानले व्यवद्दारको जायमानत्व दोनेपर स्वागोचरज्ञानविरदप्रयुक्त व्यवद्दारविरद्दके 
विरहको सिद्धत्व होनेसे सिद्धसाधन दै उप्तफे वारणफे लिए ज्ञानमें स्वसमानकालीनत्व विशे- 
पण द=अतीत काढीन खगोचरज्ञानफे न द्दोनेपर भी वर्तमानका लीनस्त्रगो चरज्ञानजन्यव्यव- 
.हारवस्तेन सिद्धसाधन है अतः स्वसमानफालीनत्व विशेषण दै इतना कहनेपर भी स्वसमान- 
कालीन-स्वगोचर यज्ञदत्तीयज्ञानक्रा विरद्द दोनेपर भी देवदत्तका व्यवहार देवदत्तीयज्ञानसे 
होता ही दै अतः य्षदृत्तीयज्ञानविरहप्रयुक्तव्यवद्वारविरहके विरहको सिद्धत्व होनेसे सिद्ध 
साधन दैः=स्वसमानकालीन स्त्रगोचर यज्ञदत्तीयज्ञानका विरद्द दोनेपर भी देवदत्तीयस्वसमान- 
काळीनस्वगो चरज्ञानजञन्यत्यवद्दारवस्तेन सिद्धसाधन दै उसके वारणार्थ स्वसमानाश्रय कहा दै 
अनन्तरव्यवहियमाण सम्मित्वत्‌=प्रथमव्यवसायात्मक ज्ञान होता दै उसके याद अनुव्यव- 
सायात्मकज्ञान होता दै उसके बाद ब्वसायविपयकब्यत्रद्वार होता दै, तथाच व्यवसायानन्तर- 
भावि जो अनुव्यवसाय तदनन्तर व्यवहियमाण जो आद्यव्यवसायात्मक्र ज्ञान यहद दृष्टान्त दै, 
उसमें स्वगो चरानुन्यवसायरूपज्ञानप्रयुक्तव्यवद्दारका दी सत्त्व दोनेसे स्वगोचरज्ञानविरदप्रयुक्त 
'व्यवहारविरद नहीं दै । नचेति। स्ववेद्यत्वेनोपपत्त्या<आत्मरूपसंवितूमं स्ववेयत्वसे दी उक्त 
साध्यकी उपपत्तिसे सिद्धसाधन दै नच=सिद्धसाधन नहीं दै क्‍यों ? अस्य=इस अनुमानको 
परपेद्त्वाङ्कीकदे विपयत्वात-ज्ञान शानान्तरसेहदी विपयीकृत होता है खसे नहीं इस रीतिसे 
जो तार्किक्रप्रसृति मानते हैं उन्होंके प्रतिद्दी इस अनुमानकी प्रवुत्तिसे। और स्वाविपयत्वरूप | 


[ परिच्छेदः २ ] सरळासम्वहिता । ८१३ 


. जो पक्षमें विशेषण तादृश विशेपणकी महिमासे तुम्हारे अनभिमतमें पर्यवसान द्ोनेसे-प्रकृत 
माष्यद्वैती साक्षिज्ञानको स्वाविपयक और स्वान्यविपयक मानता है अतः पक्षीभूतासंवित्मे 
स्वविषय जोड देनेसे द्वैतीके अभिमतकी सिद्धि नहीं दै और ब्रह्मका अवेद्यत्व तो तिसिद्ध 
दी दै। साकस्येनावेग्रत्वपरा=झुति साकल्येन ग्रम नहीं जाना जाता है एतदर्थपरा दै नच= 
नहीं क्‍यों ? सक्कोचमं कारणफे अभावसे । 


एतेन-ज्ञाततालिङ्गालुमेयत्वे ' अहं सुखीतिवत्‌ अहं, जानामीति परोक्षानुभव- 
विरोधः, गुरुमते अयंघट इत्यस्यैव स्त्रविपयत्ये स्व॒जनकेन्द्रियसल्रिकर्पाश्रयत्मप्रसड़!, 
व्यवसायानुव्यवसाययोः पार्यकयाचुभवविरोधरश्च न्यायमते अनुव्यदसायस्यापि परवेद्यत्ये 
ज्ञानस्य भरत्यक्षारमनिशेपशुणत्वेन इच्छादिवद्वश्यवेद्यलात्‌ ज्ञानधारानुभवापत्तिः विच्छेदे 
चरमस्य निष्पामाणिकत्वापतिः; सामान्यप्रत्यासत्तेरमावात्‌ | एवश्च व्यवसायसुखादि- 
गोचरं स्वविपयं नित्यमेव ज्ञानं सिध्यति । स्वविपयतायां च न स्त्रजनकसन्निकर्पाद्च- 
पेक्षा, सन्निकर्पाथनपेक्षेश्वरसबैविपयनित्यज्ञाननत्‌ । तथाचैवं प्रयोगः-चेत्रसुखादिकं 
चैन्रीयनित्यापरोक्षज्ञानविषयः ते प्रति ज्ञातैकसच्ात्‌ , यद्य॑ भ्रति ज्ञातैकसत्‌ तत्‌ तं प्रति 
ताइस्चानविपय; यथेः्वरमयन्न इति नित्यक्ञानसिद्धो तत्‌, स्वविपये, नित्यज्ञानलात्‌ 
स्वव्यबहारे अन्यानपेक्षत्वात्‌, /स्वसंशयादिविरोधित्वराच । ईश्वरज्ञानबदिति। तस्मादा- 
रमनो नित्यगुणभूतज्ञाने स्वविपयत्वरूंपस्त्रप्रकाशत्ववत्‌, आत्मापि तद्विपयः, यावट्रव्य- 
भाषिना तेनाभिन्नत्वात्‌ , मामहं जानामीत्यनुभवात्‌ आत्मस्तरूपा संवित्‌, स्त्रविपया 
स्वजन्यव्यवहारबिपयत्त्ात्‌ , उक्तासंवित्‌ , स्त्रबिपयिणी स्त्रसमानाधिकरणस्तर्वमका- 
रकस्वविशष्येक संशय विरोधित्वात्‌ उक्तविशेपणवद्विपयेयविरोधित्वाद्वेति-निरस्तम्‌ । 

अब प्रस्तुत माध्वद्वैती खाभिमतज्ञानमें खबिपयस्व और नित्यत्वको दिखलानेके लिए 
ज्ञानविपयक भाद्टादिके मर्तोंका अनुवादकर दूपण देता हुआ आगे यढता है-एतेन-इसकाः 
व्यवद्दित ८ निरस्तम्‌ ? के साथ सम्बन्ध है। ज्ञानको ज्ञाततारिङ्गानुमेय्ते=षट घटघर्मिक- 
घटस्वप्रकारक ज्ञानका विपय दै, घटब्रतिघटत्वप्रकारकज्ञाततावस्त् दोनेसे इत्यादिरूप अनुमान- 
मात्र विपयत्व होनेपर ' भद्दं सुखी ? ' अहं जानाभि ? इत्याकारक जो अपरोक्षानुभव द्वोता है 
उसके साथ विरोध हैन अह सुखी? इस सुखविपयक ज्ञानको जैसे अपरोक्षता दै तैसे 
“ झह जानामि ? इस ज्ञानविपयक ज्ञानकोभी अपरोक्षदा है उसके साथ विरोध है, यदि 
अट्टकी रीतिे ज्ञानको फेवळ अनुमेय मानें तो और गुरुमतमें ` अयं घट: ' इस ज्ञानको दी 
स्वविपयत्व होनेपर स्वज्ननक जो इन्द्रिय तादृश इन्द्रियके ल सा कर ॥ 
तसे में व्यवसायानुव्यवसाययो;-' अयं घटः ! इत्याकारक जो व्यवसाय और “ घटं 
आनाह यकारक जो अनुव्यवसाय इन दोनोंका जो ऋमिकत्वप्रयुक्त पार्थक्यानुभव होता. 


८१४ !मद्वैतसिद्धिः। [ आत्मस्वप्रकाशत्वोपपत्तिः । ] 


हे. उसके साथमी विरोध दै । न्यायमतमें .अनुब्यवसायकोभी परवेद्यत्वे-स्वभिन्नज्ञानवेयत्त 
दोनेपर ज्ञानको प्रत्यक्षात्मविशेषगु णल्तेन-प्रत्यक्षयोग्य . आत्मशुणस्व :दोनेसे इच्छादिकी नाई 
अबश्य वैद्यत्वसेचअवऱ्य प्रत्यक्षत्वसे ज्ञानधाराफे अनुभवकी - आपत्ति दै; विच्छेदे-ज्ञानधाराका 
कहदीपर विच्छेद . होनेपर अन्तिमफे निष्प्रामाणिकत्वकी आपत्ति: दै, सामान्यप्रत्यासत्तिके 
अभावसे एवञ्च=ऽक्तमतोकी निस्सारताके सिद्ध होनेपर, व्यवसाय सुखादिविपयक तथा 
स््रविपयक नित्य ही ज्ञान सिद्ध होता हे । और ज्ञानको स्वविपयतामें स्जनकके सन्निकर्पा- 
दिकी अपेक्षा नहीं है यहाँपर ' स््रजनक तथा सञ्चिकपै इन दोनों पर्दोमे पष्ठीतसपुरुपभी हो 
सकता है और कर्मधारयमी हो सकता दै, क्‍योंकि जनकत्वव्यापारवतूमे तथा व्यापारभे समान 
है । सन्निकपोदपेक्षाशन्य सर्वतिपयक ईश्वरीयनित्यज्ञानवत्‌ । तथाच इस रीतिसें प्रयोग देर्‌ 
चैश्नश्नत्ति सुःखदुःखादिकि, चैत्रनिछ जो नित्य तथा अपरोक्ष ज्ञान ताहशज्ञानफे विपय हैं, 
तं प्रतिस्चेत्रफे प्रति ज्ञातेकसत्व दोनेसे यत्‌=जो यं प्रति=जिएके प्रति ज्ञातैक सत्‌ है ततूऱ्वदद 
तं प्रति=उसके प्रति ताहरभानविपयः=तन्निएनिस्यापरोक्षज्ञानविपय - दे, जैसे ईश्वरका 
प्रयत्न, इस रीतिसे नित्यज्ञानके सिद्ध होनेपर- तत्‌-वह्‌-नित्यज्ञान स्वविपयक दै, नित्यज्ञा- 
-नत्व होनेसे स्वव्यवद्दारमं अन्यानपेक्षत्व होनेसे, सत्रमे संशयादिका विरोधित्व दोनेसे ईश्वर- 
ज्ञानवत्‌ । फलिताथ दिखाते दूँ तप्मादिति । आत्माका नित्यगुणभूत जो ज्ञान दै वह स्ववि- 
“ययत्वरूप स्वप्रकाशत्ववाडा है आत्माभी उसका विषय है, यावद्द्रव्यभावि उसज्ञानरूपगुणके 
-साथ अभिन्नत्वात्‌=मेदन्यत् दोनेसे मुझको में जानगहूँ? इत्याकारक अनुभव होने । 
आत्मस्वरूपसम्बित्‌ , स्वविपया है खजन्यन्यवहारबिपयत्व होनेसे। जहाँ यज्न्यव्यवहार- 
विपयत्व रहता दै वहाँ तद्विपयत्वभी रहता दै घटवत्‌ । उक्ता संवित्‌=आस्मस्वरूप सम्वित्‌, 
-स्वविपयिणी है स्वसमानाधिकरणखत्वप्रकारक स्वविशेष्यक जो संशय तादृशा संशयका विरो- 
घित्व होनेसे, वाया उक्तविशेषणरल्वसमानाशिकरणस्वत्वप्रकाशस्वविशेष्यफक जो विपयेय 
'तादृश विपर्ययका विरोधित्व होनेसे, जो यद्विशेष्यक उक्तविध संशयका विरोधी होता हे या 
-यद्विशेष्यक उक्तविध-विपयंयका विरोधी द्ोता दै, वद्द तद्विपयक होता दै घटसं विद्रत्‌= 
“आत्मा अस्ति न वा? इत्याकारक जो सत्वप्रकारक आतमधर्मिकसंशाय तादृरासंदायविरो धित्व 
'होनेसे । यहाँपर आत्मस्वरूप संवितूको पटादिधर्मिक संशयका विरोधित्व न होनेसे असिद्धि 
'हो जायगी उसके वारणाथे स्वविरोष्यकत्व संशयांशमे विशेषण दिया है, और आत्मा आनन्द- 
रूपो नवा इत्याक्रारक जो संशय उसको आत्मधर्मिफ होनेपरभी आत्मरूप संवितूमे तद्विरो- 
घित्व नहीं है अतः सर्त्रप्रकारकत्व विशेषण दिया है-संशयांशमें | और सत्त्वप्रकारक तथा 
आत्मधर्मिक जो पुरुपान्तरीय 'संशय हे. अथवा स्वनिछ ही जो तादश भिन्नकाळिक संशय दै 
तद्विरोधित्वके अभावसे खसमानीथिकरणरूप विशेषणदिया दै-संशयांशमें इसी प्रकारको 
विपयेयमेंभी घटाना में नहीं हूँ। यह-विपयेयका आकार दिखला चुके हैं । यह - कथन निर 


![ परिच्छेद २] ` ` सरलासम्बलिता:॥5 ८१५ 


` आद्यानुमाने साक्षिरुपापरोक्षनित्यज्ञानविपयत्वेन सिद्धसाधनम्‌, सहोतन्न- 
ज्ञानेनापि ज्ञातेकसत्तवोपपत्त्या ज्ञानगतनित्यतात्पयेन्त-सावने तस्यासामथ्यै च । नय 
च्छ ७ 
चेत्रस्य ताहज्ञानाभावे सुप्तोत्थितस्य परामर्शानुपपत्तिः संस्कारेण तदुपपत्तेः नित्यज्ञानस्य 
परामशेविरोधित्वाच स्वरविपयत्वानुमाने च दृष्टान्तासिद्धि; ईशवरेऽपि स्वविपयकनित्यज्ञा- 
नासिद्धेः अप्रयोजकत्वं च .। स्त्राविपयत्वेञ्पि व्यवहारादेरुपपादितत्वात्‌ । किंच चैत्र- 
'नित्यज्ञानस्य स्वविपयत्वे नेकं नियामकम्‌ ; ईश्वरज्ञानस्य न्यायमते वस्तुत्ववत सर्वविपय- 
स्वोपपत्तः नाप्यभेदः दुःखादाबभावात्‌ नापि समानाधिकरणलम्‌ , आत्मन्यभाषात्‌ , 
धर्मादो तत्सद्भावाब्रेत्यननुगतमेब वाच्यम्‌ ।-तथाच किमपराद्धं व्यवसायस्वप्रकाशत्ववा- 
दिना गुरुणा ? अन्यत्र सञ्चिकपेस्य नियामकत्ये$पि स्वस्मिन्नमेद्स्य संभवात्‌, पार्य- 
क्‍यानुभवाननुभवरूपस्यानुभवकल्हस्य त्वन्मतसमानत्वात्‌ । तस्माद्ययवहार एवाननुगतं 
कारणमस्तु । तत्मयोजकानुगमार्थ किमिति नि्ैन्धः ? पश्चादप्यननुगम एव पर्मवसा- 
नात्‌ । एवश्च न स्वविपयत्वरूपं स्तप्रकाश्चत्वं, किन्त्वयेगयत्वे सत्यपरोक्षव्यवददार- 


*योग्यत्वमिति तिद्धम्‌ ॥ 
इत्यद्वेतसिद्धो आत्मनः स्चप्रकादात्योपपत्तिः। 


आद्याचुमाने=पेत्रसुखदुःखादिपक्षक भाद्यानुमानमें साक्षिरूप जो अपरोक्ष नित्यज्ञान 
तादशाज्ञानविपयत्वेन सिद्धसाधन दै, और सुखदुःखादिके साथमे उत्पन्न ज्ञानसेभी ज्ञातैक- 
सत्त्वकी उपपत्तिसे ज्ञानगतनित्यतापर्य्यन्तसाधनमें तस्य-ज्ञातैकसत्तका असामर्थ्य भी दै । 
चैत्रको ताइज्ज्ञानाभावे-नित्यज्ञानाभाव होनेपर सुप्तोत्थितपुरुफफो पर।पर्शानुपपच्ति;-खप्नमे 
ग्रत्यक्षु जनफेन्त्रियसनिकर्पा दिके अभावसे श्रे मया गजादिकं ष्टम्‌? इत्याकारक स्मरणकी अनु- 
पपत्ति दै, नच=उक्तरूप स्मरणकी अनुपपत्ति नहीं दै, क्यों? संस्कारेण-जन्यज्ञानजन्य- 
संस्करारसे परामर्शकी उपपत्ति दोनेसे “ नित्यञ्ञानको ? परामर्शका विरोधित्व होनेसेभी-ज्ञान- 
नाझमें दी छाघवसे संस्कारका स्वीकार दोनेसे नित्यज्ञानफे नाशके अभावसे सनाशरूपसंस्कार- 
द्वारकस्मरणफ़ा विरोधित्व दै। स्वविपयत्वानुमानपें दष्टान्तकी असिद्धि दै असिद्धिको ही 
दिंखळाते है-ईश्वरमेमी स्त्रनिपयक जो नित्यज्ञान ताइझज्ञानही अलिद्विसेनईश्रज्ञान हमारे 
मतमें ईश्वरखरूपही दै अथवा मायावृत्त्यवच्छिन्न चिद्रूप है, आद्यपक्षमें इश्वरस्वरूपज्ञानका विषय 
ईश्वरसे भिन्नद्दी दै और द्वितीयपक्षमेभो सर्वविषया एकत्रत्ति नहीं दे, किन्तु भविष्यपदार्थो्म 
अनुमितिरूपा वृत्ति है, और भूत ५दार्थोमें स्मृतिरूपा बृत्ति है और वर्त्तमान पदार्थामे प्रत्यक्ष- 
रूपा वृत्ति दे, तथा उक्त व्रृत्तिओको स्वविपयकत्व न होनेपरभी अन्यशरत्तिओंते दी इन्होंका 
अहण है, यह भाव है । और अप्रंयो जकत्वभी दे, स्वविपयस्वके न दोनेपरभी व्यवदवरा दिको 
उपपादित्व दोनेसे । क्रिभ्व, चैत्रका जो नित्यज्ञान उस नित्यज्ञानको स्वविपयत्वमें नैकं निया- 
मकमून्एकव्यापक नहीं है; ईश्वरज्ञानको न्यायमतमे बस्तुत्ववत्‌ सर्वेविपयत्व्रकी उपपत्तिसे, 


८१६ अद्वेवसिद्धि | ` [त्रझ्मणः शब्दावाच्यत्वोपपत्तिः । ] 


अभेदभी नियामक नहीं दै दुःखादिमं अभावसे | समानाधिकरणत्व भी नियामक नहीं है, 
आत्मामें समानाधिकरणत्वका अभाव दोनेसे और घमांदिमें समानाधिकरणत्वके सज्ञावसेर 
चैत्रज्ञानका समानाधिकरणत्व चैत्रीयधमा दिमेभी है, परन्तु उसमें चैत्रीयनित्यज्ञानविपयत्व नहीं. 
है अतः अननुगतमेव=स्वनिष्ठ चैत्रनित्यज्ञानविपयत्वमं स्त्राभेदनियामक है, दुःखादिनिष्ठ चैत्र 
नित्यज्ञानविपयत्वमें दुःखसमानाधिकरणत्व नियामक दै इत्यादिरूपअननुगत दी व्यापक कहना 
होगा, तथाच क्या अपराध किया है व्यवसायस्वप्रकाशत्ववादि गुरुने ? अन्यत्र सन्निकर्पफो 
नियामकत्व होनेपरभी स्वमें अभेदको नियामकत्वका सम्भव होनेसे, ओर पार्थक्यके अनुभव 
तथा अननुभवरूप अनुभवके कल्को त्वन्मतसमानत्व द्दोनेसे । तस्मात्‌ व्यवद्दारमे ही अननु. ` 
गत कारण रहो । व्यवहारका जो प्रयोजक उस प्रयोजकके अनुगमके लिए क्यों? आग्रह 
है, पश्चातूमी अननुगममे ही पय्येवसान दोनेसे । फछतः स्वविपयत्वरूप स्वप्रकाशत्व नहीं दै; 
किन्तु अवेद्यत्वे सति अपरोक्षव्यवह्दा रयोग्यतरूप दै यह सिद्ध हुआ । 
इति सरलायामात्मनः स्वप्रकाशत्वोपपत्ति: । 
अथ ब्रह्मण; झाव्दावाच्यत्वोपपत्तिः । | 

निघेमेकतया अवेद्यतया च ब्रह्म आनन्दादिपदलक्ष्यम्‌, न वाच्यम्‌, प्रहत्ति- - 
निमित्ताभावादिति । ननु-अवाच्यश्चब्देनोच्यते चेत्‌ वाच्यत्वसिद्धिः, लक्ष्यते चेत्‌ 
अवाच्यारूपसुख्याथैस्यामाबात्‌ कये लक्षणा ? भावे वा ब्रह्म नावाच्यं, किन्तु तीरवद- 
वाच्यरूपप्नु्यार्थसम्बन्धिमात्रमिति स्यात्‌ । मुख्यायेहीनस्यापि ब्रह्मलक्षकत्वे घटपदमपि 
पटलक्षकं स्यादिति-चेन्न, अवाच्यरूपशुख्यार्यामावेऽपि नजूसमभिव्याहतबाच्यशब्देन 
वाच्यत्वात्यन्ताभाववोधंनद्वारा स्वरूपे लक्षणयेव पर्यवसानात्‌, एवं निर्षिशेषपद्मपि 
अखण्डपद्लक्षकतायामेब झुख्यार्यावश्यंभावनियप्ात्‌ । ननु-एवं लक्ष्यपदेनापि लक्ष्यत्वे 
तीरस्यागङ्कात्ववत्‌ ब्रह्मणोऽलक्षयत्वापत्तिरिति-चेन्न; इष्टत्वात्‌, स्थेया निधेभेकत्वात्‌ 
लक्ष्यव्यवहारस्य च वाच्यत्वामावनिबन्धनत्वात्‌, तथा प्रतिपादितं प्राक्‌ | 

अथ सरलायां ब्रह्मणः दान्दावाच्यत्वोपपत्तिः | 

निर्धेमेकत्व दोनेसे और अवेयत्व होनेसे ब्रह आनन्दाविपदों का लक्ष्य दै, प्रहत्तिनिमित्ता- 
भावात्र-शब्दकी प्रश्टत्तिके निमित्त जो जात्यादि उन्हॉके अभावसे । शक्कते नन्यिति | अबाच्य- 
शब्दसे यदि ब्रह्म कद्दा जाता है तो ब्रह्ममें बाच्यत्वको सिद्धि दै, क्ष्यते चेत्‌=अवाच्यशब्दसे 
यदि ग्र लक्षित होता दै, तो अवाच्यरूप अन्यसुस्यार्थफे अभावसे लक्षणा केसे दै ! भावेवा= 
ब्रह्मातिरिक्त मवाच्यरूपमुख्या्क्ा भाव दोनेपर ब्रह्म अवाच्य नहीं दै; किन्तु तीरकी तरह अवा- 
च्यरूपमुख्यार्थका सम्बन्भिमात्र दै=्तीरसे भिन्न गल्लाशब्दरके मुख्यार्थरूपप्रवाहका सद्भाव दोनेसे 
तीर मुंख्याथका सम्बन्धिमात्र दे-तीरम गद्भात्व नहीं दे, इसी रीतिसे श्रह्मातिरिक्तावाच्यरूप- 
युख्याथेका सञ्चाव दोनेसे ब्रह्म तत्सम्मन्धिमात्र सिद्ध होगा नकि अवाच्य । मुख्याथेहीन- 
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स्यापित्युख्यार्थसे रहित अवाच्यपद्कोभी बरका छक्षकत्व होनेपर घटपदभी पटका रक्षक 
दोगा, इति चेन्न; क्यों ! अवाच्यरूप शक्यार्थका अभाव दोनेपरभी नञ्के साथ पठित वाच्य- 
शब्दसे वाच्यत्वका जो अत्यन्ताभाव ताइश अत्यन्ताभावयोधनद्रारा स्वरूपमें लक्षणासे दी 
पय्येबसान होनेसे । इसी रीतिसे निर्विशेपपद॒भी त्रह्ममें पर्यवसित दै । अखण्डपद्लक्षकताया- 
भेव=वाचकपवोको लक्षकता दोनेपरदी मुख्यार्थके अवश्यपृभावका नियम दोनेसे । शङ्कते 
नन्विति | इस रीतिसे छक्ष्यपद्सेभी लक्ष्यत्व होनेपर तीरको अगङ्गात्वकी नाई यह्यकोमी 
अढक्यत्वकी आपत्ति दै, इति चेन्न, क्यों ! इशत्वात्‌-तात्य्यके विपयको शुद्धत्व दोनेसे रक्ष्यल- 
विशिष्टाघटितत्वेन इटत्व होनेसे-लक्ष्यत्वविशिष्टत्येन रक्ष्यस्वाभाव हमको इष्ट है। सेधा धमे- 
रहितत्व दोनेसे । और ढक्ष्यव्यवहारको वाच्यस्वाभावनिबन्धनत्व होनेसे, तिस रीतिसे प्रति- 
पादित है पूर्वेमे । 

नचैवं लक्ष्यत्वाभावेन वाच्यत्वच्यवहारमसङ्गः, गोणस्य तस्यापीएत्वात्‌, सत्य- 
ज्ञानादिपदानां च कल्पितधर्मबाचिनां ब्रह्मरूपव्यक्तिलक्षकतया$खण्डायेत्वानपायात्‌ । 
नच सत्तादिधर्माश्रयतया रक्ष्यत्वाभावे मश्वसम्बन्धित्वपात्रेण लक्ष्यस्य पुंसः अमञ्च- 
लब॒त्‌ सत्वादिसम्बन्धित्वमात्रेण लक्ष्यस्य ब्रह्मणः असच्चाद्यापत्तिरिति-बाच्यम्‌ । 
कल्पितचन्द्रत्वादिजातेः, परमाथ-न्द्रादिव्यक्तितादात्म्येनाचन्दरत्वाभाववदत्रापि सत्वाद्य- 
मावानापत्तः । तदुक्तं “ लक्ष्यव्यक्तिरपि व्रह्लेति' | अतएब-स्वप्रकाशादेरब्रह्मत्व यद्यत्‌ 
ब्रहतयेषट तत्रेति साधु समर्थितो ब्रह्मवाद इति-निरस्तम्‌ यज्ञ निर्विशेपादिपदानां 
च समासपद्तया छक्ष्यादिपदानां योगिकतया वाक्यतुल्यत्वाञ्न वाचकतेति वक्तुमश- 
क्यस्‌, अन्विताभिधानपप्षे तेपामपि वाचकत्वात्‌ , अभिहितान्वयप्षेऽपि वाक्य एवाभि- 
हितान्वयस्वीकारेण परकतिमत्यययोरन्विताभिधायकत्वात्‌ वाकयतुर्यस्यापि वाचकत्वात्‌ 
ब्रह्मणः पदायसंसगरूपत्वे सखण्डत्वापक्तया पदार्थले वाच्यत्वापरिद्दारादिति, तन्न; पद- 
ढश््यत्वे$प्यपदायत्वोपपत्तेः; अखब्डत्वेऽपि वाक्या्यत्वस्योपपादितलाद न्विताभिधाने 
अन्वितवाचकस्यापि स्वरूपे ढक्षणाङ्गीकारात्‌ । 

एवम=ऐसा दोनेपर ढक्ष्यत्वके अभावसे वाच्यत्वके व्यवहारका प्रसङ्ग दै, नच=ऐसी 
शङ्का नहीं करना, क्यों ! गोणस्यन्गोणभूत वाच्यत्वके व्यवद्दारकोभी इष्टत्व होनेसे । और 
कल्पितघर्मेवाचि सत्यादिपदोंको ब्रहमस्वरुपब्यक्तिङक्षकता दोनेसे उन्होंके अखण्डाथत्वफे अन- 
पायसे । सत्त्वादिरूपधर्माअयत्वेन व्रह्मको ढक्ष्यत्व न दोनेपर मश्यसम्बन्धित्वमात्रसे रृक्ष्यपुरुपको 
जैसे अमच्वत्व दै तैसे सत्वादिसम्वन्भित्वमात्रसे लक्ष्य जो ब्रह्म उस प्रह्मको असत्वादिकी 
आपत्ति है, “मध्वः कोशति ? यदॉपर मध्यत्वरूपधमाअयत्वेन पुरुप लक्ष्य नहीं दै, किन्तु मुभ्व- 
सम्बन्धित्वमात्रसे लक्ष्य है अतएव उसमें अमञ्चत्व है तैसे “ सत्यं ब्रह्म ? (बू० ५४१; 
५५१) यहाँपर सत्त्वाश्रयत्वेन ब्रह्म लक्ष्य नहीं है किन्तु सत्वसम्बन्धित्वमात्रसे लक्ष्य है, 
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ट्श्ट अद्वेवसिद्धिः । - [ ब्रह्मणः शब्दावाच्यत्वोपपत्ति: । ] 
तथाच ब्रहममें सत्ततविरोधि असत्त्वकी ` आपत्ति दै; इसी रीतिसे “जञानं ब्रह्म  इत्यादिमंभी 
समझना चाहिए, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ! कल्पितचन्द्रत्वादिजातेःच्कल्पित दै चन्द्रत्वादिरूप 
जाति जिसमें ऐसा जो प्रातिभासिकचन्द्रादि ताइश प्रातिभासिकचन्द्रादिका परमार्थचन्द्रादि 
व्यक्तिके साथ तादात्म्य होनेसे जैसे उसमें अचन्द्रत्वका अभाव दै तेसे अत्रापिस्त्रह्ममेंभी 
सस्वादिके अभावकी अनापत्तिसे-सक्तादिका आश्रयरूप जो कल्पित धर्मी है उस घर्मीको 
परमाये सद्रूप ब्रह्मन कल्पितत्व होनेसे त्रह्ममंभी सत्त्वादिके आश्रयत्वका व्यवद्दार दै, और 
वस्तुतः उसे सत्वादिका आश्रयत्व नहीं है किन्तु त्रिकाळाबाध्यत्व सद्रूपत्व दै । सो कहा दै 
४ढक्ष्यव्यक्तिमी त्रह्म है? अतएव=स्वप्रकाशाअयत्वेन कल्पितव्यक्तिके वादात्म्यका शुद्धमेंभी 
सत्त्व होनेसे दी स्वप्रकाशादिको श्रह्मत्व न ददोनेपर जो जो त्रह्मत्वेन इष्ट है वह वह अत्रह्म है, 
इस रीतिसे अच्छा समर्थित किया ब्रह्मवाद, यद्द निरस्त हुआ, और जो यह कहा है कि निर्वि- 
शेपादिपदोंको समासपदत्व होनेसे और ढक्ष्यादिपदाँको यौगिकत्व होनेसे वाक्‍यतुल्यत्वसे 
वाचकता नहीं दै । इस रीतिसे कहनेके लिए शकय नहीं दै; क्यों? अन्विता भिधानपक्षमे 
वाक्योंकोभी वाचकत्व होनेसे, अभिद्दितान्वयपक्षमेंमी वाच्यमें ही अभिहितान्वयका स्वीकार 
होनेसे प्रकृति प्रत्ययोंका जन्विताभिधायकत्व होनेसे वाक्यतुल्यकोभी वाचकत्व होनेसे, श्रह्मको 
पदार्थसंसगरूपत्व होनेपर सखण्डत्वकी आपत्तिसे पदार्थत्व द्दोनेपर वाच्यत्वके अपरिहारसे 
यक्षुस लेकर यहाँतक द्वैतीने सिद्धान्तीफे मतका अनुवादकर खपडन किया, अब द्वैतीफे कथनका 
परासन किया जाता है-तन्नेति। क्यों ? पदढक्ष्यत्व होनेपरमी अपदार्थत्वकी उपपत्तिसे 
अखण्डत्व होनेपरभी वाक्यार्थत्वको उपपादितत्व होनेसे । अन्विताभिधान द्दोनेपर अन्वित- 
वाचककीमी स्वरूपमें लक्षणा स्वीकार होनेसे । 


नच तर्हेवाच्यत्रासिद्धि, अखण्डब्रह्मसिध्युपायत्वेन प्रापतस्यावाच्यत्वादेः 
निवारकाभावेनालुपङ्किकतया सिद्धेः। यतो वाचो निवचेन्ते, अशव्दमस्पशेमित्यादिश्ृत- 
यशचात्रातुसन्येयाः, अवाच्यश्म्द्वदशब्दशब्देऽपि व्याघाताभावात्‌ । नचेयं श्रुतिरदुत- 
त्वाभिमाया; भ्रूयमराणायेत्वे बाधकाभावात्‌ । नच यतो बाच इत्यत्रापि मनसा सहेति 
श्ुतमनोषृत्तरिवान्तःकरणहत्तिव्याप्ये ब्रह्मणि वाग्टचेरपि सर्वया निपेधायोगः रक्ष- 
णायाः स्वीकारेण शक्तिमात्रस्वैव निराकरणात्‌ | नच-आनन्दाद्यनेकपदापुख्यायेत्वा- 
पेक्षया निन्त इत्येकपदार्थामुख्यत्वमेव युक्तमिति-वाच्यम्‌; ब्रह्मणो निषेमेकतया तत्र 
शक्त्यमोवन वहुत्वस्यापयोजकत्वाद्वाच्यत्वविरोध्ययेद्वारेवाखण्डायेपरतया तद्विरोधताद्‌ब- 
स्थ्यात्‌ । अतएव कस्मादुच्यते परं ब्रहमेत्यादिश्र॒तेः परमात्मेति चाप्युक्त इत्यादिस्मृतेश्च 
तत्तच्छब्दबोध्यत्वमात्रेण वाच्यत्वाभिलापः । नतु अ्यत्वाभिमरायेणेति ताभ्यां न विरोधः 

नचेति। तब अवाच्यत्वकी असिद्धि दे नच=असिद्धि नहीं दै; क्यों ? त्रह्षसिद्धथु- 
पायत्वेन प्राप्त जो अवाच्यत्वादि तादृश अवाच्यत्वादिके निवारकका अमाव होनेसे आदु" 
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पङ्गिकत्वेन अवाच्यत्वादिकी सिद्धिसे। “यतो वाचो निवसेन्ते * (तै० २४४१ ) अदाव्दम- 
्पर्शमरूपमब्ययम्‌ ( क० ३१५) इत्यादि शुतियॉ भी अवाच्यत्वमं अनुसन्धेय हैं । जैसे 
अवाच्यशद्दमें व्याघात नहों दै, तैसे अशब्द शब्दर्म भी व्याघातफे अभावसे । उक्तश्रति अद्भ- 
तत्वाभिप्रायवाली दै-अझ्म अङुत है इसलिए भुतिने उसे अवाच्य तथा अशब्द कह दिया दै 
अतः अञ्जुताभिप्राया श्रुति दै, नच=नहीं, क्यों ! ययाश्रुवार्थमें वाधकके अभावसे । नचेति। 
“यतो वाचो निवत्तेन्ते यहाँपर भी ' मनसा सह २ मनोशवततिके सबैथा निपेथका जैसे अयोग दै 
तैसे अन्तःकरणबृत्तिव्याप्य जो ब्रह्म तादश ब्रह्मम योगवृत्तिके भी सवेधा निपेधका अयोग हवन 
“यतो वाचो निवचेन्ते अप्नाप्यमनसा सह ? यददपर जैसे मनोबृत्तिमात्रका निषेध नहीं दै किन्तु 
मल्निमनोधृत्तिका निपेध है तैसे वाग्द्रत्तिका भी सरथा निषेध नहीं होना चाहिए; नच= 
ऐसी शङ्का नहीं करना, क्यों ? लक्षणाबरत्तिका स्वीकार होनेसे शक्तिमात्रके ही निपेघसे- 
ठीक हो कहते हो सवया वाग्शुत्तिका निपेथ नहीं है किन्तु शक्तित्रत्तिका निपेध दै । आन- 
न्दादिरूप अनेक पर्दोके अमुख्यार्थत्यकी अपेक्षा  निवतते ? इस एक पदका साकल्येन प्रतिपाद्‌- 
नान्निवतेतेरूप अमुख्याथेत्वद्दी युक्त है; इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? प्रद्मको निर्धमेकत्व होनेसे 
तत्रन्यझ्मम शक्‍्त्यभावेन-शक्तिके असामध्येसे बहुत्बको अप्रयोजकत्व होनेसे वाच्याशैविरोध्य- 
थैद्वारैव-वाच्यत्वका विरोधि जो वाच्यत्वाभाव तहाराद्दी उक्त श्रुतिकरो अखण्डार्थपरत्व होनेसे 
तद्विरोध-उक्तशुतिविरोधका तदवस्थत्व होनेसे | अतएव-उक्त शुतिको वाच्यत्रका विरोधित्व 
दोनेसे “कस्मादुच्यते परंत्रह्म। अथवशीपे इत्या दि शुतिके और परमात्मेति चाप्युक्तः (गी०१३।२२) 
इत्यादिस्सृतिफे वाच्यस्वका अभिळाप तत्तच्छब्दयोध्यत्वमात्रसे है-उच्यते उक्तः, इत्यादि शब्दोते 
जो बोध्यता है इसका नाम है-श्तिरतिके वाच्यत्वका अभिळाप । नलिति। शब्दत्वाभि- 
प्रायसे वाच्यत्वामिढाप नहीं दै, अतः ताभ्यामूःउक्तझविस्टतिओंसे विरोध नहीं है। 


तात्यय्येविपयो ब्रह्म वाच्यं वस्तुत्वाहक्ष्यत्वाच तीरबदिति-चेत्‌ निधैमैकतया 
वाच्यत्ववाधात्‌, पदुन्रीतसधर्मकत्वाचुपाधिसम्मवाचच । परमार्थसत्यपदादिकं कस्यचि- 
द्वाचकं पदत्वादित्यपि न । किमत्र पदत्वम्‌, न तावत्सुस्तिङन्तत्वम्‌ ; समासपदस्याश्चक्त- 
त्वेन राजपुरुपादौ व्यभिचारात्‌ नापि शक्यत्वम्‌ साध्याविशेषात्‌, अवयवद्वारा समास- 
पदस्य वाचकत्वं चेत्‌ इष्टमेव | नापि सत्यब्वानादिवाक्य वाच्यायतात्ययेबच्छब्दयुक्त 
वाक्यत्वादित्यपि विं ुङ्कवेत्यादो व्यभिचारात्‌ । ननु-अवाच्यत्वे रक्ष्यत्वालुपपत्तिः 
वाच्यायेसम्बन्धित्वेन ज्ञातस्येव लक्ष्यत्वात्‌ तञ्ज्ञानं च न ब्द भिन्नेन; उपनिपन्मात्रगम्य- 
लात्‌, नापि स्वमकाशतया; नित्यसिद्धे शब्दवेयर्थ्यात्‌ । अवाच्यशब्दस्य च लक्षकस्पैव 
वक्तव्यलात्तत्रापि वाच्यसम्बन्धित्वेन ज्ञेयत्वे अनवस्थेति-चेन्न; तथा ज्ञानप्रुपस्थिताबु- 
पयोगि । ब्रह्म स्वप्रकाशतया स्वत एवोपस्थितमिति कि तेन ? नचैवं शब्दवैयथ्येस् ; 


आवरणाभिभावकह्तावुपयोगात्‌ । 


८२० अद्वेतसिद्धिः। [त्रह्मणः शब्दावाच्यत्वोपपत्तिः । ] 


तासयेका विषय ्रह्म वाच्य दै, वस्तुत्व दोनेसे, लक्षयत्व होनेसे तीरवत्‌; इति चेत्‌= 
ऐसा नहीं. बन सकता दै क्‍यों ? निर्धमेकता होनेसे . वाच्यत्वके. बाधसे; और तदुक्षीतस्ग्राघो- 
ज्ञीतसधमैकत्वाद्रिप उपाधिके सम्भवसे भी=्तीरमं वाच्यत्व दे. और सधर्मकत्वरूप उपाधि भी 
है अतः उपाधिमें साध्यव्यापकत्व दै, हेतु त्रद्ममें दै, परन्तु वहाँ सधमैकत्वरूप उपाधि. नहीं है, 
अतः साधनकी अव्यापक दै द्वेतुशच्दसे दोनों हेतुओंका महण दै, परमायसत्यादिपद किसीके 
भी वाचक हैं पद्त्व होनेसे, गङ्गादिपदवत्‌ यह भी ठीक नहीं यहाँपर पदत्व क्या दै; सुव- 
न्तत्व तिडत्तत्व तो पदत्व नहीं दो सकता दै, समासपदको अशक्तत्व होनेसे राजपुरुपादिमे 
व्यभिचार दोनेसे=सुबन्तत्वरूप पद्त्वतो ' राजपुरुपः ? इस समासमें भी दै परन्तु इसमें वाचः 
कत्व नहीं है, अतः व्यभिचार दै । शक्तत्वरूप भी पद्त्व नहीं हो सकता दै साथ्यके साथ - 
विशेष द्ोनेसे-चाचकत्व और शक्तत्वमें भेद नहीं अतः साध्याविशेप दै, यदि यों कहो कि 
अवयवद्वारा समासपदको वाचकत्व दै, तव तो इष्ट ही दैःअवयवद्वारा सत्यज्ञानादिवाक्य भी 
किसीका वाचक दै यह वतढाचुके हैं। सत्यादिवाक्य वाच्यार्थमे तात्पर्य दै जिसका एवम्भूत 
जो शब्द तादश शब्दसे युक्त दै वाक्यत्व होनेसे गामानय इत्यादि वाक्यवत्‌, इत्यपि न= 
यह भी युक्त नहीं क्यों ? “ विपं भुडूद्व ? इत्यादिमें व्यभिचार होनेसे=्वाक्यत्व इसमें दे परन्तु 
उक्तविध शाब्दप्रयुक्त नहीं दै । शक्कते नन्विति । व्रह्मको अवाच्यत्व होनेपर लक्ष्यत्वकी अनुपपत्ति 
है, वाच्यार्यसम्यन्धित्वेन ज्ञातको ही लक्षयस्व होनेसे और त्रह्मका ज्ञान तो शब्दसे भिन्न प्रमा- 
णसे नहीं बनसकता दै, श्रह्मको उपनिपतमात्रगम्यत्व दोनेसे । स्वप्रकाशत्वेन भी. लक्ष्यत्व नहीं 
हो सकता है, नित्यसिद्धमें शाब्दे वेयरथ्यसे, और अवाच्यमें लक्षक शव्दको ही वक्तव्यत्व 
होनेसे लक्षकपदमें भी वाच्यसम्यन्धित्वेन यत्य होनेपर अनवस्था है-इति चेत्‌-न तथा= 
वाच्यसम्बन्भित्वेन ज्ञान उपस्थितिमें उपयोगी -नहीं दै; स्वप्रकाश दोनेसे ब्रह्म स्वृतएव-न्वाच्य- 
सम्बन्धित्वेन ज्ञानफे विनाद्दी उपस्थितमूर-निर्विकल्पकस्प्रतिका विपय है, अतः किं तेन= 
वाच्यसम्बन्धित्वेन ज्ञानकी क्या आवश्यकता है । ऐसा होनेपर शब्दका वैयथ्ये हे=नच न्ययं 
नहीं है क्यों! आवरणकी अभिभावक जो वृत्ति उस बृत्तिमें उपयोग दोनेसे। 


अतएव नानावस्या । तस्मात्‌ प्रहत्तिनिमित्तस्य दुनिरूपत्वादवाच्यत्वम्‌ । तदुक्तं 
४ दृष्टा गुणक्रियाजातिसम्बन्धाः शब्दहेतव:। नात्मन्यन्यतमो ह्यपां तेनात्मा नाभिधीयते ॥' 
इति नचारोपितशुणाश्रयतया वाच्यता; तस्य तात्पयाविपयतया तात्पयेविपये अवाच्य- 
त्वस्य स्थितत्वात्‌। नच सत्यादिपदानां लक्षकत्वे सिद्धे निमित्ताभावः तस्मि लक्षकः 
त्वमिति परस्पराश्रमः । निर्विशेपवाक्येन नेतिनेतीत्यनेनेब निमित्ताभावस्य सिद्धत्वात्‌ । 
नच-निविशेपवाक्यस्य स्वरुपमात्रपरले प्रदत्तिनिमिचाविरोधः, निबिंशेपत्वविशिएएपरत्वे च 
तस्यैव सत्वेन निर्विशेषपदवाच्यत्वस्येव प्रसङ्ग इति-वाच्यम्‌; द्वारतया उपस्थितस्य 
स्वपरविरोधित्वाश्निविशेपस्य वाच्यत्वासंमवा्च । तस्मानिविशेपत्वादेव जीवब्रह्मामेदः 


[ परिच्छेदः २] : सरळासम्वलिता । ८२१ 


सिद्धः भेदकासंभवात्‌ । तयाच-ब्रह्मण्यवाच्ये यो बिद्वान्वाच्यतामषिगच्छति । स निद्नपो 

निमित्तानां विरहेः प्रतिवोध्यतास ॥ मका ५5 

इत्यद्वेतसिद्धो ब्रह्मणः शब्दाचाच्यत्योपपत्तिः। ` 
. अतएवन्वाच्यसम्बन्धिवेन त्रह्मज्ञानका उपस्थितिमे उपयोग न होनेसे ही अनवस्थान 
नहीं दै । तस्मात्‌ शब्दकी प्रवृत्िके निमित्तको दुर्निरुपत्व होनेसे त्रह्मका अवाच्यत्व दै । सो 
कद्दा है-शुण, क्रिया, जाति, सम्बन्ध, ये चार शब्दकी प्रवृत्तिफे देतु देखे गये हैं । इन्होंमेंसे 
कोईभी आत्मामें नहीं है ततः आत्मा शब्दका वाच्य नहीं दै । आरोपित जो गुण तादश 
गुणाश्रयतया वाच्यता दै नच=्ऐसा नहीं दै, क्यों ! तस्य=्गुणाअयको तात्पर्या विपयतया= 
अविपयत्व होनेसे मुख्यतातपय्यके विपयमें अवाच्यत्वको स्थितत्व होनेसे 
सत्यादिपदाको लक्षकत्व सिद्ध होनेपर निमित्ता अभाव है, तसिमिश्च=निमित्ताभाव द्दोनेपर 
छक्षकत्व है, अतः अन्योन्याअय है, नच=अन्योन्याअय नहीं है, क्यों ? नेति नेति (बृ० २।३।६) 
इत्याकारक जो निर्विशेप वाक्य दै उससे द्दी निमित्ताभावको सिद्धत्व होनेसे । “शक्कते नचेति! 
निविशेपवाक्यको स्वरूपमात्रपरत्व होनेपर प्रबृत्तिनिमित्तके साथ उसका विरोध नहीं है, और 
निर्विशेपत्वविशिष्टपरत्व ' होनेपर तस्येब-निमित्तकाद्दी सत्त्व दोनेसे निर्विसेपपदवाच्यत्वके ही 
प्रसङ्गसे इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? द्वारतया उपस्थितको स्वपरविरोधित्व होनेसे और निर्विशे- 
पको वाच्यत्वके असम्भवसे । तस्मात्‌ निर्विशेपत्व द्ोनेसे जीवप्रहाका अमेद्‌ सिद्ध हुआ | 
मेदकके असम्भवसे । फछत: .अवाच्यत्रह्ममें जो पण्डितम्मन्य वाच्यताको प्राप्त होता है । बह 
निखप निमित्तोंके विरहसे समझानेके लायक दै । 
इति सरलायां ब्रह्मणः शब्दाबाच्यत्योपपत्तिः 
` अथ सामान्यतो भेद्खण्डनम्‌ । 

स्यादेतत्‌-इदमयुक्तम्‌, भेदस्य प्रमाणसिद्धत्वात्‌ । नच भेदस्य स्वरूपत्ये अन- 
पेक्षत्वापत्या धर्मत्वम्‌; तथाचानवस्या; स्तम्मङुम्मयोः परस्परमेदयदोऽन्योन्य भेदग्रहसा- 
पेक्ष इति अन्योन्याश्रय, एवञ्च मेदासिद्धिरिति-वाच्यम्‌; तत्‌ कि भेदे प्रतीतिरेव 
नास्ति, कारणाजन्या वा, वाध्यविपया वा,। नाद्यः विकल्पाधिकरणरूपव्यवहारविपु- 
वापत्तेः। नहि भिन्नतया अज्ञाते विकल्पः न. द्वितीयः; अकारणकोतपत्तेव्याहतत्येन 
नित्यत्वापत््या तन्निरासकमोक्षोपायाननुसरणापत्तः । न तृतीयः; उक्तशुप्कतर्फस्यावाध- 
कत्वात्‌ । अन्यया ऐक्यस्य स्वरूपत्वे अनपेक्षत्वापत्तिः, धत्वे अद्रेतहानिरित्यादिना, 
'ऐक्यबुद्धिरपि वाधितविपया स्यात्‌ । नच मम वेतण्डिकस्य परपक्षमात्रं खण्डनीयमिति- 
वाच्यम्‌ ; स्वपक्षत्येषपि तव तथात्वे ममापि तथात्वाबिरोधात्‌ । नच मम परपक्षखण्डन- 
मात्रेण स््रमतभूतेक्यसिद्धिः, ममापि तावन्मात्रेण स्वगतभूतमेद्‌सिद्धिसम्भवात्‌ । नच- 
माँ प्रति मेद्खण्डनमात्रेण नियोगे ममैव वेतण्डिकत्वमिति-वाच्यम्‌ ; मां प्रत्यप्येकयखण्ड- 


८२२ अद्वैतसिद्धिः । [ सामान्यतो भेदृखण्डनम्‌ ] 


नमात्रनियोगसंभवात्‌ मध्यस्थस्य त्वदनघीनत्वात्‌। अस्वव्याघातकेरेव त्वयैकयं दुष्यमिति 
यदा तदा अखव्याघातकेरेव त्वया भेदो दुष्य इत्यपि स्यादिति-चेत्‌ मैवम्‌ नहि वयं 
भेदमतीतेः स्वरूपं कारणं वाऽपलपामः | 

अथ सरलायां सामान्यतो मेद्खण्डनम्‌ । 


रदो यह-मेदकका असम्भव दै, अतः जीवत्रह्मका भेद नहीं है, यद कथन अयुक्त है- 
भेद्प्राहक प्रमाणके अभावसे भेद नहीं है यह कथन अयुक्त दै, भेदको प्रमाणसे सिद्धत्व होनेसे 
हवती अद्वैतीके मतका अनुवादकर दोप देता दै, नचेति । भेद्स्य=घटादिनिष्ठमेदको स्वरूपत्वे 
घटादिस्वरूपत्व होनेपर अनपेक्षत्वापस्या=स्वविपयकप्रतीतिमें प्रतियोगी तथा अनुयोगी इन 
दोनोंके ज्ञानके अनपेक्षत्वकी आपत्तिसे, और आञ्रयविधया घटादिके अनपेक्षत्वकी आपत्तिसे 
भ्म हैन्व्यदि घटादिमें रइनेवाला भेद घटादिका स्वरूप दरोगा तो उसको स्वविपयक ज्ञानमें 
अनुयोगीफे तथा प्रतियोगीफे ज्ञानकी अपेक्षा न होगी और आश्रयविधया घटादिकीभी 
अपेक्षा न होगी, परन्तु भेदको इन तीनों पदाथाँकी अपेक्षा तो होती दै अतः घटादिकी स्वरूपता 
उसमें नहीं दै किन्तु घमेत्व दै, तयाच=जव कि धर्मत्व सिद्ध हुआ, तव अनवस्था दै=घटका 
धर्मभूत जो भेद दै तादशभेदप्रतियोगिक घटानुयोगिक भेदान्तर मानना पडेगा, इससे आगे 
भेदप्रतियो गिकघटानुयो गिकमेदप्रतियो गिकघटानुयोगिक भेदान्तर मानना; पडेगा, यों ही आगे 
वढनेसे अनवरथा है, इस भेदप्रवाहकी कद्दीपर अनुयोग्यन्तर्भावसे विश्रान्ति माननेपर सभी 
भेदोंका स्वरूपमें पर्य्यवसान होता दै और स्वरूपपक्षमें प्रथम ही दोप वतला चुके हैं अतः भेदकी 
मसिद्धि है स्तम्भकुस्भयोःपरस्परमेदाम्रहः=स्तम्मप्रतियोगिक कुम्भानुयोगिक जो भेद ताइश 
भेदका प्रह परस्पर भेद्प्रहसापेक्ष है, अतः अन्योन्याअयभी दैःःघटपटका अमेद्मह दोनेपर घटप्र- 
तियोगिकत्वविशिष्ट पटानुयोगिकत्वविशिष्ट भेदका या पटप्रतियो गिकत्वविशिष्ट घटानुयोगिकत्व- 
बिशिष्टमेदका प्रह नहीं होता है और एक ही ठम्वमानवंझा दिमें भेदभ्रम होनेपर अनुयो गिकत्व- 
प्रतियोगिकत्वविशिष्ट्वेन भेदम्रह होता दैःनमेद्‌ निरूपिताननुयोगिताअयत्वेन तथा भेदनिरूपित- 
प्रतियोगिताअयत्वेन जो दो पदाथॉका ज्ञान होता है वह परस्परभेदृज्ञानसे होता है, और 
भेदज्ञान उक्तविध प्रतियोगिताश्रयत्वविशिषष्टके तथा उक्तविध अनुयोगिताश्रयत्वविशिष्टके ज्ञानसे 
होता दे, अतः अन्योन्याशअय है, अतोऽपि भेदकी असिद्धि दै, इत्ति नच वाच्यम्‌) विकल्पकर 
हैती दोप देता है-तदिति । सो क्या भेदे=मेदविपयक प्रतीति ददी नहीं दै, या वह कारणसे 
अजन्या है=प्रतीति तो है परन्तु वह कारणसे जन्य नहीं है, अथवा याधविपया है>भेदकी 
प्रतीतिमी है, और वह कारणसे जन्यभी है परन्तु वह वाधनीयविपया है-उसका विषय बाध्य है | 
. नाद्यः-पथमपक्ष नहीं बन सकता है; क्यो? प्रतीतिजन्य जो विकस्पाधिकरणरूपन्यवहार 
उसके अभावकी आपत्तिसे=भेद्‌ घटादिका स्वरूप हे या घटादिका भम है इत्याकारक जो विकल्प 
तादश /विकर्पके प्रति अधिकरणरूपता न बनेगी, क्योंकि भिन्नतया अज्ञात पदार्थमें कोई 
बिकल्प नहीं करता है-जैसे कि : शशशृङ्ग सरळ है या वक्र दै? ऐसा विकल्प नहीं होता दै । 


[ परिच्छेदः २] सरलासस्वलिता. । ८२३, 
तैसे स्वपक्ष परपक्षका भेदज्ञान न होनेपर “खढीयपक्ष दूषित दै मदीयपक्ष भूपित है । त्वदीय 


कथन प्रढापकठापात्मक है मदीय कथन संलापकलापात्मक है, इत्यादिरूप व्यवद्दारभी न दोगा । 
न द्वितीयः=भेदविपयक प्रतीति कारणसे अजन्य है, यह द्वितीय पक्षभी नहीं बन सकता है, 
क्यों ! अकारणक उत्पत्तिको व्यादतत्व होनेसे नित्यत्वापत्त्यार्भेदकी प्रतीतिको नित्यत्वकी आप- 
त्तिसे=त्निरासक=भेदप्रतीत्युच्छेदक जो मोक्षोपाय उसके अननुसरणकी आपत्तिसे। न तृत्तीयः= 
वाष्यविपया प्रतीति है यह तृतीयपक्षभी नहीं वन सकता दै, क्यों ? उतक्तशुप्कतकेस्य-शुत्या- 
द्यनपेक्ष उक्त अनवस्थादिरूप तकेको भेदका अवाधकत्व होनेसे । अन्यथाऱयुष्क तकंको घाधकत्व 
होनेपर ऐक्यस्यअभेवको स्वरूपत्व होनेपर अनपेक्षत्वकी आपत्ति है और धर्मत्व होनेपर 
अद्रैतकी हानि है, इत्यादि तर्के ऐक्यवुद्धिमी बाधितविषया होगी । मुझ बैतण्डिकको परपक्ष- 
मात्र खण्डनीय दै इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? स्वपक्षका सत्त्व होनेपरभी तुमको परपक्षखण्ड- 
नीयत्व होनेपर सुझकोभी तथात्वे=परपक्षखण्डनीयत्वमे वाधकके अभावसे । मुझको परपक्षखण्ड- 
नमात्रसे स्वमतभूत ऐक्यकी सिद्धि है; नच=्ऐसा नहीं कद्द सकते हो, क्यों ? मुझकोभी 
परपक्षखण्डनमात्रसे स्वमतभूत भेदकी सिद्धिका सम्भव होनेसे । मेरे प्रति भेद्खण्डनमात्रफा 
नियोग होनेपर झुझको ही वैतण्डिकत्व है, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? मेरे प्रतिभी ऐक्य- 
खण्डनमात्रके प्रति नियोगकान्मध्यस्थकी आज्ञाका सम्भव दोनेसे। मध्यस्थकों त्वद्धीनत्व न 
होनेसे । यदि यों कहो कि-अस्वव्याघातक तकॉसे ही तुमसे ऐक्य दूष्य.वै तब अस्वव्याघातक 
तकॉसे तुमसे भेद दृष्य दै यदमी होगा, यहाँतक द्वैतीका पूर्वपक्ष द्दे अत्र सिद्धान्त दिखाते 
हैं-इति चेन्मैवम्‌; क्योंकि वयम्‌ लोग भेदप्रतीतिफे स्वरूपका या भेदप्रतीविके कारणका 
अपलाप नहीं करते हैँ । 

किन्तु वाधितविपयत्वं शमः ब्यासिसध्रीचीनतया अशुष्कैस्तकैंरेवानन्यपरया श्त्या 
स्मृत्या च भेदस्य बाधितत्वात्‌ बिपयमेदादिना प्रत्यक्षविरोधस्य परिहतत्वेन श्र॒त्यादाबु- 
पचरितायेत्वाभावात्‌ । यत्तमेदस्याप्येषं निरासः । नचाभेदखण्डनयुक्तीनां स्वस्य 
स्वाभेदोऽपि न सिध्येदिति स्वव्याघातादाभासता, भेदखण्डनयुक्तीनाप्रपि भूषणयुक्त्य- 
भेदेन स्वन्याघातकतायाः समानस्वादिति तन्न; भेदखण्डनयुक्तीनां तत्ततो भेदनिवा- 
रकत्वेऽपि व्यावहारिकभेदस्यानिराकरणेन, स्वाव्याथाततोपपत्ते; । नचैवं ब्रह्मण्यः 
तभेदस्य तत्ततो निपेधे तत्र तत्तादात्म्यापत्ति!; घटे कस्पितघदान्तरमेदभ्रमस्थले तत्ता- 
दात्म्यादशनात्‌ । नचैवमभेदोऽपि तत्ततो निषेध्यः, तर्हि स्वरूपापयैवसानेन शून्यवादा- 
पत्तेः । किंच ब्रह्मातिरित्तमैक्यमस्माकं नास्त्येव । तस्य च तयानिपेधे श्रुतिबिरोध! । 
नच मम घरातिरिक्तो भेदो नास्त्येव तंस्य निषेधे प्रत्यक्षविरोध इति वाच्यम्‌ प्रत्यक्षस्य 
पारमार्थिकसत्ताविपयत्वेनाविरोधित्वस्य परागेवोक्तत्वात्‌ । 

किन्तु भेदविपयक प्रतीतिको वाधितविपयत्व कहते हैं व्याप्तिसध्री चीनतया=निदोप- 
त्वेन अशुष्कतकॉसे और अनन्यपर श्रुतिसे तथा तथाभूतस्म्रतिसे भेदको बाधितत्व द्ोनेसे 


८२४ * अद्वेवसिद्धि: [ सामान्यतो मेदखण्डनम्‌ ] 


'दिषयभेदादिनास्मत्यक्षको व्यावद्दारिक भेदकी विषयता है और “ नात्र काचन भिदा ' 
(नू उ ता० ८) इत्यांदि श्रुतिओंको तो तास्तिकत्वेन भेदकी निषेघकता दै, इत्यादिसे 
अ्रत्यक्षके विरोधको परिह्ृतत्व होनेसे श्रुत्यादिम उपचरितायेत्वफे अभावसे । अमेदकाभी इस री- 
तिसे निरासदै; स्वस्य-अभेद्खण्डनयुक्तिका स्वाभेद्‌;-अमेदखण्डनयुक्तिफे साथ अभेद भी न 
सिद्ध दोगा, अतः खका व्याघात द्ोनेसे अभेदखण्डनकी युक्तियोंको आभासता है; नच-ऐसी 
डक्का नहीं करना क्यों? भेद्खण्डनकी युक्तिओंको भी भूषणयुक्त्यभेदेन-भेद्साघकयुक्ति- 
ओके साथ अमेद होनेसे स्त्रञ्याघातकताको समानत्व दोनेसे इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! 
भेदखण्डनयुक्तिआँको त॒त्त्वत!-तास्त्िकत्वरूपसे भेदनिपेघकख होनेपर भी व्यावहारिक भेद्का 
निराकरण न करनेसे स्वके अव्याघातकत्वकी उपपत्तिसे ऐसा द्दोनेपर ब्रह्मम अनृतभेदका 
तत्त्वतः निषेध दोनेपर तत्रर-अह्मम तत्तादात्म्यापत्ति;-अनृतके तादात्म्यकी आपत्ति है, नच 
तादारन्यकी आपत्ति नहीं दै, क्यों ! कल्पितघटान्तरमेद्भ्रमस्थले-कल्पित जो घटान्तर उस 
घटान्तरका भेद्भ्रमस्थलरूप घटमें तादात्म्यके अदरीनसे=एकघटमें कल्पित घटान्तरके भेदका 
भ्रम हुआ पश्चात्‌ उस भेदभ्रमका निपेध होनेपर कल्पितघटान्तरका तादात्म्य उस घटमें नहीं 
देखाजाता है, तैसे त्रह्ममं कल्पिताचृतका भेदनिपेध होनेपर त्रद्ममें कल्पितका तादात्म्य नहीं 
हो सकता है । इसी रीतिसे अभेद भी तत्त्वतः निपेष्य दै नच-नदीं, क्यों? तव स्वरूपमें 
पर्येवसान न होनेसे शून्यवादकी आपत्तिसे | किश्च त्रह्ममे अतिरिक्त ऐक्य हम छोगोंके 
मतमें नहीं है । तस्य--उस त्रह्मका तथा--तत्त्वतः निषेध दोनेपर झुतिके साथ विरोध है । मेरे 
मतमें घटसे अतिरिक्त भेद नहीं है, तस्य-घटका निषेध होनेपर प्रत्यक्षका विरोध दै इति नच 
चाच्यम्‌, क्यों ? पारमार्थिकसत्त्वाविपयत्वेन प्रत्यक्षके अविरोधित्वको पूर्वमें ही उक्तत्व होनेसे। 

ननु--मेदवाधकं न मेदविपयमेव तत्साधकतापत्तेः; नाप्यमेदविपयम्‌ , एवं हि 
तदन्यः तद्विरोधि तदभावो वा नवर्था विपयो वाच्यः । सर्वथा च भेदो दुष्परिहरः तदन- 
्यत्वे तद्व्रिधतदभावत्वयोरयोगात्‌, भेदाभावग्राहिणापि प्रतियोगिविलक्षणतयेवाभा- 
सस्य ्रहणाच, औदासीन्येन परदत्तस्य इदमिति ज्ञानवदवाधकत्वाचेति-चेत्न; पारमायि- 
कत्वाकारेण भेदाभावविषयस्पेव बाधकत्वात्‌ । नच भेदे दुष्परिइरता व्यावहारिक 
भेदेनेब व्यावहारिकतद्विोधित्वतदभावत्वयोरुपपत्तिसंभवात्‌ यक्षानुरूपो बलिरिति 
न्यायाद्‌ । भेद्भ्रमाधिष्ठानतस्तगोचरं ज्ञानं श्रमवाधकमिस्युपपन्नम्‌ , उक्तरीत्या मेदवेळ- 
स्येन तद्वइणोपपत्तः । 

झङ्कते नन्विति । मेद्वाधकमू=भेदका बाघ करनेवाला प्रमाण भेद्विषयक तो नहीं दै; 
क्यों ? तत्साधकतापत्तेः=मेदविपयक प्रमाणको मेद्के साधकताकी आपत्तिसे। अमेद॒विषय- 
कभी प्रमाण भेदका बाधक नहीं हो सकता दै एवेहिन्वाधकको अभेदविषयत्व होनेपर 
अभेव॒घटक नका अर्थ तद्न्यः=मेदान्यरूप या भेदविरोधिरूप अथवा भेदाभावरूप बाधकक 
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विषय कहना चाहिएनभेद्वाधकप्रमाण यदि अभेदको विषय करता है तो अभेद्घटक जो नञ्‌ 
» उसके तीन अथोर्म किस अथैको विषय करताद-नबके तीन अर्थ प्रसिद्ध हैं-मिन्न 
बिरोधि, अभाव ये तीन अथे हूँ अब्राह्मणोऽयं यस्ति मूत्रयति १-्यद्द जश्ाह्मण दै जोकि 
खडा हुआ मूतता दै, यहाँपर प्राद्मणाभावमें खडा होकर मूतना असम्भव है अतः अत्राह्मणका 
अर्थ ब्राद्मणमिन्न दै * अधभैः  यहॉपर ननका अथे विरुद्ध, “ अघटा स्थली ? यहाँपर नबूका 
अर्थे अभाव दै-धर्मसे विरुद्धका नाम अधर्म दै और घटाभाववती स्थढीका नाम-अघटा स्थळी 
हे । सबैयाचस्चाघक नञके किसीभी अथेको विपय करे भेद दुप्परिद्दर दी दैन्याषक यदि 
प्रथम ननर्थेको विपय करे तो भेद दुष्परिहर दै-प्रथमपक्षमें अभेद पदका अथे हुआ, भेदमिन्न 
तथा च भेदमिन्नविपयकत्वेन वाघकको वाघकता फलित हुई परन्तु वाधकको भेदविपयकत्व 
आगया तथा च अेद्वाधकता न होगी किन्तु साधकता होगी । शङ्का-जिसपक्षमे नजूका अर्थ 
विरोधित्व दै या अभावत्व दै उस पक्षमे भेदवाधकत्वेन अभिमत अभेद्विपयक ज्ञानको भेद- 
विपयत्व कैसे दै; समाधान,-तद्विरोधित्व और तदभावत्व ये दोनों तज्ञदके ब्याप्य है-जैसेकि 
घटबिरोधित्व जद्दाँपर दै वहाँपर घटभेद अवश्य है और जहॉपर घटाभावत्व दे वदॉपरभी 
घटमेद आवश्यक दै,-घटाभावत्व घटाभावमें है और घटाभापमें घटभेदभी हैं, तथाच भेदवि- 
रोधित्व जहाँ रहेगा वद्दोपर भेदका भेद अवश्य रहेगा और जहॉपर भेदाभावत्व रहेगा 
तहॉपरभी भेदका भेद अवश्य ही रद्देगा, फटत: विरोधित्त और अभावत्वको भेदसे व्याप्यत्व 
दोनेसे नन्‌के उक्त अर्थद्रयाद्लीकारपक्षमेंभी भेद दुष्परिद्दर दै इस अर्थको ट्वैती कहता दै- 
तदनन्यत्वे इति । तदभेद होनेपर तद्विरोध तथा तदभावत्व इन ढोर्नोके अयोगसे-घटमें 
घटानन्यत्व है-घटमें घटका अभेद दै तो घटमें घटविरोधित्वका अयोग दे और घटाभावत्वका 
अयोग दै-फळतः तद्न्यत्व जद्दौपर होगा तहाँहीपर तद्विरोधित्व और तदभावत्व दोगा, प्रतीक 
रखनेसे पूर्वे दी इस अर्थका विवरणकर दिया है । मेदाभावग्राहिणापिरभेदाभावप्राहकत्राध- 
कसेभी, प्रतियोगिविलक्षणतयेव=प्रतियोगिमूतभेदभेदव्याप्यत्वेन ही अभावस्प-मेदाभावफे 
अहणसेभी, इसका विवरणभी ऊपर हो चुका है । ननु- बाघकज्ञान विशेपरूपसे किसीभी 
पदार्थको विपयकरता हुआ नहीं वाधक है किन्तु औदासीन्यसे प्रदत्त हुआ बाधक है वहाँ 
कहते है-ओदासीन्येनेति | औदासीन्‍्येन-प्रतियोगिमभेदादिरूप-प्रकारानवगाहित्वेन प्रच 
ज्ञानको “इद्म्‌? इस ज्ञानकी नांई अवाधकत्व होनेसे , ननुसे लेकर यहांतक पूर्वपक्ष दै अब- 
समाधान दिखलाते ह-इति चेन्न क्यों १ पारमार्थिकत्वावस्छिन्नप्रतियोगिताक जो भेदाभाव 
तादश भेदाभावविषयक ज्ञानको दी बाघकत्व होनेसे । भेदम दुष्परिहृरता दै, नच-नहीं है 
क्यों ! व्यावहारिक भेदसे ही व्यावहारिक जो तद्विरोधित्व और तदभावत्व इन दोनोंकी 
उपपत्तिका सम्भव होनेसे ' यक्षानुरूपो बि: ? इस न्यायसे । शङ्का-भेदश्रमका अधिष्ठान जो 
शुद्ध ब्रह्म उस शुद्ध त्रह्मका ज्ञान तुझारे मतमें बाधक है, क्योंकि जिस श्रमका जो अधिष्ठान 
दोता दै, उस अधिष्ठानके ज्ञानसे उस भ्रमका बाघ होता दै, और भ्रमस्थळमें यद्द नियम दै कि, 
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अधिष्ठानमें अधिष्ठानसमसत्ताक बाध्यका भेद रहता है-जैसे शुक्तिमें कल्पित रजतका शुक्तिरूप 
अधिप्ठानके ज्ञानसे बाघ होता है और वदपर अधिष्ठानभूत शुक्तिमें, खसमानसत्ताक-व्याव- 
द्वारिक बाष्यभूत रजतका भेद्भी रहता है, क्‍योंकि शुक्तिज्ञानसे जैसे कल्पित रजतका थाघ 
दोता है तैसे कल्पित रजतके भेदका तो शुक्तिमं वाध नहीं होता दै, तैसे अघिद्ठानभूत ग्रह 
ज्ञानसे बाध्य जो भेद तादश भेदका अधिष्ठानसमसत्ताक भेद व्रह्मरूपाधिष्ठानमे रहना चाहिए 
तथाच भेदमें पारमार्थिकत्व सिद्ध हुआ । समाधान ।-अधिष्ठानमें बाथ्यका अधिष्ठानसमस- 
त्ताक मेद रद्दता दै, यद्द नियम कद्दीपरभी अनुभूत नहीं दै और आपने जो दृष्टान्त दिया है 
उसे दृष्टान्तता दी नहीं है, क्‍योंकि वह्दाँपरभी चैतन्य ही अधिष्ठान है और कल्पितका भेद 
व्यावहारिक है, तथाच कल्पितका स्वाधिष्ठानमें व्यावहारिक भेद रहता है यह नियम ठीक है, 
हमभी व्यावहारिक भेद मानते हैं, अतः शुद्ध त्रह्मज्ञानसे भेदअमकी निवृत्ति युक्त ही है, इस 
अर्थको दिखळाते दैं-भेदश्रमेति | मेदभमका जो अधिष्ठान उस अधिष्ठानका जो तत्त्वर्‌ 
अनात्मविविक्त शुद्ध स्वरूप तद्विपयकज्ञान भ्रमवाधक है, यद्द उपपन्न हुआ-उक्तरीतिसे मेदवेलक्ष- 
ज्येन वाध्यभूतभेद्प्रतियोगिकव्यावद्दारिकभेदवत्त्वेन तद्वृह्ृण-अघिष्ठानग्रहणकी उपपत्तिसे । 

“ यत्तु नाये मेदो नास्त्यत्र मेदो$न्यदेव भेदात्मना प्रत्यभा'दित्येवमाकारक वाघ- 
कज्ञाने वाच्यम्‌ “नेदं रजंतमितिवत्‌ इदश्च सबैथा भेदावगाहीति कथ तत्र वाघकमिति तन्न, 
प्रतियोगितया तद्भहणस्य तद्वाधकत्वाविरोधित्वात्‌ | नच अत्र भेदो नास्तीति धीः सबैया 
न भेदाभावमवगाहत इति-वाच्यम्‌ । अन्यत्र भेदसत्ते तद्धेदस्यात्रावश्यकत्वेनात्र भेदो 
नास्तीत्स्यैव कुत्रापि नास्तीत्यत्र पर्यवसानात्‌ एकमेव नानात्मना अभादित्यादिबाध- 
कमनुसन्धेयम्‌ । कोव्योर्व्यावदारिकभेदेन तद्वत्तया ग्रहणाच्च यथा वाधकत्वयोगः तयो- 
क्तमेव । एतेन-मेदात्‌ भिन्नतया स्वार्थ बाधधीगति नवा, आये भेदः स्थिरः, अन्त्ये 
तु न सा स्यात्‌ भेदबाधकेति-निरस्तम्‌ स्वरूपेण स्थैर्येपि तस्वतोऽस्थिरत्वसंभवात्‌। 
एवञ्चाक्लपविपयत्वादन्योन्याश्रयत्वादेरुत्यानम्‌ । उत्थितस्य च नाभासत्वम्‌ । कि- 
चायं देशामासोनिषेचनवादिनः प्रति । नास्मान्‌ बयं हि भासमानो यो भेद्‌ः स 
स्वरूपादिपक्षान्तर्भाववहिर्भावाभ्यां वा अन्येन वा धर्मान्तरेणानिर्वाच्य इति बूमः । नच 
तर्कामासेनानिर्वाच्यत्वे ऐक्यस्यापि तत्मसङ्गः; भेद्वाधकस्यानाभासतया उक्तत्वात्‌, 
ऐक्यमेदयो; श्रृत्यनुग्रहाननुम्रहाभ्यां विशेपाच्च । 

यत्त्विति। अयमू-सदूप आत्मा भेद नहीं दै यहाँ भेद नहीं दै, अन्यत्‌=मेदसे भिन्न 
ग्र्म ही भेद्रूपसे प्रतीत हुआ इत्याकारकही बाधक ज्ञान कहना होगा,  नेदं रजतम्‌? इतिवत्‌= 
इत्यादिववन्मयपज्ञान, भेद! सन्‌ इस ज्ञानमें वाधक दै, और द्वितीयज्ञान अत्र भेद; इस ज्ञानमें 
बाधक हे और ' नायं भेदः ? इस बाघकज्ञानको ही भेदअमका अनुवादकर “ अन्यदेव ? इत्यादि 


कदा है इतिवत्‌का अर्थ-इत्यादि किया दै वदपर आदिशब्दसे ' नात्र रजतम्‌? इत्याकारक 
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याधकक्षानको ठेना, इदं च=याधकत्वेन अभिमत : उक्तविध ज्ञान सर्वथा भेदृका अवगाही है, 
अतः तत्र=भेदमे वाधक कैसे है? इति यत्‌ तत्‌ तु न, क्यों? प्रतियोगिविधया तद्भहणस्य- 
भेदमहणको भेद्याधकत्वके प्रति अविरोधित्व दोनेसे। नचेति । यहाँ भेद नहीं है। यह भेदधी 
भी सवेथा भेदाभावका अवगाहन नहीं करती दै=उक्तधी यत्किब्यित्‌ अधिकरणमें भेदाभावको 
अहण करती है सर्वोधिकरणोमें नहीं इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अन्यत्र भेदका सत्व दोनेपर 
तद्भेदस्यनअन्यत्रस्थित भेदके भेदको यदद आवश्यकस्व होनेसे। यहाँ भेद नहीं है, इसीका 
कहींपर भेद नहीं दै इस अथेमें पर्यवसान दोनेसे । एकमेव-अ्र्मद्दी नानात्मना>अनेकात्मना 
प्रतीतहुआ इत्यादियाधक अनुसन्धेय है । दो फोटियां हैं, स्वरूपभूत शुद्धचतैन्यकोटि, और 
अमसे भासमान प्रपथ्वात्मक कोटि, इन दो कोटिओंमेसे प्रथमको टिविपयक यथार्थज्ञानसे 
द्वितीय कोटिका वाघ होता है यह वस्तुस्थिति दै यहाँपर द्वैतीका यह कथन दै कि-प्रपाध्या- 
त्मक कोदिके भेदका ज्ञान स्वरूपको टिम अवश्य होता है-प्रपश्वात्मकफोटिभिन्नत्वेन स्वरूप- 
कोटिका ज्ञान अवश्य चाहिए क्योंकि अमका विपयीभूत जो पदार्थ है तस्रतियो गिकभेद्प्रका- 
रकाधिष्ठानविशेष्यकज्ञानफे विना कल्पितकी निवृत्ति नहीं होती है तथाच प्रपश्चप्रतियोगिक 
भेद व्रह्ममें सिद्ध हो गया, यहाँपर सिद्धान्तीका कथन दै कि-हम व्याबद्दारिक भेद दोनों 
फोटियोंका मानते हैं और व्यावद्दारिकत्वेन भेदका निपेध नहीं करते हैं, और व्यावद्दारिकला- 
वच्छिन्नप्रयोगिताकभेदाभावावगादित्वेन बाघकज्ञानको वाधकता नहीं मानते हैं, किन्तु पारमा- 
थिकत्वावच्छिन्नप्रतियोगिताकभेदाभावावगाहित्वेन वाधक ज्ञानको याधकता मानते हैँ, अतः 
कोई अनुपपत्ति नहीं, इसी अर्थको मनमें लाकर कहते दै-कोटयो१=उक्त कोटिओंका व्याव- 
हारिक भेद होनेसे तद्नत्तया-व्यावद्वारिकभेद्वत्तया महण दोनेसे, जैसे बाधकत्वका योग है तैसे 
कद्दा ही है । एतेन-वाधधी भेदसे भिन्नत्वेन स्वार्थका अवगाइन करती दै, या नहीं, आय्रे5 
. प्रथमपक्ष होनेपर भेद स्थिर दी है, और अन्त्यपक्षमें वह बाधिका न होगी, यह कथन निरस्त 

हुआ । एतेन शब्दका अर्थ करते दै-स्वरूपेण-व्यावदवारिकत्वेन स्थैय्य॑ होनेपरमी पारमार्थि- 
कत्वेन अस्थिरत्वके सम्भवसे । प्रथम द्वैतीने कहा दै कि-यहाँ अन्योन्याअयो दूपकता नहीं 
दो सकती दै-उस कथनको अब दूषित करते हैं एवञ्च=्उक्त अर्थके व्यवस्थित द्वोनेपर 
अक्लप्तविपयत्वात्‌-तत्त्वत: अप्रमितविपयत्व होनेसे अन्योन्याश्रयत्वादिका उत्थान मेदमें दै । 
और उस्थिवका आमासत्त्व नहीं दै । खण्डनकारोक्त समाधान दिखलाते हैं, किञ्चेति ! 
अपदेइयामासः=पू्पक्षाभास निर्वचनवादिओंकेप्रति दो सकता दै; इम छोंगोकेप्रति नहीं; 
हमलोग तो भासमानभेदे स्वरूपादिपक्ष=्अधिकरणका स्वरूप भेद है या अधिकरणका धमे है, 
इत्यादि पश्षोंके अन्तभांवसे या वहिर्भावसे या अन्यधमोन्तरसे मेद अनिर्वाच्य है, यह कहते 
हं। तकोभाससे भेदको अनिर्वाच्यत्व होनेपर ऐक्यकोभी अनिवांच्यत्बका प्रसङ्ग दै। नचर 
ऐसी शङ्का नहीं करना, क्यों ? भेदफे वाधककी मनाभासताको उक्तत्व होनेसे | ऐक्य तथा 
मेद इन दोनोंमें थुत्यनुमहृप्युक्त और श्रत्यनलुमहप्रयक्त विशेष होनेसेभी । 


८२८ अद्वैतसिद्धि: । [ सामान्यतो भेद्खण्डनम्‌ । ] 


ननु-न्रहमण्यर्तादिव्याट्चिः ब्रहमज्ञानावाध्या वाच्या, झून्याद्यनात्मकघटादो 
` शून्यादितः स्वज्ञानावाध्यमेदद्शनादिति-चेत्‌ ब्रह्म घटयोरधिष्ठानाध्यस्तत्वाभ्यां विशे- 
पात्‌ अतृतत्वस्य सपात्वेन तब्याहृतेरपि सृपात्वस्य युक्तत्वेन घटे5तज्ज्ञानवाध्यत्वस्य 
उभयोः समानत्वात्‌ । नचेवं प्रातिभासिकरूप्यादिव्याहत्तेरपि म्ातिभासिकत्वापत्तिः; 
तयाच भ्रान्तिवाधव्यवस्था न स्यादिति-वाच्यम्‌, विशेषदशनजन्यत्वतद्जन्यत्वाभ्यां 
वाधञ्चान्तिव्यवस्योपपर्या प्रातिमासिकत्वस्येषटत्वात्‌ । नचैवं सत्यादिवाक्यस्याद्रतव्या- 
हृत्तिवोधकस्यामामाण्यापत्तिः, तस्या आयेत्वात्‌ । नच-एवं व्याहृत्तिवन्सृपाप्रतियोगिक- 
स्या्न्ताभावस्यापि ` मृपात्वेनाधिषठानज्ञानावाध्यात्यन्तामावमतियोगित्वरूपमिथ्यात्वं 
न स्यादिति-वाच्यम्‌; अधिष्ठानज्ञानावाध्यत्वस्य तत्रा विशेषणत्वात्‌ । नचैवमात्मनि देइ- 
भेदस्य वाध्यते देहात्मेक्यस्य मिथ्यात्वं न स्यादिति-वाच्यम्‌ ; मेदमिथ्यात्वस्य प्रति- 
योग्यैक्यमिथ्यात्वाप्रयोजकत्वस्योक्तत्वात्‌ । . नच-नित्यानिस्यवस्तुविवेकस्य साधनचतु- 
एयान्तगीतस्य ज्ञाने भ्रमः स्यात्‌, तथाच तेनानित्यपरिहारेण निते प्रदृचिै स्यादिति- 
वाच्यम्‌ } द्ानोपादानोपयुक्तरूपावगाहिुद्ध्याबहारिकमामाण्यशञाखितया व्यावहारिक 
हानोपादानस्य निवत्तयितुमशक्यत्वात्‌। 

शङ्कते नन्विति । ब्रह्ममें जो अनृतादिकी व्यावृत्ति दै वह त्रह्मज्ञानसे अवाध्य कहनी 
चाहिए, झून्याद्यनात्मक घटादिमिं शत्यादिसे स्वज्ञानावाथ्यभेदके देखनेसे घटमें घटज्ञानसे 
अवाच्य शून्यादिका भेद देखा जाता है-स्वशब्दसे घटका ग्रहण दै इति चेत्‌-ऐसा नहीं कहना 
क्यों ! व्रह्ममें तथा -घटमें अधिष्ठानत्वेन और अध्यस्तत्वेन क्रमशः विशेष होनेसे अन्रतत्वस्य= 
अन्तको. मिथ्यात्व होनेसे उसकी व्यांवृत्तिकेभी मिथ्यात्वको युक्तत्र होनेसे घटेस्घटनिष्ठ 
शूत्यकी व्यावृत्तिके अतज्ज्चानवाध्यत्वस्य=घरज्ञानावाध्यत्वक्ो उभयो;-हम तुम दोनोंको 
समानत्व दोनेसे । नचेति । ऐसा द्दोनेपर प्रातिभासिक जो रुप्यादि हैं उन्हॉकी व्याद्रत्तिकोभी 
प्रातिभासिकत्वकी आपत्ति दै तथाच भ्रान्तिबाधकी व्यवस्था न दोगी=रूप्य और रूप्यकी 
व्यावृत्ति इन दोनोंको समानसत्ताकत्व होनेसे रूप्यकी नाई रूप्यकी व्याबरत्तिमी वाधित दो 
जायगी-च्याब्रृति नाम दै-मेदका । इति नच-वाच्यम्‌, क्यों ? विशेषद्रोनजन्यत्वले और 
विशेपदर्शनाजन्यत्वसे क्रमशः वाध-श्रान्तिकी व्यवस्थाकी आपत्तिसे, रूप्यादिकी व्यावृत्तिके 
प्रातिमासिकत्वके इषत्वसे-वस्तुतः रूप्यसामान्यप्रतियोगिकमेदभेदज्ञानद्दी वाधक दै; और वह 
भेद प्रातिमासिक नहीं हँ, क्योकि व्यावहारिक रूप्यभी रूप्यसामान्यप्रतियोगिक भेदका 
प्रतियोगी दै, और प्रातिमासिक भेद तो प्रातिभासिक प्रतियोगिकही होता दै अतः कोई 
आपत्ति नद्दी, और प्रातीतिकत्वमें आगन्तुकदोपजन्यत्व प्रयोजक दै, और रूप्यमेदज्ञान तो 
विशेपदृशेनजन्य दै अतः उसमें प्रातीतिकत्व नहीं दै, किन्तु प्रमात्व है, और ज्ञानमें प्रमात्व 
होनेसे उसके विपयरूपरूप्यभेद्मेभी प्रातीतिकत्व नहीं दै और भेदसामान्यका मिथ्या 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता । ८२९ 


दस्यत्वा दिरुपहेतुमत्तवेन दै, फडतः श्रह्मघटका भेद या प्रद्ममात्रका सेदभी मिथ्या दै, अतः कोई 
अव्यवस्था नहीं । नचेति । भेदको मिथ्यात्व होनेपर श्रद्ममे अनृतभेद्योधक जो सत्यादिवाक्य 
उसके अप्रामाण्यकी. आपत्ति है, नच=भप्रामाण्यकी आपत्ति नहीं है; क्‍यों? तस्या!= 
व्यावृत्तिको अर्थलव्धत होनेसे। नचेति | एव्मर-हपाप्रतियोगिकव्यावत्तिको जैसे मिध्यात्व 
दे तैसे सपाप्रतियोगिकात्यन्ताभावकोभी सृपात्र दोनेसे अधिछ्ठानफे. ज्ञानसे अवाष्य “जो 
अत्यन्ताभावः तारशात्यन्ताभावप्रतियोगित्वरूप मिथ्यात्व प्रपश्वको न होगा, इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों ? अधिए्ठानज्ञानाबाध्यत्वको तत्र=मिथ्यात्वघटक अत्यन्ताभावमें विशेषणत्व न: होनेसे । 
नचेति ।' उक्तरीतिसे आत्मामें देद्दमेदको वाध्यत्व होनेपर, देद्दात्माके ऐक्यफा मिथ्यात्व न 
होगा, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? भेदके मिथ्यात्वको प्रतियोगीका जो ऐक्य उस ऐक्यका जो 
अभिध्यात्व उस अमिथ्यात्वके. प्रति अप्रयोजकत्वको उक्तत्व होनेसे-कत्पितघटके भेदका 
मिथ्यात्व दोनेपरभी कल्पित घटका ऐक्य मिथ्या दै, यदद कह चुके हे । नचेति। विवेकपैराग्य- 
पद्सम्पत्तिसुमुक्षतारूपसाधनचदुषयान्तर्गत नित्यानित्यवस्तुभेदविपयकज्ञान भरम होगा, तथाच 
तेन=नित्यानित्यवस्तुभेदज्ञानसे अनित्यपरिदारपूर्वक नित्यमे प्रश्नत्ति न होगी, इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों ? हानोपादानमे उपयुक्त जो रूप ताइशरूपाबंगाहिबुद्धिको व्याबद्दारिकप्रामाण्यदालिता 
दोनेसे, व्यावहारिक हानोपादानको निवचे करनेके लिए अशक्यत्व होनेसे। - 

एतेन पञ्चे सद्दैलक्षण्यस्य मिथ्यात्वे संदेक्यापत्तिः, जगन्मिथ्यात्वप्रमाणानां 
चातत्त्वावेदकत्वापात इति-निरस्तम्‌ मरिथ्यात्वनिरक्तानुक्तोत्तरत्वाच । एतेन-मेदाद- 
भेदस्य भेदाभावे अन्यन्तरखण्डनसाधनाभ्याग्रुभयखण्डनसाधने इति-निरस्तम्‌ 
तात्तिकायेदाभायेअपि कल्पितमेदेन व्यवस्थोपपत्ते! | नच कल्यितेनाकल्पितकार्यमति- 
वन्धायोगः; अविद्यया स्वप्रकाशरूपत्रह्मकायेप्रतिबन्‍्धदशनात्‌, कस्पितकान्तया विश्ले- 
पकायेप्रतिवन्धदशैनाच । नजु-भेदस्य व्यावहारिकसच्चागेमपि त्वया अन्योन्याश्रया- 
` दिकयुद्धरणीयम्‌ परस्परसापेक्षेण व्यवहारस्याप्यभाबात्‌ नहि व्यावहारिकसुद्‌ः स्वज- 
न्यघटसापेक्षत्वस्‌, किञ्चात्र न भेदमात्रेण तदशनमात्रेण वा अन्योन्याश्रयाद्यापाद्नम्‌ ; 
तथासति व्यावहारिकयोरपि तयोरसिद्धिः स्यात्‌, नापि तत्मतीतितरास्तवत्वेन तदापत्तिः 
चरमदृर्यवास्तवत्वेऽपि तद्विपयवास्तवत्ववत्‌ उपपत्तेः, वास्तवे अन्योन्यश्रयादशनेन 
व्याघ्यसिद्धे्च । ह 

एतेन-इस कथनसे प्रपश्यमें सद्वैलक्षण्यका मिथ्यात्र दोनेपर सतफे साथ ऐक्यकी 
आपत्ति है । और जगतके मिथ्यात्वके साधक प्रमाणोमें अतत्त्वावेदकत्वका आपात दै । यहद 
खण्डित हुआ, और मिथ्यात्वनिरुक्तिमे इस कथनको उक्तोचरत्व होनेसेभी यद्द कथन ठीक 
नद्दी-प्रपथ्वमिथ्यात्वबोधक प्रमाणोंका व्यावहारिक दी प्रामाण्य है। और प्रपथ्वालैन्ताभा- 
बफो अधिष्ठानस्वरूपत्व होनेसे वरददामें तत्त्वावेदकत्व दे इत्यादि कह चुके हैं एतेन=भेद्से 


८३० अद्वैतसिद्धिः । [ सामान्यतो भेदखण्डनम्‌ । ] 


अभेदका भेद न होनेपर भेद तथा अभेद इन दोनांमेंसे अन्यतरके खण्डनसे तथा अन्यतरे 
मण्डनसे उभयका खण्डन तथा उभयका मण्डन होगा, यह कथन खण्डित हुआ, “ एतेन '- 
पद्का विवरण करते हैं-तात्त्विक भेद्का अभाव दोनेपरमी कल्पित भेद्से व्यवस्थाकी उपपत्तिसे। 
कल्पितसे अकल्पितके कार्यके प्रतियन्धका अयोग दै, नच=अयोग नहीं दै, क्यों ? कल्पित 
अविद्यासे स्वप्रकाशरूप त्र्मके कायेका प्रतिवन्ध देखनेसे। और कल्पित कान्तासे विग्देपकायका 
प्रतिबन्ध देखनेसेभी । झङ्कते नन्विति । भेदके व्यावद्दारिकसत्त्रके छिएभी तुमसे अन्योन्या- 
अयादिक उद्धरणीय है परस्पर सापेक्षसे ब्यवहारकेभी अभावसे, क्योकि व्याबद्दारिक सृत्ति- 
काको स्वञन्यघटसापेक्षत्व नहीं है-स्वशब्दसे सृत्तिकाका महण है, किश्व यहाँपर भेदमात्रसे 
या भेदके दर्शनमात्रसे अन्योन्याअयादिका आपादन नहीं दै, क्योंकि तैसा होनेपर व्यावहा- 
रिकयोरपि=च्यावद्दारिक भेद और व्यावद्दारिकतदशन इन दोनोंकीभी असिद्धि होगी । 
तत््तीतिवास्तवत्वेन=भेदविपयक प्रतीतिके वास्तवत्वसेभी अन्योन्याअयादिकी आपत्ति नहीं 
है-चरमब्रत्तिका अवास्तवत्व होनेपरभी तद्विपयवास्तवस्ववत्‌ उपपत्ति दोनेसेन्चरमदृत्तिको 
अवास्तवत्व दोनेपरभी तैसे तद्विपयत्रह्मका वास्तवत्व है जैसे भेदप्रतीतिका अवास्तवत्व होनेपरभी 
भेदका वास्तवत्व बन सकता दै-भेदघी यदि वास्तवी हो तो स्प्रमात्वबिरोष्यन्योन्याश्रयादिः 
वाळी हो, अतः भेद्धी वास्तवी नहीं अतएव तद्विपय भेदभी मिथ्या है, इस रीतिसे अट्वैतीकी 
तरफसे शङ्का कर द्वैती समाधान करता हे-कि प्रतीतिमें अवास्तबत्व द्दोनेपर विपयमें अवास्तवत्व 
नहीं आसकता है, इसमें व्यभिचार दै, जेसेकि प्रह्मविपयक चरमप्रतीतिमें अवास्तवत्व दोनेपरभी 
तद्विपयमें अवास्तवत्व नहीं है, किन्तु वास्तवत्व है तैसे अवास्तवप्रतीतिविपयीभूत मेद्मेंभी 
वास्तवत्व उपपन्न हो सकता दै, और वास्तवेस्प्रतीतिवास्तचस्थळ्मे अन्योन्याअयके अवशनसे 
व्याप्तिकी मसिद्धिसेमी । 
नच प्रमारूपतत्मतीत्या तदापादनम्‌; प्रतीतिसामान्ये एव त्वयान्योन्याभ्नयस्यो- 
क्तत्वेन भमात्वपर्यन्ते तत्र दोपाभावात्‌ । नापि तत्मतीतेथेमिम्रतियोगिसापेक्षत्वेन तदा- 
पादनम्‌; तावतापि तत्सापेक्षतामात्रस्येव निहक्तिरिति-चेन्न; अस्माकमविद्यासामर्थ्यात्‌ 
सर्वाचुपपचिविधूननोपपत्तेः | नहि मायाया असंभावनीयं नाम । तथाच परस्पराश्रितमपि 
इन्द्रजालबदशयिष्यति | नच-ईश्वरसामर्थ्याचाद्दशमपि सत्यं स्यादिति वाच्यम्‌ , उभय- 
सिदयपाभूतेन््रजालस्थले कारणादिव्यवस्थोट्ठङ्किकार्यादिदशनवदन्यत्र तथा अद- 
› दशेने च गृपात्व एव पर्यवसानात्‌ । आपादनं च भेदस्तसतीतिश्च यदि मायिकी 
न Me सबेवयवस्ोष्ङ्किनी न स्यात्‌। सवव्यवस्योछद्विननी चेयम्‌; तस्मान्मायिकीति 
मायिके व्यवस्थोछड्डनस्प दशनेन व्याप्तिसिद्धे! । उक्तश्चत्या 
अस्वव्याधातकयुक्त्या च भेदस्य वाधादमेदस्यावाधाच, खामेदस्वभेदयोच्यावहारि- 
कत्वे संमानेऽपि स्वभेदं परित्यज्य भेद एव सर्यया प्रद्रेपे नाकारणकः ॥ 
इत्यद्वेतसिद्धौ सामान्यतो भेद्खण्डनम्‌ ॥ 


[ परिच्छेद: २ ] ; सरलासम्बलिता | ८३१ 


नचेति। प्रमारूप भेदकी प्रतीतिसे तदापादनमुजअन्योन्याश्रयादिका आपादन है; न च- 
ऐसा आपादन नहीं दोसकता दै, क्‍यों ? प्रतीतिसामान्यमें ही तुमसे अयोन्याश्रयत्वफो उक्तत्व 
होनेसे प्रमात्वपर्यन्त तत्र-अत्ययमे दोपके अभावसे-आपत्तिके अभावसे-ज्ञानमात्रको लेकर तुमने 
अन्योन्याश्रय कहा है, उससे यदि भेद्प्रतीति प्रमा स्यात्‌ तर्दि अन्योन्याश्रयादिवती स्यात्‌ ऐसी 
आपत्ति नहीं हो सकती दै । तत्मतीते;-भेद्प्रतीतिको धर्मिप्रतियोगिसापेक्षत्व होनेसेभी तदा- 
पादनम्‌=अन्योन्याअयादिका आपादन नहीं हो सकता है क्योंकि तावता धर्मिप्रतियोगिसापे- 
क्षत्वमात्रकी निवृत्ति दोगी-यदि  भेद्प्रतीतिधर्मिप्रतियो गिसापेक्षा स्यात्‌ तदि अन्योन्या श्रया दि- 
वती स्यात्‌ ? इत्याकारक आपादनसे फलित यह होगा किन्धर्मिप्रतियो गिसापेक्षा नास्ति, इस 
फलितसे भेदमें या भेदकी प्रती तिमे मिध्यात्व तो नहीं सिद्ध होता है, ननुसे लेकर यहाँतक पूवपक्ष 
है, आगे समाधान दिखलाते दै इति चेन्न; क्यों ! हमछोगोंके मतमें अविद्याफे सामर्ध्यसे सै 
आपत्तिओंके विधूननकी उपपत्तिसे । मायामें असंभावनीय कुछ नहीं दै । तथाच परस्पराश्रितको 
भी इन्द्रआालवत्‌ दिखलछादेगी-म्रदादिको घटादिरूपकायंकी अपेक्षा न दोनेपर भी भेद्घीको 
जो अन्वयव्यतिरेकसे भेदधीसापेक्षत्व है वह अविद्यासेही कल्पना किया गया दै । जैसे भेद- 
धीके विना भी किसी भेद्घीकी उत्पत्ति भूपणद्दी है न कि दूपण । जैसे कि इन्द्रजालस्थळमें 
क्लमकारणके बिना कार्य्यकी उत्पत्ति देखते है । अतएव विचारकालमें कारणी भूतभेदवुद्धिमे 
बुद्धयन्तरकी अपेक्षा होनेपर अन्योन्याश्रय है । और कार्यभूत भेदबुद्धिको कारणभूतमेद- 
बुद्धिफेप्रति हेतुत्व दोनेपर अन्योन्याश्रय दै इत्यादि तकॉसे भेदके आविद्यकत्वका निश्चय 
दोनेसे, भेदविपयक युद्धिका तात्विक प्रामाण्य न होनेपर भी व्यावहारिक प्रामाण्य अव्याहत 
है, यह भाव है । ईश्वरके सामध्यसे इन्द्रजाळसदददा भी सत्य होगा, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! 
अप्रसिद्धस॒पा भूत इन्द॒जालस्थळमं जैसे कारणादिव्यवस्थाको उहङ्घन करनेवाला काय्य देखा 
जाता है तैसे अन्यत्र न देखनेसे । और दूर्शने-इन्द्रजाढादिमँ ताहदाव्यवस्थोहद्दनवे देखने- 
पर सुपात्वमेदी पय्येवसान होनेसे । और आपादन तो-मेद तथा भेदका ज्ञान यदि मायिक 
न दों तो सर्व व्यवस्थाको उहङ्घन करनेवाले न हों इत्याकारक है। और सैव्यवस्थाको उल्ं- 
घन करनेवाळे तो ये दोनों हैं, तस्मात्‌ ये दोनों मायिक हैं, इस रीतिसे पय्येवसान दोनेसे । 
ऐन्द्रजाखिकादिरूप मायिकमें व्यवस्थोहङ्गनके देखनेसे व्याप्तिडी सिद्धि होनेसे । उत्तश्रुत्या= 
नात्र काचन भिदा ( नृ० ३० ता० ८) इत्यादि ञ्जुतिसे तथा अस्य=्व्याघातक युक्तिसे भेदके 
वाधसे और अभेदके अवाधसे स्वाभेद और स्वभेद इन दोनोंफो व्यावद्दारिकस्व समान होनेपर 
भी स्वाभेदको छोडकर भेद्मेंद्दी सवथा विद्वेप अकारणक नहीं दै। 

इति सरळायां सामान्यतो भेद्खण्डनम्‌। 
अध विशोषतो मेद्खण्डनम्‌। 

नतु--निरपेक्षलस्व॒रूपत्वे सापेक्षलाबुपपत्तिरिति यदुक्तं तत्ताबदयुक्तम्‌ ,'अवि- 
द्यानिटचेरजीवत्रह्मक्यस्य च तव मते मतद्वये्पि स्थितो व्यक्तिसापेक्षस्य जातिमात्रस्य 


cl 


८३२ इद्वैतसिद्धिः । [ विशेषतो भेद्खण्डनम्‌ । ] 


अतीतो सापेक्षस्य नीलतरत्वादेरिवायेमकाशात्मकज्ञानस्य ब्रह्मणि व्रझामेदस्य ' अस्ति 
रह्म त्यादो कालसापेसस्यास्तित्वस्य निरपेक्षत्ह्मव्यक्ष्यादिरूपताया दशनादिति-चेन्न; 
अविद्यानिष्चिजीचन्नहमेक्ययोः प्रतीतो सापेक्षत्वस्याविद्यकतया तात्विकनिरपेसत्वविरो- 
धित्वाभावात्‌। जातिमात्रस्य व्यक्यभेदासिद्धि;; व्यक्तिसमानसत्ताकघटत्वादौ तदभा- 
वात्‌, व्यक्यसमानसत्ताकसत्तादिजातो तु सापेक्षत्वस्य काल्पनिकत्वात्‌ नीलतरत्वादे- 
व्येक्तिख्पत्वासिद्धो हेतोरेभावादयेप्रकाशात्मकज्ानस्थ ब्रहमाभेदस्य च सापेक्षताया: 
काल्पनिकत्वात्‌ अस्तित्रह्मेत्यादावप्येवमेव । तथाच तत्ततो निरपेक्षस्य सामानाधिकर- 
ण्यासिद्ध्घा न तर्कामासताव्यासिसिद्धि; । 


अथ सरलायां विशेषतो भेद्खण्डनम्‌। 


शङ्कते नन्विति । निरपेक्षस्वरूपत्वे=मेदको घटादिरूप जो निरपेक्ष पदाथ तत्खरूपत्व 
होनेपर सापेक्षत्वकी अनुपपत्ति दै, यह जो कदा दै, वह अयुक्त है, क्यों ? प्रतीतिमें सापेक्ष जो 
अविद्याकी. निवृत्ति उसको तथा तथा प्रतीतिमें सापेक्ष जो जीवत्रह्मेक्य उसको तुम्हारे मतमें 
निरपेक्षत्रह्मरूपत्व देखनेसे, और मतद्वयेऽपि-मदीयत्वदीयमतद्वयमेंभी प्रतीतिमें सापेक्ष नीळ- 
तरत्वादिकी तरह स्थितिमें सापेक्ष जातिमान्रको निरपेक्षन्यक्तिरूपता देखनेसे, और प्रतीतिमें 
सापेक्ष अर्थ-प्रकाशात्मकज्ञानको तथा प्रतीतिमें सापेक्ष ब्रह्मे ब्रहमामेद्को निरपेक्षश्रह्मरूपता 
देखनेसे=अर्थप्रकाशात्मज्ञान अर्थज्ञानाधीन दै और  ब्रह्माभेदमी ब्रह्मज्ञानाधीन दै; और 
“अस्ति ब्रह्म? इत्यादिमें कालसापेक्ष अस्तित्वको निरपेक्षत्रह्मरूपत्व देखनेसे; इति चेन्न; क्यों ९ 
अविद्याकी निद्वत्ति और जीवत्रह्मेक्य एतदुभयनिष्ठप्रतीतिनिरूपित सापेक्षत्वको आविद्यकत्व 
दोनेसे तात्त्विक निरपेक्षत्वके प्रति विरोधित्वके अभावसे । और व्यक्तिके साथ जातिमात्रके 
अभेद्की असिद्धि दै; व्यक्तिसमसत्ताक जो घटत्वादि तादृश घटत्वादिमें अभेद्के अमावसे= 
घटत्वादिरूपव्यक्तिसमानसत्ताक जातियाँ खाश्रयभूतन्यक्तिओंसे अभिन्न नहीं हैं । और ब्यक्तिसे 
असमानसत्ताक जो ब्रह्मरूप सत्ताजाति दै, उसमें सापेक्षत्वको काल्पनिकत्व होनेसे | नीळतर- 
त्वादिमें ब्यक्तिरूपत्वकी असिद्धि दोनेपर सापेक्षत्वरूप हेतुके अभावसे । और अथैप्रकाशात्मक 
ज्ञानके तथा मक्षाभेदके सापेक्षत्वको काल्पनिकत्व होनेसे । इसी रीतिसे “ अस्ति ब्रह्म ? यद्दोभी 
सापेक्षत्वको काल्पनिकत्व ही दै, तथाच तत्त्वतः निरपेक्षकों तत्त्वतः सापेक्षके सामानाधिकरण्यकी 
असिद्धिसे। तथा च तकोभासतां नहीं दै, किन्तु>मेद यदि तत्त्वतः चिरपेक्षघटादिखरूप होगा 
तो तत्त्वतः सापेक्ष न होगा, और परमतमें तत्त्वतः सापेक्ष तो भेद दै अतः निरपेक्षघटा दिस्वरूप 
नदीं है, एतद्रपसे तर्फसप्रीचीनता है, अतः ' यत्र तत्त्वतः सापेक्षत्व न तत्र तत्त्वत: निरपेक्षत्वम्‌ ” 
यह व्याप्ति सिद्ध हुई । 


` अत एव--ऐक्यस्यास्वरूपत्वे अद्वेतहानिः, मिथ्यात्वे मेदस्य सत्यत्वसङ्गः, यत्र 
यदध्यस्तं, तत्र तद्विरोधि तत्ब्ानावाध्यम््‌ । यथा शुक्तावरूप्यत्वम्‌ । यत्र यदेक्य बाध्यम्‌ 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । ८३२ 


तत्र तञ्घेदस्तञ्जञानावाध्य; | यथा दूरस्थवनस्पत्योर्भेद इति वा । यत्र यढ्ध्यस्त तत्र 
तद्विरोधि ताखिकम्‌, यथा ब्रहण्पन्नतत्वस्याध्यस्तत्वे सत्यत्वं तात्विकमिति वा व्याप्ति- 
रिति-निरस्तम्‌ । ऐक्यस्य ब्रह्ममेदानङ्गीकारात्‌, विरोध्यतुरोधिनां सर्वेपां ब्रह्मणि 
कहिपतत्वेन तज्ज्ञानवाध्यत्येन व्याप्तीनामसिद्धे! । ननु-ऐक्यस्य निरपेक्षत्वे तस्व॑पदाये- 
` पराणां ' सत्यं विज्ञानघन ” इत्यादीनामैक्यपरमहावाक्येकवाक्यत्वाभावेन वैयर्थ्ये स्या- 
दिति-चेन्न; ऐक्यस्य स्वपकाशब्रह्माभिन्नतया स्थितिमतीत्यादो निरपेक्षत्वेषपि यथा 
छ्षितायैभेद श्रमनिवच्ेकट््ि-जनने पदाथैसापेक्षतया स्वरूपपरवाक्यानामेकवाकयतायाः 
स्तात्‌ , मेदरूपप्रतियोगिसापेक्षत्वेन तत्र सापेक्षत्वव्यवद्दरात्‌ । नच घटः पटो नेति 
ननर्थस्य भेदस्येव तादात्म्यनिपेधरूपत्वेन वैपरीत्यम्‌ । तादात्म्यस्य तन्निष्ठासाधारण- 
धमेख्पत्वे भेदस्याभेदानपे्तत्तात्‌ | अभेदरूपत्वे भेदसापेक्षतेनेव तस्य तदूनपेक्षत्वात्‌ । 
नचेतावता ऐक्यस्य सापेक्षत्वापत्तिः, कालपनिकस्येषटत्वात्‌। 

अत एवेति, ऐक्यको ब्रहमस्वरूपत्व न होनेपर और सत्यत्व होनेपर अट्रेतकी द्वानि दै 
मिथ्यात्वे=ऐक्यका मिथ्यात्व द्वोनेपर भेदके सत्यत्वका प्रसङ्ग दैऱ्ऐक्यक्रा मिथ्यात्व होनेपर 
भेदके सत्यत्वके प्रसङ्गको दिखळानेके लिए कई व्याप्तियाँ दिखलाते हैं-यत्रेति | ज्वा जो पदार्थ 
अध्यस्त=मिथ्या होता दै वहाँ उसका बिरोधि तज्ज्ञानावाध्य-अध्यस्तका जो अधिष्ठान उसके 
ज्ञानसे अवाध्य होता दै, जसे शुक्तिमें रजतत्व अभ्यस्त दै तो वहॉपर रजतत्वका विरोधि अर- 
जतत्व शुक्तिज्ञानसे अवाध्य दै, प्रकृतमें यत्रऱ्त्रह्ममं यदृध्यस्तम्‌=ऐक्य अध्यस्त है तत्रस्त्रद्ममं 
तद्विरोधि=ऐक्यविरो धिमेद तञ्चानावाध्यन्ठदाज्ञानाबाध्य दै । दूसरी व्याप्ति दिखछाते है- 
यत्रः=नदापर यदेक्यम्‌=जिसका ऐक्य वाध्यसून्ज्ञानसे निवर्त्य है वद्दॉपर उसका भेद 
तञ्ज्ञानावाध्यः=्वाष्याधिष्ठानङ्ञानायाध्य है्जैसे दूरे स्थित दो वनस्पतिओंका भेदः यत्र 
दूरस्थित दो वनस्पतिओंमें यदेक्यसू-दो बनस्पतिओँका ऐक्य वाध्यमून्ज्ञानसे निवत्ये दै तत्र= 
दूरेण स्थित दो बनस्पतिओंमे तद्भेद्‌+=दूरस्थित दो बनस्पतिर्ओका भेद तज्ञानावाध्य:-दूरात्‌ 
स्थित दो वनस्पतिओंके ज्ञानसे अवाध्य दै इसी रीतिसे प्रकृतमें भी घटाना । तीसरी ब्याप्त 
दिखलाते हैं जहॉपर जो पदार्थ अध्यरत दै, वहॉपर तद्विरोधि-अध्यस्तविरोधि तात्विक है- 
ज्ञानसामान्यसे अनिवर्त्य है, जैसे ब्रद्ममें अन्ृतस्व॒को अध्यस्तत्व दोनेपर तद्विरोधि सत्यत्व 
तात्त्विक है इत्याकारक व्याप्तिओंसे, यह कथन निरस्त हुआ अतएब-शब्दका विवरण करते हूँ-- 
ऐक्यस्य=ऐेक्यनिषठ ब्रह्ममेदके अनङ्गीकारसेन्स्रङ्षसे भिन्न दोकर ऐक्यका सत्यत्व भी नहीं है 
और मिथ्यात्वभी नहीं दै, फिम्बहुना ऐक्यकरो ही ब्रह्मभिन्नत्व नहीं दै, अतः त्वदुक्त दोपोंको 
अवकाश नहीं दै । और विरोध्यनुरोधिनाम्‌=बिरोधित्ेन त्वदुक्त सकळपदाथॉको ब्रह्मे 
कल्पितत्व दोनेसे तज्जञानचाध्यत्वेनन्स्रद्वज्ञानयाध्यत्वसे व्याप्तिआँकी सिद्धि न धोनेसेन्भ्रममे 
रहनेवाळा प्रद्मसे अतिरिक्त यदि कोई भी पदार्थ त्रह्मज्ञानसे अबाध्य उभयसम्प्रतिपन्न दो तो 
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उक्त व्याप्षियाँ वन सकती हँ, परन्तु ऐसा पदार्थ तो अभीतक कोई सिद्ध नहीं हुआ है, अतः 
व्याप्तिऑकी असिद्धि दै । शङ्कते नन्विति । ऐक्यको निरपेक्षत्व द्ोनेपर, तत्त्वंपदार्थपर 
जो. सत्यं विज्ञानघनः ? इत्यादि वाक्य हें उन्होंका ऐक्यपर जो महावाक्य उन महदवाक्योंके 
साथ एकवाक्यत्वके अभावसे वैयर्थ्ये दोगा-ऐेक्यको अपेक्षित जो जीवत्रह्मका खरूप 
तत्मतिपादकत्वेन तत्त्वमस्यादिवाक्योंके साथ सत्यादिवाक्योंका एकवाक्यत्व प्रतिपाद्य दै, 
और आप तो ऐक्यको निरपेक्ष बतछाते हैँ अतः उक्त एकवाक्यता न होगी अतएव 
सत्यादिवाक्योंका वैयर्थ्य दै, इति चेन्न; क्‍यों ? ऐक्यको स्वप्रकाश जो व्रह्म तादृश 
श्रह्मके साथ अभिन्नत्व होनेसे, स्थितिमे तथा प्रतीत्यादिमें निरपेक्षत्व होनेपर भी यथालक्षित 
जो अर्थ तादृश अथैमें जो भेद्भ्रम तादशमेदभ्रमनिवत्तेक जो वृत्ति ताइश वृत्तिके उद्भवमें 
पदार्थसापेक्षत्व होनेसे, खरूपपर जो सत्यादिवाक्य उन वाक्याँकी एकवाक्यताका सत्त्व द्दोनेसे 
भेद्रूपप्रतियोगि-सापेक्षत्वेन-भेदाभावात्मक जो ऐक्यरूप व्रह्म उस ऐक्यरूपग्रद्मफा भेद्रूप जो 
प्रतियोगि तादृश प्रतियोगीको सापेक्ष्य होनेसेस्तत्रस्त्रह्मखप ऐक्यमें प्रतियोगिसापेक्षताका 
व्यवद्दार होनेसे जीवत्रह्लणोरमेद; इत्यादिमें प्रतियोगिघटितरूपसे व्यवद्दार होनेसे, ऐक्य- 
कोही सापेक्षत्व ददोनेसे ऐक्यनिपेधरूप भेदमें सापेक्षत्ववत्‌ व्यवहार होता है; इस द्वैतीकी 
शङ्काका अनुवादकर खण्डन करते ईै-नचेति | ' घटः पटो न ' यहाँपर नञर्थ भेदको हदी तादा” 
त्म्यनिपेधरूपत्व होनेसे वेपरीत्यमू-तादात्म्यको सप्रतियोगिकत्व होनेसे भेदमें सप्रतियोगिकत्व 
जैसा व्यबद्दार दै, तथा च वैपरीत्य दै-नच वैपरीत्य नहीं दै; क्‍यों ! तादात्म्यस्यञ्चादात्म्यको 
तज्निप्ठ-घटा दिनिए असाघारणघमेरूपत्व होनेपर भेदर्प-मेदको- तदपेक्षत्वेषपि ? इति शेप: 
असाधारणघर्मरूप तादात्म्यका अपेक्षत्व होनेपर भी अमेदानपेक्षत्वात्‌=मेदाभावरूप ऐक्या- 
स्मकत्रह्मानपेक्षत्व होनेसे । अभेद्रूपत्वे-तादात्म्यको अभेदरूपत्व दोनेपर मेदसापेक्षत्वेनेवर्‌ 
भेदकोद्दी सापेक्षत्व होनेसे तस्य=डक्त ऐक्यको तद्नपेक्षत्वात्‌=भेदप्रतियोगीका अनपेक्षत्व 
दोनेसे>मेदका जो प्रतियोगी ताहशप्रतियोग्यनपेक्षत्व दोनेसे। एतावता प्रतियोगिसापेक्षभेद्सा- 
पक्षत्वेन ऐक्यर्य-ऐक्यको सापेक्षत्वापत्तिः=भेदप्रतियो गिसापेक्षत्वकी आपत्ति दै नच=ऐसी 
शङ्का नहीं करना क्‍यों ! काल्पनिक सापेक्षत्वको इष्टत्व दोनेसे । 


अतएब-अज्ञानहानिवद्रह्मरूपधीवद भेदवत्स्वरूपत्वेऽपि भेदस्य सापेक्षत्वं हि युञ्यत 
इति-निरस्तम्‌; तत्र सापेक्षत्वनिरपेक्षत्वयोरतात्विकतया दृष्ठान्तवेपम्यात । नच भेदेऽप्ये- 
वमेवास्तु} भेद्स्य निपेधप्रतियोगितया श्रुतत्वेन ब्रह्मरूपत्वाभावात्‌ | नच तत्राभेद्‌शृतिः 
रस्ति | एतेन-स्वरूपेण निरपेकषस्याप्यभेद्स्याभेदरत्वेन सापेक्षत्ववत्‌ स्वरूपेण निरपेक्षः 
स्यापि घरस्य भेदत्वेन सापेक्षत्वमस्तु, अवच्छेदकमेदेन समतियो गित्वाप्तियोगित्वे अपि 
यथा. तद्वदिति-निरस्तम्‌$ भेदस्य स्वरूपतो निरपेक्षस्वे निप्मतियोगित्वे च परान. प्रतीव 
स्वमपि प्रति अविशिष्टतया स्वच्याघातः । नचेवमभेदस्यापि स्वान, प्रतीव परान प्रति 


| 
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तथासति तथालापत्ति: इषटापत्ः। घटत्वादिना भेदः परं कह्पितः स्वरूपतस्त्वभेद एव | 
तथासति परत्वं परं व्याइतम्‌; न स्वरूपत्वमपि । यत्तु समतियोगिकत्वनिप्मतियोगिक- 
लब्यवस्था तु यत्साधारण्येन स्ववाचकप्रहत्तिनिमित्ताबच्छेदेन प्रतीतों प्रतियोगिमती ति- 
सापेक्ष, तत्समतियोगिकम्‌ , अन्यज्षु निष्पतियोगिकमिति तन्न; भेदस्य स्वरूपत्वे तद्‌- 
न्यत्वासिद्धेः । 
` अत पवेति | अज्ञानकी नित्रत्तिको तथा म्रहमस्वरूप ज्ञानको और अभेदको स्वरूपस्व 
दोनेपरभी जैसे सापेक्षत्त युक्त दै, तैसे भेदको स्वरूपत्व दोनेपरभी सापेक्षत्व युक्त है यद्द कथन 
उदस्त हुआ; अतएव शब्दका अर्थ दिखलाते ह-नुम्हारे मतमें सापेक्षत्व तथा निरपेक्षत्व इन 
दोनोंको तात्त्विकत्व दोनेसे दृष्टान्तके वैपम्यसे-हमारे मतमें अक्ञाननित्रत्तिस्वरूपको निरपेक्षत्व 
होनेपरभी उससे अतिरिक्त कल्पित तथा अज्ञाननित्रत्तित्वविशिष्ट रूप सापेक्ष दे ऐसी व्यबस्था 
दै, परन्तु तुम्हारे मतमें ऐसा नहीं कहा जा सकता हृ-कि घटप्रतियोगिकभेदस्त्ररूप सापेक्ष 
है उससे अतिरिक्त अकल्पित निरपेक्षपटादिस्वरूप दै । अतः दृष्टान्तोंमें वेपम्य है। भेदमेंभी 
अभेदवतू व्यवस्था हो; नच=ऐसी व्यवस्था नहीं हो सकती है । क्यों १ भेदको निपेश्रप्रति- 
योगित्वेन “ नात्र काचन भिद्ारित ? (नु० उ०ता० ८) नेहनानास्ति किश्वन (वृ० ४।४।१९ 
इत्यादि थुतिओमें बोधितत्व होनेसे प्रद्मरूपलके अभावसे तत्र=मेदमें अमेद्शुति दै नचः= 
नहीं दै । एतेन-स्वरूपसे निरपेक्ष अभेदृकोभी जैसे अभेदत्वेन सापेक्षत्व दे पैसे स्वरूपसे निरपेक्ष 
घटकोभी भेदत्वेन सापेक्षत् रहो । और अवच्छेदकभेदसे घटप्रतियो गित्ताप्रतियोगित्व ये दोनों 
< जैसे अभेद्स्थलमें है, तसे भेद्स्थलमेंभी हो यदद कथन निरस्त हुआ । पतेन शब्दका अर्थ करते 
हैं-भेदको स्वरूपसे निरपेक्षत्व और निष्प्रतियोगित्व द्ोनेपर, अर्न्योके प्रति जैसे उसको भेदता 
है तैसे स्वफे प्रतिभी अविशिष्टता होनेसे स्वका व्याघात होगा,न्स्वरूपत: निरपेक्ष तथा 


` निष्प्रतियोगिकमेदको यदि घटका भेद कह सकते हैं, तो भेदका भेदभी कद्द सकते दे स्वको 


दी स्वसे भिज्ञत्वकी आपत्ति होनेसे स्का व्याघात दै । नचेति। अमेदस्यापिन्अदमस्वरूप 
ऐक्यकोभी स्वान्‌ प्रतीव-जीवोंके प्रति तथा ईश्वरके प्रति जैसे ऐक्य है, पैसे परान्‌ प्रति 
अविद्यादिकोंके प्रति तथासति-निरपेक्षत््र दोनेपर तथात्वापत्तिः=पकत्वकी आपत्ति है; नच= 
ऐसी आशङ्का नहीं करना, क्यों ? इष्ठापत्तेः=इष्टकी आपत्ति द्दोनेसे; ब्रह्मरूप एक पदार्थमें 
घटत्वपटत्वादिरूपसे भेद कल्पित है । और घटादिका स्वरूप तो प्रढाद्दी है । अतः ब्रद्धका 
घटादिफे साथ ऐक्य अव्याद्दत है फलतः पटादिमें व्रझपरखनस्स्रङ्षभिन्नख व्याद्वत है, त्रद्वारवरूपत्व 
व्याहत नहीं है घटादिको अद्धामें कल्पितत्व दोनेसे । यक्त्विति | सप्रतियोगिकत्व और निष्प्रति- 
योगिक्रल इन दोनोंकी व्यवस्था तो यत्‌=जो अभावादिक स्ववाचकप्रदत्तिनिमित्ताबच्छेदेन- 
स्ववाचकन्अभावादिपद्‌ उसकी प्रवृत्िका निमित्त-अभावत्वादिरूप निमित्त तादशनिभित्ताव- 
च्छेदेन=तादशनिमित्तावच्छिन्न प्रतीतिमें प्रतियोगिप्रतीतिसापेक्ष है, तत्‌=्वद्द अभावादिक 
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सप्रतियोगिक दै, असाधारण्येनका विवरण स्ववाचक इत्यादि दै अन्यत्‌ निष्प्रतियोगिक है । 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? भेदस्य स्वरूपत्वे=मेदको पटादिका स्वरूपत्व होनेपर तद्न्यत्वा- 
सिद्धेः=षटादिस्वरूपमं सप्रतियोगिकत्वविदिष्टान्यत्वकी असिद्धिसे-जबकि घरमें सप्रति- 
योगिकत्वविशिष्ट जो. भेद तारा भेदस्वरूपता है, तव उसमें तद्न्यत्वरूप नित्यप्रतियो गिकत्व 
केसे रह सकता दै। 


एतेन--एकस्यायैस्य लघुत्वकठिनत्वादिना उल्लेखेन निरपेक्षतेशपे अगुरुत्वा- 


द्रबलादिना उल्लेखेन सापेक्षत्वमपि यथा, तथा घट इत्युछेखेन निरपेक्षस्थापि भेद 
इत्युेखे सापेक्षत्वोपपत्तिरिति-निरस्तम्‌; शब्दानुछ्लेखे सापेक्षनिरपेक्षयोरजुभवाच्च । 


लयादिवत्‌ नजनुछेखमात्रेण दृष्टान्तासम्प्रतिपत्तेश, नच-एकस्येव गमनस्य गच्छ- 
तिचलतिशब्दोछखाभ्यामेकस्येब च प्रयत्नस्य करोति प्रवत्तेते इति शब्दोछेखाभ्यां 
कमेसापेक्षत्वनिरपेक्षत्वयो; शब्दस्व॒भावप्रयुक्तिदशनादत्रापि घटमेदशब्दोडेखेन सापे- 
क्षत्वनिरपेत्वे स्यातामिति वाच्यम्‌ , अर्थगतसकमेकत्वादीनां शब्दस्वभावानधीनत्वात्‌ । 
त्युत एकसिमन्ेत्र तपघातावथैभेदेन तयोदेशनात्‌ तपति ऋपिस्तपति पृथिवी सविते- 
स्यादौ । एवञ्च दृष्टान्तेप अथेमेद एव; फळे घात्वय इति मते संयोगरूपायेमेदात्‌ 
मतान्तरे तृत्तरसंयोगावच्छिन्नसपन्द्स्य गम्पथेत्ं,पूर्वविभागफछकस्पन्दस्य चलत्यथैत्वम्‌। 
अनुकूलयत्नस्य करोत्य्थ्वं यत्नमात्रस्य यत्यथेत्वमिति । नच-भेद्त्रमेब सापेक्षम्‌; 
नतु भेद इति-त्राच्यम्‌; सापेक्षतया विशेष्यस्यैवाजुमत्रात्‌ अन्यथा घटपतियोगिकं 
भेदत्वमित्युछेखः स्यात्‌ । 

एतेन--एक अर्थका लघुत्वकठिनत्वादिरूपसे उल्लेख दोनेसे, निरपेक्ष द्दोनेपरभी 
अगुरुत्वसे ओर अद्र्वत्वादिसे उल्लेख दोनेसे, जैसे सापेक्षत्वमी दे तैसे ' घटः? इत्याकारक 
उल्लेखसे निरपेक्ष घटकोभी । 'मेदः? इत्याकारक उल्लेख होनेपर सापेक्षत्वक्री उपपत्ति दे यद 
कथन खण्डित हुआ, एतेन शब्दका विवरण करते हैं शब्दसे उल्लेख न होनेपरभी सापेक्ष निर- 
पेक्षका अनुभव दोनेसे । और लयादिवत्‌ , नञूके अनुह्लखमात्रसे दृष्टान्वकी असस्प्रतिपत्ति- 
सेभी=नञफे न होनेपरभी जैसे ळयादिपदसे कारणमें कार्यका घ्वंसत्वरूप अथ प्रतीत होता दै, 
तैसे ळघुकठिनादि पर्दासिभी गुरुत्वशून्यत्वरूप और द्रवत्वादिशन्यत्वरूप अथ प्रतीत दोता है, 
तथाच सापेक्षत्व वहॉपरभी दै अतः इश्टान्तकी असिद्धि दै । शक्कते नचेति । जैसे गमनरूप 
एक क्रियाको सकमेक गच्छतिशव्दसे उल्लेख होनेपर कर्मसापेक्षत्व प्रतीत होता है और अकमेक 
श्वछतिशब्दसे उल्लेख होनेपर कमैनिरपेक्षत्व प्रतीत होता दै; और जैसे एकही यत्नको सकमेक 
शब्दके योगसे कमेसापेक्षत्व प्रतीत होता दै और अकर्मकताफे योगसे कमनिरपेक्षत्व प्रतीत 
होता है और भेदशब्दसे सापेक्षत्व प्रतीत होता है । इस अर्थकों द्वैती दिखलाता दै । एकद्दी 
गमनको गच्छतिशब्दोहिखसे तथा चळतिशब्दोहेखसे शञ्दस्वभावप्रयुक्त क्रमशः सापेक्षत्वके तथा 


[ परिच्छेद: २ ] सरळासम्वळिता । ८३७ 


निरपेक्षत्वके देखनेसे और एकद्दी प्रयत्नका करोति शब्दोद्वेखसे, शढ्दस्वभावयुक्त तथा प्रवर्त्ते 
इब्दोहेखसे शब्दुस्वभावप्रयुक्त क्रमश: सापेक्षत्वके और निरपेश्षत्वके देखनेसे अत्रापि-प्रकृतमेंभी 
घटशब्दोह्खसे और मेद्शब्दोड्ेखसे एकही पदार्थमें निरपेक्षत्व और सापेक्षत्व ये दोनों रहे इति 
नच वाच्यम्‌ ; क्यों ! अथगतसकर्मेकवा दिकोंको शब्दस्वभावके अधीनत्व न दोनेसे। एक शब्दसे 
प्रतिपाद्यत्व होनेपरभी सकमैकत्व तथा अकमैफल्व इन दोनोंके देखेनेसेभी, सक्रमंकत्व अकर्मक- 
स्वको शब्दस्वभावाधीनत्व नहीं है, इस अर्थको कते हैं, प्रत्युतेति । एकद्दी तपभातुमे अर्थभेदसे 
“तपति ऋपिः? “ तपति पृथिवीं सविता? इत्यादिमें तयो;-सकमेकत्य तथा अफर्मफत्य इन 
दोनोंके देखनेसे। और ऐसा दोनेपर दृष्टान्तमें अर्थमेदददी दै-फले धात्वथे इति मते--फछ हो 
धातुसे वाच्य है, और व्यापार आख्यातका अथे है, इस मण्डनमिश्रके मतमें, तथा फल व्यापार ये 
दोनों धातुसे वाच्य हैँ इस यैयाकरणमतमें संयोगख्पार्थमेदात्‌=संयोगरूप जो गम्यथ उसको 
चलिके अर्थसे भिन्न होनेसे । मतान्तरे--तार्किकादि मतमें उत्तरसंयोगावच्छिन्न जो क्रिया ताइश 
क्रियाको गम्यर्थत्व दै-संयोगानुकूछक्रियात्वेन गमिवाच्यस्त्र है; और पूर्वदेशका विभाग फल 
नहीं दै, जिस स्पन्दका तादृश स्पन्दक्रियाको चलत्यर्थस्व दै-पूर्वदेशविभागाफछकक्रियात्येन 
क्रिया चलिवाच्या दे=चळिको स्पन्दिसमाना भेकत्य दै, और स्पन्दिको इंपचलनाथफत्व दे और 
विभागाफलक क्रियाको ही ईपचलनरूपता है, और पूर्वदेशविभागसे पूवदेशीयोत्पत्तिक विभाग 
छेना चाहिए ऐसा होनेपर क्रियामात्रको पूर्वदेशसे विभागजनकत्व दोनेपरभी द्वानि नहीं । 
अतएव वैयाकरणोंने “ दृधि स्पन्दते? यह उदाहरण दिया दै, जव दधि पूर्वदेशसे विभक्त होकर 
भी पुनः पूर्वदेशसे संयुक्त होता दै, तव कहा जाता दै, “दधि स्पन्दते ? अनुकूलयत्नको करो- 
तिका अर्थत्व है और यत्नमात्रको यत्यर्थत्व दै । नचेति | भेइत्व ही सापेक्ष दै, भेद सापेक्ष नहीं 
है; इति नच वाच्यम्‌ क्यों !सापेक्षत्वेन, विशेषस्यैद्-भेद्वरूपका ही अनुभव होनेसे । 
अन्यथा-मेदत्वको दी सापेक्षत्व द्वोनेपर घटप्रतियोगिक भेदत्व दै, ऐसा उद्धेस होगा । 
एतेन--भावामावस्वरूपत्वाननान्योन्याभावता पृथक इत्युक्तेः न स्तरूपमात्रं 
. भेदः; किन्लन्योन्याभावः; स च वस्तुनः सविद्ञपोऽभिन्न इप्युक्ते घरादिरेत्र भावा- 
भावरूपतया भेद इति निरस्तम्‌; घटतदभावस्यले भाबस्वाभावत्यो विरुद्धत्वेन कल्पनात्‌ 
कथं तदाशरयेक्यं ? नच-अविद्यानिहत्तिअद्वैदयोरपि कथं ब्रह्मेक्यमिति-वाच्यम्‌ अस्मन्मते 
तत्र अभावत्वस्य कल्पितत्वेन मायिकतया विरोधाभावात्‌ तव तु द्वयोरपि तात्लिकत्येन 
विरोधस्य दुष्परिहरत्वात्‌ अत एव-तत्तादात्म्यायोग्यत्वं वा, तदेक्यममिस्यविपयत्वं बा, 
यत्र यदशनं तत्र तत्तादात्म्याध्यासविरो धित्वं वा, स्वाहत्तियत्कित्रिद्धर्पानाधारनिष्टय- 
स्किञ्चितधर्मानाधारत्वस्तरूपं वा स्वाहत्तियत्किश्विद्धमधारानिष्टधर्माधारलरूप, वा 
स्वरूपत्वं तदभेदत्वम्‌; अनाधारत्वं चाधारराहित्यम्‌, नत्वाधारादन्यत्वमिति नान्यो- 
न्याश्रय इति-निरस्तम्‌; स्वरूपत्वे सापेकषत्वानुपपत्तेः अतिरेके अनवस्थानात्‌ अत्यन्ता- 
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भावान्योन्याभावयोरेतयापत्तेः प्रभितिदशनादिघटितत्वेन चक्षुराद्रगम्यतापत्तेश्र । किञ्च 
भेदस्य घटस्त्रख्पत्ये तन्निरूपकप्रतियोगिनोऽपि तत्खरूपतापत्ति; नहि भेद्स्वरूपमात्रं 
घट; किन्तु पटमतियोगिकमेद इति । 
एतेन-पृथकू=घटसे पथक्‌-भूत वस्तुम अन्योन्याभावता=घटान्योन्याभावत्व न= 
नहीं हैं, भाव तथा अभाव पतदुभयरूप होनेसे, इस उक्तिसे और स्वरूपमात्र भेद नहीं दै, 
“किन्तु अन्योन्याभाव दै, सच=वद्द अन्योन्याभाव तो वस्तुनान्त्रस्तुके साथमे अविशेष हुआ, 
अभिन्न दै, इस उक्तिसे घटादि दी भावाभावरूपत्वेन भेद दै=* विशेषनामक एक मिन्नपदा्थ 
द्वेती मानता दै, इसका निरूपण तथा खण्डन आगे आनेवाळा दै, ? यह कथन निरस्त हुआ; 
एतेन शब्दका अर्थ दिखलाते हैं घटस्थळमं और घटामावस्थलमें भावत्व तथा अभावत्व इन 
दोरनोंको विरुद्धत्वेन कल्पन होनेसे, तदाश्रय=भावस्व तथा अभावत्व एतदुभयाश्रयका ऐक्य 
केसे है-भावत्त्र तथा अभावस्त्र इन दोनोंका विरोध अनुभव सिद्ध दे, अतः एक आश्रयमें इन 
दोनोंकी कल्पना नहीं की जा सकती दै, तब इन्होंके आश्रयका ऐक्य केसे दो सकता है और 
जव आश्रयका ऐक्य नहीं वन सकता है तय भेदको घटस्वरूपताभी नहीं दे । अविद्यानि- 
हच्यद्वैतयोरपि-मभावरूप जो अविद्याकी निद्रचि तथा अभावरूप जो अद्वैत इन दोनोंकीभी 
भावरूप त्रह्मफे साथ एकता कैसे दै, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? हमारे मतमें तत्रन्ज्ञद्ममं अभा- 
वत्वको कल्पितत्व दोनेसे मायिकतवसे विरोधके अभावसे। और तुझारे मतमें तो भावत्व 
अभावत्व इन दोनॉको तात्त्विक होनेसे, विरोधको दुष्परिहरत्व दोनेसे । जिस अन्योन्या- 
अयकी घटादिस्वरूपता द्वैती सिद्धकर रहा दै और सिद्धान्ती खण्डनकर रद्दा है, उस अन्यो- 
न्याश्रयके अन्य रक्षणोंका अनुवादकर दूषित करते हैं-अतएवेति । तत्तादात्म्यायोग्यत्वम्‌ , 
तद्भेदत्वम्‌ , इसी रीतिसे आगेभी अन्वय करना चाहिए; घटमें पटका भेद, पटतादात्म्या- 
योग्यत्वरूप है, पटमें घटका भेद घटतादात्म्यायोग्यत्वरूप दे, वा=अथवा-तदेनय=पटैक्यप्र- 
मित्यविपयत्वरूप घटमें पटका भेद हे, या यत्र=घटमें यहशेनमू-पटमेदका ददन है, तत्र= 
घटमें तत्तादात्म्याध्यास=पटतादात्म्याथ्यासविरोधित्व हे, वही पटका घटमें भेद है=जहॉपर 
जिसका दृशन जिसफे तादात्म्याध्यासका विरोधि हो, वापर, तत्तादात्म्यविरोधित्वका नाम 
तद्भेदत्व है-जैसेकि घटमें पटके भेदका दशन पटतादात्म्याथ्यासका विरोधी दै, उस घटमें जो 
जो पटतादात्म्यविरोधित्व दै, वही पटका मेदृत्व है. । अथवा स्वब॒त्ति जो यत्किच्चित्‌ धर्म 
तादश धमका जो अनाधार ताइ अनाधारनिछ जो यत्किच्वित्‌ धर्म तादश धमोनाधारत्वरूप 
तद्लेदत्व देँ्स्वटक्तिस्धटवृत्ति जो यत्‌किश्विद्धमे-घटत्वरूप धमे तादृश धर्मका जो अनाधार 
पटपदार्थ, तन्निषठ=पटनिए जो यत्किश्विद्धमे-पटत्वरूप घम तादृशा धर्मानाधारत्व घटमें है यही 
घटमें*पट मेद्त्व है; अथवा स्त्रावृत्ति जो यत्किध्विद्धमे ताद्दश धर्मका जो आधार तादश आधारें 
अनिष्ठ जो धर्म तादृश धर्माधारत्व ही तद्धेदत्व है=स्वाट्ृत्ति=घटमें अब्ृत्ति जो यतुकिञ्चिद्वम= 
पटल्वरूपधर्म, उस घर्मेका जो आधार-पटवस्तु तदनिषए जो धमेनघटत्वरूप धर्म तदाधारत्व 
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घरमे है, यहद घटमें परमे है, और अनाधारत्व आधारराद्वियरूप है, आधारान्यत्वरूप नहीं 
अतः अन्योन्याश्रय नहीं है; यह कथन निरस्त हुआ । अत एव शब्दफे अर्थका विवरण करते हूँ- 
स्वरूपत्ये=उक्त अयोग्यत्वादिको घटादिका स्वरूपत्व होनेपर सापेक्षत्वकी अनुपपत्तिसे, और 
भेद होनेपर अनवस्था होनेसे । और उक्त अयोग्यत्यादिको योग्यत्वादिका अत्यन्ताभावरूपत्व 
दोनेपर अत्यन्ताभाव तथा अन्योन्याभाव इन दोनोंके ऐक्यकी आपत्तिसे | और भेदफे स्वरू 
पोको प्रमितिसे तथा दर्शनादिसे घटितत्व दोनेसे चक्षुरादिसे अगम्यस्वकीभी आपत्तिसे, अय 
इस पक्षमे दूपणान्तरका उद्भावन करते हॅ-किश्वेति । भेदको घटस्वरूपत्य होनेपर=* पटप्रति- 
योगिको भेद: घटस्वरूपः ? यहाँपर पटमेद्को घठस्वरूपत्व होनेपर तन्निरूपकरभेदनिरूपक 
प्रतियोगीकोभी तत्स्वरूपता-घटस्वरूपताकी आपत्ति है क्योंकि भेदरूप ही घट नहीं है किन्तु 
परप्रतियोगिक भेदरूप घट है । 

ननु--नाय॑ दोपः; भेदप्रतियोगिन उपलक्षणत्वेन स्वरूपतायामनन्त्रयात्‌ अन्यथा 
दुःखनिङ्ेःइमर्थतया दुःखस्यापि पुमयेत्वस्‌ दोपाभावस्य साधकतामयोजकले दोप- 
स्यापि साधकताप्रयोजकलं, अऱतव्यादृ्पञ्गाननिदृतयोरज्ञानादि्रकाशचरूपन्चानस्य च 
ब्रहारुपत्ये अर्तादीनामपि त्पत्वम्‌, अग्गाननिृेोषत्वे अज्ञानस्य च मोसत्व च 
स्यात्‌। नच लम्बकर्णादौ कर्णादेविशेपणतयान्वयदईनादत्रापि तथा, चित्रखादिपु 
अनन्वयात्तयै कि न स्यात्‌? अन्ययोदाहृतस्यले अगतेः | नच तियो गिनः उपलक्षणले 
तदज्ञानेडपि काकाज्ञाने ग़हज्ञानवत्तज्तानापत्ति!; इष्टापत्तेः, अन्यथोदाहूतागतेश्व । केचित्त 
प्रतियोगिनो$नन्वये$पि * शब्दः अनित्यः ' इत्यादौ शब्दत्वादेविश्रेषणत्वमिवात्रापि 
प्रतियोगितया निरूपकत्वमात्रेण वा परस्य घटरूपतामापादयामः; किन्तु समानाधिकरण- 
प्रतीतिविपयस्वरूपं प्रतिमतियोगितया निरूपकत्वेन अभेदनिरूपक्रमतियो गिवत्‌ । 
नचाज्ञाननिददत्त्यादयः न समानाधिकरणमतीतिविपयाः । भेदस्तु घट; परो नेति समाना- 
घिकरणप्रतीतिविपय! । अन्यथा समानाधिकरणनिपेथवुद्धिविपयत्वं भेदलक्षणं न स्यात्‌। 

शाक्षते नन्विति । यदद दोप नहीं दै, प्रतियोगीको उपलक्षणत्व दोनेसे स्वरूपतामें अनन्ध- 
यसे। अन्यथा-उपलक्षणत्वके दोनेपरमी स्वरूपतामें अन्वय होनेपर दुःखकी निवृत्तिको पुरुपार्थता 
होनेसे दुःखकोभी पुरुपाधत्व होगा, और दोषाभावको साधकतामें प्रयोजकत्व होनेपर दोपकोभी 
साधकताके प्रति प्रयोजकत्व होगा, और अन्नुतकी व्यावृत्तिको तथा अज्ञानकी निवृत्तिको एवं 
अज्ञानादिप्रकाशरूपज्ञानको प्रहारूपता होनेपर अनृतादिकोभी ग्रद्मरुपत्व होगा, और अज्ञानकी 
निद्नत्तिको मोक्षत्व द्दोनेपर अज्ञानकोभी मोक्षत्व दोगा । रूम्बकर्णादिमें कर्णादिका विशेषणवया 
अन्वय देखनेसे अत्रापिस्भेदप्रतीतिस्थळमेंभी तथा=विशेपणतया प्रतियोगीका भान दै, नेचन 
तथा नहीं है। क्यों ! चित्रम्वादिपु-्चित्रगु;, काशीवासी समागतः इत्यादिमें विशेषणतया 
अन्वय न देखनेसे किन्तु उपलक्षणविधया भान देखनेसे तयैव-उपल्क्षणविधयैव क्‍यों न अन्वय 


या 
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हो। अन्यथा-उपलक्षणविधया अन्वय न मानों तो दुःखनिद्रत्यादिरूप उदाहृत स्थळमें अग- 
तिसे । कोई लोग तो प्रतियोगीका अन्वय न होनेपरभी “ शब्द अनित्यः ! इत्यादिमें शव्द- 
स्वादिफो जैसे विशेषणत्व दै, तैसे यद्दाँपरभी विशेषणत्व है, ऐसा कहते हैं. इति चेन्न; क्योंकि 
हमलोग ' पटमेदो घटस्वरूपम्‌ ? इस रीतिसे अन्वयनिष्ठत्वेन पटको घटरूपत्वका आपादन नहीं 
करते हैं; अथवा प्रतियोगितया निरूपकत्वमात्रसे पटको घटरूपताका आपादन नहीं करते हैं, 
किन्तु समानाधिकरण जो प्रतीति तादृ प्रतीतिका विपय जो स्वरूप ताद्टश विपयस्वरूपके 
प्रति प्रतियोगितया निरूपकत्वेन, अभेदनिरूपकप्तियोगिवत्‌-' नीछं महत्‌ सुरभि सरोजम्‌? 
इत्याकारक जो सामानाधिकरणप्रतीति ताइशप्रतीतिविपयीभूत जो अभेद्रवरूप उस स्वरूपके 
प्रति प्रतियोगितया निरूपक नीछादिको जैसे सरोजरूपता होदी है, तद्वत्‌ । अज्ञाननिवृत्त्या- 
दिक समानाधिफरणप्रतीतिके विपय नहीं हैः अज्ञाननिदृत्तिः ब्रह्म ? * कपाळं घटनाशः ? इत्या- 
दिरूप समानाधिकरणप्रतीति नहीं दोती दै, किन्तु ' कपाळे घटो नष्टः ! श्रह्मणि अज्ञानं नष्टम्‌ 
* ऐसी प्रतीति होती है अतः अज्ञानको त्रह्मामिज्ञत्वकी आपत्ति नहीं है, और भेदको ' घटः 
पटो न? इस रीतिसे समानाधिकरणप्रतीतिका विपयत्व है अन्यथा समानाधिकरण जो निपेध- 
बुद्धि तादइशबुद्धिविपयत्वरूप भेदका लक्षण न दोगा । 

एतेन--पुरुपार्थ दुःखमिव व्रह्मण्यज्ञानवत्तथा मोक्षे च मोहवन्नान्तगेत कुम्भादिकं 
परे । तरस्यत्वेऽपि छुम्मादेरमतीतो न भेदधीः । अज्ञानादेरपतीतो तद्भान्यादिप्रतीतिवत्‌ 
इति-निरस्तम्‌ । किञ्च विदारणात्मनो भेदस्य घटस्वरूपत्ये घटस्यापि विदारणं 
स्यात्‌ । एवं तदवयबानामपीति परमाणुरपि नेक इति शून्यतापत्ते;; एकाभावे तत्समा- 
हारख्पानेकस्याप्यभावात्‌ । 

एतेन-उक्त कथनसे पुरुषार्थमं जैसे दुःखअन्तगेत नहीं है, और त्रदामे जैसे अज्ञान- 
अन्तर्गत नहीं है और मोक्षमें जैसे मोहरूप अज्ञान-अन्तर्गत नहीं है तेसे कुस्भादिक पटमें 
अन्तर्गत नहीं दै, और जैसे तटस्थभूत अज्ञानादिकी प्रतीति न होनेपर अज्ञानादिकी निवृ- 
त्तिक्री प्रतीति नहीं द्दोती है तैसे कुम्भादिको तटस्थत्व होनेपर भी कुम्भादिकी अप्रतीति होने- 
पर भेद भी प्रतीत नहीं होता दै यह कथन निरस्त हुआ | किथ्य बिदारणात्मक भेदको 
घटस्वरूपत्व दोनेपर घटकाभी विदारण दोगा=्स्वसे भेद होगा ऐसेद्दी उसके अवयत्रॉका भी 
स्वस भेद होगान्परमाणु भी एक नहीं दे इस रीतिसे झन्यताकी आपत्तिसे | एकका अभाव 
ददोनेपर एकसमाहाररूप अनेकके भी अमावसे । 


ननु--अविदारणात्मकस्या भेदस्य व्रह्मरूपत्वे पारमार्थिकव्रह्मणो व्यावहारिक- 
प्रातिमासिकशुल्येरपि अविदारणे तदेक्यमपि स्यात्‌ नच जीवामेद एव स्वरूपम्‌ नतु 
घराद्यमेद/, तद्येत्रापि पटा(दुभ्यो भेद एवं घटस्वरूपम्‌, नतु स्तस्मादिति सममिति- 
चेन्न; खरूपत्वे भेदस्य स्वज्ञानामतिवध्यज्ञानमतियोगिकत्वे स्वस्वरूपत्येना मेदवत्स्वप्रति- 
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योगित्वनियमेन खविदारकतस्यावश्यकत्वात्‌ । घटपर्मेपु पट्पतियोगिकभेदखयत्‌ घर- 
भ्रतियोगिकमेदत्वस्यापि अभ्युपगमात्‌ पटात्‌ भिन्नो घट इतिवत्‌ घठाक्लिन्नो घट इति 
प्रतीतेवैज्नलेपाच । यत्तु स्वस्माद्विदारकत्ये अवयवानां विभागेन सृष्मत्यमेव स्यात्‌ , 
नतु शून्यत्वम्‌ नहि शन्यसंयोगात्‌ फिचिदुत्पन्नभिति तन्न; विभाजकत्वं न विदार- 
कत्वम्‌ । किन्त्वेकत्वविरोधित्वम्‌ तयाचेकस्याभाये अनेकस्य सुतरामभावाच्छ्न्यतायामेत्र 
पर्यवसानाच्च । 

झाङ्कते नन्विति | अविदारणात्मक अभेदको व्रह्मस्वरूपत्व होनेपर पारमार्थिक ब्रह्मका 
घटादिरूप न्याबद्दारिकफे साथ और शझुक्तिरूप्यादिरूप प्रातिभासिकफे साथ तथा झून्यके साथ 
अविदारण दोनेपर-तदैक्यमपि=व्यावद्दारिकादिफे साथ ऐक्यभी होगा, यदि यों कट्दो कि 
जीवका अभेद ददी स्वरूप दै घटादिफा अभेद स्वरूप नहीं तत्र तो मारे मतमेंभी पटादिकोंसे 
भेदुद्दी घटका स्वरूप है घटसे घटका भेद घटका स्वरूप नहीं इस रीतीसे समाधान समान ही 
है, इति चेन्न; क्यों ? स्वरूपत्ये भेद्रय-घटादिनिछमेदको घटा दिस्वरूपत्व दोनेपर स्वज्ञाना- 
प्रतिवध्यङ्ञानमतियोगिकत्वे=स्वस्य ज्ञानम्‌ स्वज्ञानम्‌ ; सज्ञानेन अप्रतियध्यं ज्ञानं यस्य तत्‌ 
स्वज्ञानाप्रतिवष्यज्ञानम्‌, तत्मतियोगिकत्ये,-स्वशब्द्से भेदका ग्रहण दे, उसके ज्ञानसे, अप्रति- 
यथ्यज्ञान उसीका दै तत्रतियोगिकत्व द्दोनेपर स्वस्वरूपत्वेन=स्वप्रतियोगीको रवस्वरूपत्व 
दोनेसे अभेदबत्त.स्वप्रतियोगिकत्वके नियमसे स्वविदारकत्वको आवश्यकत्व होनेसे । घटधमोंमें 
पटप्रतियो गिभेदृत्ववत्‌ घटप्रतियो गिकभेदत्वकाभी अभ्युपगम होनेसे । पटात्‌ भिन्नो घटः । इस 
प्रतीतिकी तरद्द * घटाद्धिन्नो घट; ? इस प्रतीतिको वज्ञलेपत्व होनेसे । स्तरस्माद्विदारकत्ये= 
स्वसे विदारकत्व होनेपर अवयवोंके विभागसे सूद्ष्मत्य दोगा, झून्यत्व नहीं द्दोगा, क्योंकि 
शून्यके संयोगसे कोई वस्तु उतपन्न तो नहीं हुई दै, यतः उस वस्तुफे विभागसे शून्य रद्द जाय 
जैसे कि परमाणुसंयोगले आणुक उत्पन्न होता है तो ब्यणुकके विभागसे परमाणु अवशेप रह 
जाते हैं, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्‍यों ! विभाजकत्वरूप विदारकत्व नहीं है, किन्तु एकत्व- 
विरोधित्वरूप दे | तथाच एकका अभाव होनेपर अनेकका सुतरां अभाव दोनेसे शून्यतामे ही 
पस्यंत्रसान दोनेसे । 

एतेन विदारकलवित्रादेः स्वसम्बन्धिन्येतर बिदारकत्वम्‌ नतु स्वस्मिल्रिति भेद- 
चेत्‌ स्वरूपे तदा स्तं न विदारयेत्‌, किच भेदस्य न विदारकत्वम्‌; भावव्युत्पत्त्या 
विदारणत्वात्‌ । तथाच स्वरूपभेदेन घटस्य न विदारणं स्यात्‌; सतृत्तिविरोधादिति- 
निरस्तम्‌ भेदस्य विदारणरूपतरिमागात्मकत्येन विभागस्य विभञ्यमानदृत्तित्वनियमेनात्रय- 
वानवस्थया शृन्यतापत्तेस्तादवस्थ्यात्‌ । अत एव विभागरूपविदारणात्मा न भेदः किंत्व- 
न्योन्याभावः घातूनामनेकाथेत्वात्‌ । तदुक्तं क्रियावा चित्वमाख्यातुमेकोऽप्यर्थः प्रदृश्येते । 
£ प्रयोगतोब्लुसत्तेब्या अनेकार्था हि धातवः ।? इति अन्यथा संयुक्तयोभिन्नाविति 
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व्यवहारो न स्यादिति-निरस्तम्‌ } अन्योन्यामानस्वस्पत्वे कपालादिरूपाश्रयप्रतियोगि- 
कमेदस्य, घटादिख्पाश्रितरूपतया स्वमतियोगिकमेदाश्रयत्वादेकत्वं कपालादिपु भज्येते- 
त्यवयवानवस्थया झूल्यतायामेत्र पयेबसानात्‌ । 


एतेनेति--विदारक जो छवित्रादिक हैँ उन्दोको स्वसम्बन्धिमें ही विदारकत्व हे, स्वमें 
विदारकत्व नहीं, अतः भेद यदि स्वरूप दै तो स्वको विदारित न करेगा किश्व भेदको विदार- 
कत्व नहीं दे, ' भेदनं भेद; ? इस आबब्युत्पत्तिसे भेदको विदारणत्व दोनेसे, फळतः स्वरूप 
भेदसे घटका विदारण न दोगा, स्वमें सशरत्तिके घिरोधसेन्ट्घटी भूत भेदसे स्वात्मभूत घटका 
विदारण न द्वोगा, सरमे स्वश्न॒त्तिताके विरोधसे यह कथन निरस्त हुआ, एतेन शब्दका विवरण 
करते हैं-भेदको विदारणरूप जो, विभाग=भिदा तदात्मकत्व होनेसे विमागस्य=भिदाको 
विभज्यमान-भिथमानमें वृत्तत्वके नियमसे अवयवोंकी अनवस्थासे शूत्यतापत्तिका तादवस्थ्य 
होनेसे । अत एवेति | विभागरूप विदारणात्मा भेद नहीं है। किन्तु अन्योन्याभाव दै, धातु- 
आओंको अनेकार्थत्व दोनेसे । सो कह्दा दै क्रियावाचित्व कहनेके छिए एकभी अर्थ दिखछाया 
जाता है प्रयोगसे अर्थानुसरणीय दे, क्योंकि धातु अनेकार्थे होते दें अन्यथा भिदिर विदारणे 
(रु० उभ० अ०) इस उत्तिसे विदारणरूपद्दी अथे द्ोनेपर संयुक्त दो पदार्थो्म “भिन्नौ ? 
इस्याकारक जो व्यवहार होता है वह न होगा, यह निरस्त हुआ; अतएव-शब्द्का अर्थ दिख- 
खाते हैं-अन्योन्याभावरूपत्ये=भेदको अन्योन्याभावस्वरुपत्व दोनेपर कपालादिरूपाश्र पप्रति- 
योगिकमेद्स्य=पटादिका कपालादिरूप जो आश्रय तादृश आश्रयप्रतिक जो भेइ-कपाला- 
हिका भेद उस भेदको घटादिरूपाश्रितरूपतया-घटादिरूप जो कपाळादिफे आश्रित पदार्थ 
तदूपतया=षटा दिरूपता दोनेसे, स्वप्रतियोगिकमेदाश्रयत्वात्‌=स्वप्रतियोगिक जो घटादिरुप 
भेद ताश घटादिरूपमेदा अयत्व दोनेसे कपालादिमिं एकत्वभी न होगाएकत्व सिद्ध न दोगा= 
इस रीतिसे अवयवोंकी अनवस्थासे शुन्यत्वमें दी पर्यवसान दोनेसे । स्वशब्दसे कपालका 
प्रण दै। 


अतएव--नानेकल्वैकाथेसमवायिना भेदेन एकत्वं निराकृत्य तेन इुनरेकत्वनिरा- 
करणं युज्यते, उपजीव्यविरोघादिति-निरस्तम्‌+ अनेकतमस्ष्ट स्वप्नतियोगिकमेद- 
मात्रेण ऐक्यविरहस्यापादमत्वात्‌। अतणवरोक्तमाचार्यः-अभेदेनेकायेसमवायिन्या एकताया 
भेदेन विरोधादिति । यदुक्तं स्वस्मिन्टत्तिविरोधादिति, तन्न, बिभागादिरूपव्यापारः 
स्यानङ्ीकारात्‌, इतरविरोधितादिख्पव्यापारस्य सवेत्र सत्वाद्‌ किंच स्वरूपत्वे भेदस्य 


संशयादिने स्यात्‌, धर्षिज्ञाने भेदज्ञनामावात्‌+ तदद्वने हेतोरेचाभावात्‌ । नदु-अभेद्‌- 


स्यापि स्वरूपत्वे संचयाद्रनुपपत्तिस्तवापि समा, यदि चामेदत्वनाज्ञानात्तया, ममापि 
भेदत्वेनाज्ञानात्तदिति-चेन्न; भेदस्य स्वरुपत्वे शुश्यतापादकयुक्त्या कोटीनामेवोच्छेदात्‌ | 


[ परिच्छेद: २] ५ सरळासम्वलिता । ८४३ 


नच-अमेदस्यापि स्वरूपत्वे भेदकोटयुच्छेदस्तवापीति-वाच्यम्‌; कल्पितकोटिमादाय 
संशयोपपत्तेः । नच तत्रापि भेदकसस्वादिकोटिः कल्पिता; शन्यतापत्तेरित्युक्तत्वात्‌ | 

अतपयेति । अनेकलैका्समवायिना-अनेकत्वसमाना धिकरण जो भेद उस भेदसे 
एकत्वका निराकरणकर तेन-उक्तविध भेदसे पुनः अनेकत्वका निराकरण युक्त नहीं है, उप- 
जीव्यका विरोध होनेसेन्सामाना घिकरण्यरूपसम्बन्धसे अनेकत्व भेदका उपजीव्य है-एकत्वके 
निराकरणमें पुनः भेद उसीका-निराकरण करेगा तो उपजीव्य विरोध होगा, यह निरस्त 
हुआ, अत एच-डाठदूका अर्थ दिखलाते दँ-अनेकत्वमिति। अनेकत्वको न छकरदी स्वप्रति- 
योगिक भेद्मात्रसे ऐक्यके विरदको आपाद्यत्व होनेसे-स्वप्रतियोगिकभेदाश्रयत्वेन ऐक्य- 
विरद्दको आपाद्यत्व होनेसे | अतएव कहा दे चित्सुखाचायने>अभेदुफे साथ एक अर्थमें समवा- 
यसम्बन्धसे वतनेवाळी जो एकता उस एकताका भेदसे विरोध होनेसे । और जो स्वमे स्ववृ- 
त्तिके विरोधसे । यह कहा है वह ठीक नहीं क्‍यों ? क्रियाजन्यविभागादिरूप व्यापारके 
अनङ्गीकारसे; इतरविरोधितादिरूप जो व्यापार उसका सर्तन्र सत्त्व द्दोनेसे । किथ्य भेदको 
घटादिस्वरूपत्व दोनेपर भेद्स्य=मेदविप्यक संशयादि न द्वोगा,-्पूरवेमे देवदत्तो देखकर 
काळान्तरमें यज्ञदत्तको देखकर अयं देवदत्तो न वा, इत्याकारक संशय होता है, वह न होगा, 
क्यों ! धर्मिज्ञाने-धर्मिका ज्ञान दोनेपर भेदके अज्ञानफे अभावसे जत्रकि धर्मिस्बरूप ही भेद दै 
तब तो घर्मिज्ञान ही भेदज्ञान है, फिर संशयक्रा अवकाश कहाँ दै, तदज्ञाने-धर्मिज्ञानके न 
होनेपर हेतोरेव-संशयका द्वेतु जो धर्मिज्ञान, उसके ही अभावसे संशय न बनेगा, । शङ्कते 
नन्विति | अभेदकोभी स्वरूपत्व दोनेपर संशयादिकी अनुपपत्ति तुमक्रोमी समान हौ दै, यदि 
यों कद्दोकि अभेदत्वेन ज्ञान न होनेसे संशयादि की अनुपयत्ति नहीं दै-संशयादि घन सकते 
हैं-आदिशदव्द्से विपयेयका अहण है। इति चेन्न; क्‍यों ! भेदस्प स्वरूपत्ये=भेदको घटा दि- 
स्वरूपत्व होनेपर शून्यता55पादक युक्तिसे कोटियोंका ही उच्छेद होनेसे | अभेदको भी स्वरूपत्व 
होनेपर भेदको टिका उच्छेद तुमकोभी समान दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? कल्पित कोटिको 
लेकर संशयक्री उपपत्ति होनेसे, और तुझारे मतमेंभी भेद और भेदसत्त्वादिकी कोटि 
कल्पिता नहीं दै, शून्यताकी आपत्तिसे, इस अर्थको उक्तत्व होनेसे । 

यज्ञ माङ्‌ चेतन्ये खयभातेञपि तदभिञ्नस्यैकयस्यानवच्छिन्नस्यानन्दस्य चाप्रका- 
शवद्धमिणः प्रकाशेषपि तदभिन्नस्य भेदस्याप्रकाशो भविष्यति | किञ्चैक्यप्काशे तत्र 
बिप्रतिपतिर्ने स्यात्‌ तदुपदेशानथैक्र्य च स्यादिति तन्न; ऐक्यादीनां स्वमकाशस्वर्पत्वेऽपि 
तस्याज्ञानतत्कायेविप्रतिपत्त्यादीन' प्रति अविरोधितया तट्रोचरबिरो घिटत्तिपर्यन्तमुक्ता- 
जुपपत्यभावात्‌ । नच तहि प्रत्यगर्थेअपि विप्रतिपत्तिः स्यात्‌, चार्वाकादीनां तस्याऽपि 
दशनात्‌ । तस्मादज्ञानाश्रयत्वादिना प्रत्यगयेप्रकाशमुपजीब्य॑ नादिद्या्टणोति । ऐक्या- 
बंशंत्वाइणोत्येचेति तत्र विप्रतिपत्यादयः नचे साइश्यादिदोपादत्रापि भेदांश आटत 


८४४ अद्वैतसिद्धिः । [ विशेपतो भेदखण्डनम्‌ ] 


इति-वाच्यस्‌; कोव्यजुपस्थितेः प्रधानपूवेकारोपवादिनः तव तदसंभवात्‌। यनु 
स्वरूपभेदो भेदत्वेन भासते एव, प्रायः स्वेभिन्नस्वेनेष प्रतीतेः, अन्यथा सबैकोटिकः 
संशय; स्यात्‌ । तत्र च घटपतियोगिकत्वादिरूपा अनेकघर्माः साहश्यादिवशादगद्दीताः 
संशयविपया भविष्यन्ति नचानेकनिरूप्यस्य भेदस्य निरूपकानेकत्वादनेकत्वापत्तिः 


तादश्स्यापीश्वर्ञानादेरनेकद्वेतनिरूप्याद्वेतस्य चेक्यद्शनात्‌ , एकनिरूप्यमागभावध्वेस- 
योरनैक्यद्शैनाच । ु 

यस्तिति। । जैसे प्राकून्वेदान्तविचारसे पू्षमें चैतन्यको खयं प्रकाश होनेपर भी तदभि 
चैतन्या भिन्न जो ऐक्य उस ऐक्यका तथा निरवच्छिन्न आनन्दका प्रकाश नहीं द्वोता है तैसे 
धर्मिका प्रकाश होनेपर भी तदभिन्नस्य-धर्मिसे अभिन्न जो भेद उस मेदुका प्रकाश न होगा, 
किथ्ब चैतन्यका प्रकाश दोनेपर ही वेदान्तविचारसे पूर्वैमे ऐक्यका प्रकाश दोनेपर तत्न=ऐेक्यमे 
विप्रतिपत्ति न न होगी । और ऐक्यके उपदेशका जानर्थक्य भी दोगा । इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! 
ऐक्यादिकोको स्वप्रकाशखरुपत्व होनेपर तस्य-उस स्वप्रकाश स्वरूपको अज्ञान और जज्ञा- 
नके कार्य जो विप्रतिपत्ति आदिक हैं उन्होंफे प्रति विरोधित्व न होनेसे ऐक्यादिविपयक जो 
घेदान्तविचारजन्य विरोधिव्रृत्ति उस बृत्तिफे उद्यपर्यन्त उक्त अनुपपत्त्यादिके अभावसे | तहि= 
तव स्वप्रकाशको अविद्या दिके प्रति विरोधित्व न होनेपर प्रत्यगर्थमे भी विप्रतिपत्ति होगी नच= 
ऐसी शक्का नहीं करना क्यों ? चार्वाका दिकोंमें प्रत्यग्थेविपयविप्रतिपत्तिके भी देखनेसे । तस्मात्‌ 
अज्ञानाश्रयत्वा दिर्प प्रत्यगर्थरूप खप्रकाशका उपजीव्य दै, उसको अविद्या आश्वत नहीं करती 
है, और ऐेक्याद्यंशको आत्रृत करती ही दै अतः तत्र=ऐक्याऱ्ंशमें विप्रतिपत्त्यादिक द । नचेति । 
सादृश्यादि दोपसे अग्रापि-संशयस्थलमें भी मेदांश आहत;-निम्चित नहीं दोता दै; इति 
नच वाच्यम्‌; क्यों ? कोटिओंकी अनुपस्थितिसे प्रधानपूवैक आरोप होता दै, ऐसा कहनेवाले 
तुमरे मतमें तद्संभवात्-अनिश्चयका असम्भव होनेसे सादृश्यको स्वरूपसे संशयके प्रति 
देतुता नहीं दै किन्तु कोट्युपस्थापकविधया दै और तुम्हारे मतमें आरोप प्रधानपूर्वक होता दै 
तथाच भेद तथा अभेद ये दोनों फोटियाँ यदि कह्दींपर तात्विकत्वेन प्रमित हों तव उन्होंका 
कही पर संशय घन सकता दै वे तो आपके मतमे हैं दी नहीं क्‍योंकि आप भेदको घटादिखरूप 
यतला रहे दै अतः संशय अनुपपन्न दै । यस्त्विति | खरूपभेद भेदत्वेन प्रतीत ही होता दै प्रायः 
सबै भिन्नत्वेन दी प्रतीत होनेसे । अन्यथा ' इदं सब न वा ? इत्याकारक सबेकोटिक संशय 
होगा तत्र चु-उस स्वरूपरूप भेद्में घटप्रतियोगिकत्वा दिरूप अनेक धर्म घटसाहश्यादिवशतः 
अगृद्दीत हुए संशयफे विपय होते हूँ यदि यां कहा कि अनेक निरूप्यकरों निरूपकॉंफे अनेक- 
त्वसे अनेफत्वकी आपत्ति दै तो ऐसा नहीं कददना-अनेक निरूप्य जो ईश्वरज्ञानादि उसका 
ऐक्य देखनेसे और अनेक द्वतसे निरुप्य अद्वेतका ऐक्य देखनेसे, आदिपदसे ईश्वरीय इच्छा- 
दिको लेना चादिए और एकसे निरुप्य जो प्रागमाब तथा प्रध्वंस इन दोनाका अनैक्य देखनेसे । 


[ परिच्छेदः २] सरळासम्वळिता । ८४५ 


तन्न, न वयं निरूपकमेदेन भेदं बूमः किन्तु प्रतियो गितावच्छेदकमेदेनाभावभेद- 
स्यावश्यकतया, अन्यथा एकघरप्रतियोगिनां चतुर्णा ध्वंसादीनामेक्यापच्तेः | नचाधिकर- 
णरूपामाववादिनामधिकरणभेदेनेवाभाबभेदः; ध्व॑समागभावयोरैक्याप्तो विलक्षणव्यव- 

हारानापत्तेः । नचेवमदेतेव्येक्याचुपपत्तिः; ब्रह्मतरत्वरूपमतियोगितावच्छेदकस्येक्यात , 
प्रतियोगिमेदाभेदयोरतन्तत्वात्‌ । यदपि भेदज्ञानं न भ्रमविरोधि, किन्त्वधिष्ठानआरो- 
प्यिरुद्धधर्मादिज्ञानमिति, तन्न, शब्दाभेद भ्रमस्य शाब्दभेदज्ञानादनिटत्त्यापत्तः । यदपि 
केश्चिदुक्ते-अदोपमूला ताइूप्येणामतीतौ प्रतीतिः स्वरूपभेदलक्षणम्‌ । शुक्तेथ शुक्तया- 
त्मना अभतीतिः दोपमूलेति न तत्रातिव्याप्तिः । अदोपमूलेस्यस्य यद्यपि सप्तम्यन्तविशे- 
पणत्वं न संभवति तथापि विशिष्टविशेषणत्वेन तदिशेपणतपयेवसानादिति, तन्न, तादु- 
प्येणामतीतो प्रतीतेरभेदसाधारण्येनादोपमूलत्वपयेन्तज्ताने भेदव्यवद्दारकारणं वाच्यम्‌ 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! हम निरूपकके भेइसे भेद नहीं कहते हैं, किन्तु प्रति- 
योगितावच्छेरकफे भेदसे अभावके भेत्रको आवश्यकता होनेसे, प्रतियोगितावच्छेदकके भेदसे 
भेद कहते हैं,-अन्यथा-अतियोगितावच्छेदकके भेइसे अभावका भेद न होनेपर एकघटप्रति- 
योगिकध्वंसादिक चार अभावोंके ऐक्यकी आपत्तिसे | * अधिकरणस्वरूप ? अभाव है, ऐसा 
कहनेवार्छोके मतमें अधिकरणके भेद्से ही अभावका भेद दै, नचरऐसा नहीं हो सकता द्व, 
क्यों ! ध्वंस तथा प्रागभाव इन दोनोंके ऐक्यकी आपत्ति होनेपर विलक्षणव्यवद्दारकी 
उपपत्तिके अभावसे-अधिकरणभेद्से ही अभावका भेद मानें तों प्रागभाव तथा प्रव्वंस इन 
दोनोंका प्रतियोग्यधिकरणरूप एकही अधिक्रण दै, तथाच इन्दोंका भेद न होगा, और ऐसा 
दोनेपर “ घटो भविष्यति ? “ घटो ध्वस्तः ? इत्यादिरूप जो विलश्षणञ्यवद्वार द्दोता दे वह न 
होगा, और प्रतियोगितावच्छेदकफे भेदसे अभावका भेद मानें तब तो प्रतियोगितावच्छेदकोंका 
भेद द्दोनेसे कोई अनुपपत्ति नहीं-अत्यस्ताभावीयप्रतियोगिताक्रा अवच्छेदक संयोगादिरूप 
सम्बन्ध दै अन्योन्याभावीय प्रतियोगितावच्छेदक तादात्म्य दै प्रध्वंसीय प्रतियोगितावच्छेदक 
पूर्वेकाढीन तग्यक्तित्व दै, और प्रागभावीय प्रतियोगितावच्छेदक उत्तरकालीन सब्पक्तित् दै । 
नचेति, ऐसा दोनेपर अद्वतमेभी ऐक्यकी अनुपपत्ति दै नचस्नदी दै; क्यों ! ब्रहमेतरत्वरूप 
प्रतियोगितावच्छेद्कका ऐक्य होनेसे प्रतियोगिके भेदाभेदको अभावभेदके प्रति अतन्नस् 
होनेसे । भेदज्ञान अमका विरोधि नहीं दै किन्तु अधिप्ठानमें आरोप्यसे विरुद्ध जो धर्मादि 
तादृश धर्मांदिका ज्ञान श्रमका विरोधि दै इति यत्‌ तदपि न; क्यों ? शब्दजन्य अभेदश्रमको 
शब्दजन्यमेदज्ञानसे अनित्रत्तिकी आपत्तिसे यदपीति । तादरप्येण=श॒क्तित्वादिरूपसे प्रती तिके 
न होनेपरर<जिसकाळमं शुक्तित्वादिर्पसे शक्तिकी प्रीति नहीं दोती दे उसकालमें दोनेवाली 
जो अदोपमूळा प्रतीति वद्दी स्वरूपभेदका लक्षण दै-उक्त प्रतीतिका नाम दै-शुक्तित्वावच्छिन्न- 
प्रतियोगिताकभेद्‌ । और शुक्तिकी जो शुक्त्यात्मना अप्रतीति है वह दोपमूळा दै अतः 
उसमें अतिव्याप्ति नहीं ' अदोपमूळा ! इसको यद्यपि सप्तम्यन्तका विशेषणत्व नहीं बन सकता 


८४६ अद्वैतसिद्धिः । [ विशेपतो भेद्खण्डनम्‌ ] 


दे । अर्थात्‌ सप्तम्यन्ते साथ इसका स्वातन्त्र्येण अन्वय नहीं बन सकता हे तथापि विशिए्ट- 
विशेपणत्वेन-्तादृप्येण प्रतीत्यभावकालीन प्रतीतिरूप जो विशिष्ट ताहशविशिष्टविशेपणत्वेन 
तद्वि्रेपणत्वससपतम्यन्तविशेपणत्वका प्यवसान होनेसे; इति यत्‌ केश्चिदुक्त॑ तदपि न; 
बयो ? तादप्येणाप्रतीतौत्तादूप्येण प्रतीतिके न दोनेपर प्रतीको अमेद्साधारण्य दोनेसे अदोप- 
मूढलपर्यन्तज्ञान भेदव्यवद्दारका कारण कहना चाहिए । 


तत्रादीपमूछले फलेकोन्ञेयमिति चाह्लुपत्व॑ न स्यात्‌; मतीतिघटितत्वात्‌; अगर” 
त्ययकाले च भेदो न स्यात्‌ । किंच रजतात्मना शुक्तेः भतीतिसमये तत्र तद्गेदस्ते न 
स्यात्‌ । अदोपपूलेत्स्यामावविशेपणत्वनाव्याप्तिवारणेऽसामर्थ्यात्‌+ विशेष्यानधिक- 
रणस्य सुतरां विशिष्टानधिकरणलात्‌ । नहि पुरुपहीने दण्डिपुरुपसंभवः । नचादोपमू- 
हेति अशरीरजन्यलमित्यत्र शरीरमिव प्रतियोगिविशेपणं वाधितसंग्रहाय; तत्र समस्तम- 
तीतेरसमस्तेनानन्तरयात्‌ । नद्यव्राह्मणः समीचीन इत्यनेन समीचीनविग्राभावः प्रतीयते । 
अदोपसूलतादारम्प्रकारपतीसत्यभावोक्तो च शुक्ते रूप्यारमना अप्रतीतिकाले सामग्रीवि- 
रहात शुक्तयात्मना चामतीतो स्वभेदापत्तेः तादवस्थात्‌ । नच-तदापि मतीयमानशुक्त्या- 
सना प्तीयमानत्वमीस्वरज्ञानमादायास्त्येवेति-वाच्यम्‌ । एवं सद्यप्रती तिदशाविरहेण प्रती- 
यमानपद्वैयर्थ्यात । नचान्योम्यामावत्वं तत्‌; तस्यानिरूपणात्‌ । तदुक्तमाचांयैः-सापे- 
क्षत्वात्सावधेश्र तत्वेःद्वैतप्रसज्ञतः । एकाभावादसन्देहान्नरूपं वस्तुनो भिदा ॥ इति। 

तत्रेति' उक्त स्वरूपमेदमे अदोपमूलत्व, दोपानुपलब्धिरूप फलसेद्दी अनुमेय दै; और 
उक्तस्वरूपमेदको चाक्लुपत्व न दोगा, क्‍यों ! प्रतीतिसे घटितत्व दोनेसे और प्रतीत्यमाव- 
काळ्मे भेद न होगा, किथ्य रजतात्मना शुक्तिकी प्रतीतिके समयमे तत्र=्ुक्तिमें तद्धभेद्‌३-- 
रजतभेद न होगा, अदोपमूळा इसको अभाव विशेषणत्व होनेसे अव्याप्तिवारणमेंडसामथ्येसे । 

विशेष्यानधिकरणस्यत्तादरूप्यसे प्रदीतिके अनधिकरणको विशिष्टानधिकरणत्वात्‌=अदोप- 
मूलत्वविशिष्ट प्रतीतिका अनधिकरणत्व होनेसे । क्योंकि पुरुपसे रद्दितस्थलमं दण्डिपुरुपक़ा 
सम्भव नहीं है । ' अदोपमूळा? “ अशरीरजन्यत्वम्‌ ? यद्दॉपर शरीरकी नाई प्रतियोगिका विशेषण 
है बाधितके संम्रहके लिए; नच=नद्दी क्‍यों ! नमसे समस्तकी प्रतीतिसे समस्तेन=मूळान्तके 
साथमे अनन्बयसे । ' अब्राह्मणः समीचीनः? इसम समीचीन विप्रका अभाव नहीं प्रतीत 
होता दै । ननु=उक्त वाक्यार्थमेदृका लक्षण मत रद्दो तथापि अदोपमूला जो तद्धमंप्रकारिका 
प्रतीति तादृश प्रतीत्यमावकालीना जो प्रतीति बद तद्धर्मावच्छिन्न भेद दै; यहद लक्षण रदो; 
तहाँ कहते हैँ-अदोपमूळा जो तादात्म्य प्रकारिका प्रतीति तादझप्रतीतिका अभाव सेद हदै, 
ऐसी उक्ति द्दोनेपर शुक्तिकी रुप्यात्मना प्रतीति जिसकालमे नहीं होती दै, उस कालमें 
खमेदापचे:-्जुक्तिम शुक्तिव्वावच्छिन्षफे भेदकी आपत्तिका तादवस्थ्य होनेसे, तथा सामग्री- 
बिरहातर्यक्तित्वन्यजक जो नीउप्रधादि तइवच्छिन्न सञ्निफर्परूप जो साममी उस सामग्री 


{ परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता। ८४७ 


के विरहसे शुत्तयात्मना प्रतीतिके न दोनेपर खमेद्वापत्तिका तादवरथ्य होनेसे । 
तदापि=उस काळमेंभी प्रतीयमान जो शुक्ति ताइश शुत्तयात्मना प्रतीयमानत्व ईश्वरज्ञानको 
छेकर दै ही, इति नच-वाच्यम्‌ क्यों ! एवं सति=ईशवरीयज्ञानको लेकर प्रतीयमानत्व होनेपर 
तो अप्रतीतिद्शाके अभावसे प्रतीयमानपद्‌=ग्रतीतिपदके वैयर्थ्यसे । अन्योन्याभावत्वरूप भेदका 
स्वरुपलक्षण है; नचरनहीं है, क्‍यों? तस्य=अन्योन्याभावत्वका अनिरूपण होनेसे । वस्तुस्वरूप 
भेद नहीं होसकता है इस अर्थकी सिद्धिम जिन चार देतुओंका विवेचन किया दै उन चारोंकी 
संप्राहिका चित्सुखाचाय्येकी कारिका लिखते दैँ-सो कहा है-चित्सुखाचाय्येने भिदा-भेद 
वस्तुन;-वस्तुका रूपमू-स्वरूप न--नहीं है, क्यों ? सापेक्षत्रात्‌-भेदको सापेक्षत्व होनेसे और 
वस्तुस्वरुपको निरपेक्षत्व द्वोनेसे द्वितीय देतु दिखलाते दँँ-सावपेश्र तस्वेद्धैतमसङ्गत;-- 
सावधे;-सप्रतियोगिक भेदको तत्त्वे-बस्तुस्वरूपत्व दोनेपर भेदद्वारा प्रतियोगीकोमी धर्मि- 
स्वरूपता दोनेसे अद्वैतके प्रसड़से । तृतीय देतु दिखलाते ह-एकाभावात्‌=विदारणात्मक भेदको 
वसतुस्वरूपत्व होनेपर वस्तुकोभी बिदीण हो जानेसे एकका अभाव है और एकके न दोनेपर 
तन्निमित्तक अनेककामी अभाव है, फडतः झून्यवादफे आपातसे । चतुर्थ देतु दिखाते हैं- 
असन्देहात्‌=भेदको धर्मिस्वरूपत्व द्दोनेपर धर्मिज्ञानमात्रसे ह्वी तस्स्वरूपभूत भेदकाभी ज्ञान दो 
जानेपर सन्देहफे अभावसे । सन्देह, विपर्ययकाभी उपलक्षण है (तत्तवप्रदीषिका, परि- 
च्छेद २ का० १)। 

किञ्च घटस्य भेदत्ये एकतरपरिशेपापत्तिः । ननु-ऐक्यस्य ज्ञानस्यानन्दस्य च 
्रहमस्रूपत्ये एकतरपरिशेपापच्िस्तत्रापि समाना, नच वस्तुनः एकत्येनेष्टापत्तिः; प्रकू- 
तेऽपि साम्यादिति-चेन्न; एकतरपरिशेपापंत््या घट इति भेद इति बिलक्षणन्यवहाराभा- 
बस्यापादनात्‌ । नच प्रदृत्तिनिमित्तघटत्वभेदत्वयोभेदात्तदुपपत्तिः भेदत्वस्थ निर्वकुमश- 
क्यत्वात्‌ | तथाहि-न तावज्ञातिः जात्यादिसाधारणत्वात्‌ नोपाधिः तादात्म्यावच्छिन्न- 
प्रतियोगिताकाभावत्वादिरूपः; तादास्म्यस्य भेद्विरहरूपत्ये अन्योम्याश्रयात्‌ „ तन्नि- 
एासाधारणधर्मरूपत्ये तद्वच्छिन्नमतियोगिताकास्यन्ताभायेऽतिव्यामेः, तस्यापि स्वरू- 
पत्वे अचुगतव्यवद्दारानापत्तेः । नच ज्ञानानन्दावपि विलक्षणव्यवह्दारो न स्यात्‌ इति 
वाच्यम्‌; कल्पितपमेमेदमादायोपपत्ते! । न चभेदत्वमपि तथास्लिति-बाच्यम्‌ । तथ्ेनि- 
राकायोऽसि । 

किञ्चेति | घटको भेदता दोनेपर एकतरके परिशेपकी आपत्ति दै । शङ्कते नन्विति | 
ऐक्यको, ज्ञानको तथा आनन्दको त्रह्मस्वरूपता होनेपर एकतरके परिशेपकी आपत्ति तुमकोभी 
समान दै यदि यों कहोकि-वस्तुका एकत्व दोनेसे इष्टापत्ति दै तत्र तो प्रश्‍तमेभी साम्य दोनेसे 
इष्टापत्ति है; इति चेन्न; क्‍यों ? एकतरके परिशेपक्री आपत्तिसे ' घटः ? इत्याकारक और 
४ भेद ? इस्याकारक जो बिलशणञ्यवद्दार होता दे, उसके अभावका आपादन होनेसे । उक्तः 


८४८ अद्वेतसिद्धि: । [ विशेषतों भेद्खण्डनम्‌ ] 


व्यवहारके प्रश्नत्तिके निमित्त जो घटत्व तथा भेदत्व इन दोनोंके भेदसे तदुपपत्तिः=उक्तविष 
विलक्षणब्यवद्दारकी उपपत्ति है; नच--उपपत्ति नहीं दै क्यों ? भेदृत्वको निर्वेचन करनेफे लिए 
अशक्यत्व होनेसे अशक्यत्व दिखळाते है-तयाहि-भेदत्व जातिरूप तो नहीं है, क्यो ! जाति- 
ब्िशेपादिमेंमी रहनेवाला होनेसे । तादात्म्यावच्छिन्षप्रतियोगिताकाभावत्वादिख्प उपाधिभी 
नहीं दै, क्यों ! तादात्म्यको भेदविरद्रूपत्व दोनेपर अन्योन्याश्रय होनेसे । और तादात्म्यको 
तन्निष्ट-प्रतियोगी निछासाधारणधमेत्व होनेपर तद्वच्चिन्न 5उक्तघर्मरूपतादात्म्यावच्छिन्नप्रति- 
योगिताक जो अत्यन्ताभाव तादृश अत्यन्ताभावमें अतिव्याप्ति दोनेसे | तस्यापि-मभेदत्व- 
कोमी स्वरूपत्ये=घटादिस्वरूपस्व होनेपर तत्तद्रथक्तिरूप जो भेदृत्व तादृश भेद्त्वके तादात्म्यको 
ही भेदूपदपबृत्तिनिमित्तत्व दोनेसे व्यवद्दारबैछक्षण्यका उपपादन होनेपरभी अनुगतव्यवद्दारकी 
अनापत्तिसे=ऐसा होनेपर भेदविपयक अनुगतव्यवहार न बनेगा | ज्ञानम तेया आनन्दा दिमेंभी 
विलक्षणव्यवद्दार न दोगा, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? कल्पित जो धर्म-भेद उल घमेभेदको छे- 
कर विलक्षणब्यवद्दारकी उपपत्तिसे । भेद्‌त्वमपिभेदत्वमी तथास्तु-ऋल्पित रहो, इति नच 
बाच्यम्‌ क्यों ! तत्र निराकाय्ये नहीं है-यदि तुम भेदको कल्पित मानते हो तो भले मानो 
हमको खण्डन फरनेकी आवश्यकता नहीं हम तो ब्रद्मसे अतिरिक्त सभीको कल्पित मानते हैं । 

किञ्च भेदस्य स्वरूपत्वे इदं भिन्नस्य भेद इति सम्बन्धित्वेन धीने स्यात्‌ । न 
चानन्दो प्रह्मण इतिवदुपपत्ति; प्रमाणसिद्धे ह्लक्ये भेदव्यवहारस्योपचारिकत्वं करप्यते 
राहोः शिर इत्यादिवत्‌ । नच प्रकृते तथा, ऐक्ये मानाभावात्‌ , वाघकाच । नच-पक्षा- 
न्तराजुपपत्तेरेव पक्षान्तरपरिग्रहः श्च्रृंगादो भावत्वाभावत्वयोरन्यतरानुपपत्याऽन्यतर- 
ग्रहणोपपत्तेः । नच-तत्रोभयत्र वाधकालिकत्वेनोपपत्तिः । प्रकृतेड्प्युभयत्र वाधकादा- 

विद्यकत्वेनोपपत्तः सम्भवात्‌ | » 

किञ्चेति भेदको खरूपत्व होनेपर “ यह भिन्न है? इसका भेद है, इत्याकारिका सम्ब- 
न्थित्वेन घी न होगी ' त्रह्मका आनन्द दै? इत्याकारिका घीकी जैसे उपपत्ति होती दै सेसे 
इसकी भी होगी; नच=नहीं होसकती दै, क्यों प्रमाणसे सिद्ध जो ऐक्य उस ऐक्यमें भेद- 
व्यवहारका औपचारिकत्व कल्पन किया जाता दै-' राहुका शिर दै? इसकी तरह । और प्रकृतमें 
तथा=भेदञ्यवद्दर औपचारिक नहीं दै ऐक्यमें प्रमाणके अभावसे और बाधकसे भी नचेति। 
पक्षान्तरालुपपत्तेरेव=भर्मिसे भिन्न भेदकी अनुपपत्तिसे दी पक्षान्तरपरिग्रहः=घर्मिस्वरूपस्वरूप 
पश्चान्तरका परिम्रद् है, नच=ऐसा नहीं दोस्ता दै, क्यों ? शशश्ङ्घादिमे भावत्त तथा 
अभावत्व इन दोनोंमें अन्यतरकी अलुपपत्तिसे अन्यतरके म्रहणकी आपत्तिसे । तत्रञ्शशश्टङ्गा- 
दिमें, उभयत्र=मावत्व तया अभावत्व इन दोनोंमें वाधक दोनेसे, अळीकत्येन शशश्टक्षादिकी 
उपपत्ति दै; नच=्ऐसी शट्टा नहीं करना क्यों ? प्रकृतेडपि-मेदमें भी उभयत्रः=स्वरूपत्व तथा 
धर्मत्व इन दोनोंमें बाधक दोनेसे आविद्यकतेन भेदी उपपत्तिका सम्भव होनेसे-मेद वस्तुका 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । ८४९ 


स्वरूप भी नहीं यन सकता दै और वस्तुका धर्म भी नहीं यन सकता है, किन्तु आविद्यत्व 
चन सकता दै । 


नजु-अस्ति भेदस्य स्वरुपत्वे मानं मृद्धट इतिवत्‌ घटः पटात्मको नेति पटतादा- 
स्म्यनिपेधरूपस्य भेदस्य घटसामानाधिकरण्येनाभेदमत्यक्ष, तथा घट्मेद्योरेककस्य 
प्रतीतावितरस्प नियमेन प्रतीयमानत्वादिकं लिङ्गम्‌ । “ सत्यं भेदस्तु बस्तूनां स्वरूपं 
नात्र संशयः ' इत्याद्यागमश्चेति-चेन्न, घटः पटात्मको नेत्यादेरन्योन्याभावभेदविपयतया 
मेदाभेदविपयत्वात अन्यथा नीलो घट इत्यादेरपि रूपामेदविपयत्वापत्त: । ङ्गस्य चा- 
भेदसिद्धेः पू्ेमसिद्धत्वात्‌ सामान्यव्यापतेजातिव्यकत्यादी समानसंविरसेवेथे व्यभिचारा द्वि- 
शेपय्याप्तावपि मतियोगिनि व्यभिचाराच, आगमस्य चाधिष्ठानातिरेकेणासस्वपर'्ात्‌ । 

शकते नन्विति । भेदके स्वरूपतवमें प्रमाण दे “ सदू घटः ? यहाँपर जैसे मृत्सामानाथि- 
करण्यसे घटका अभेद मृत्तिकाके साथ प्रत्यक्ष दे, तैसे घट: पटात्मको न इत्याकारक पटता- 
दात्म्यनिपेधरूप भेदका घटसामानाधिकरण्येन अभेद-प्रत्यक्ष दे । तैसे घट तथा घटभेइ इन 
दोनोंमेंसे एकएककी प्रतीति ददोनेपर इतरका नियमसे ग्रतीयमानस्यादिकरूप ढिङ्गभी दै । भेद 
चस्तुओंका स्वरूप है, यहद ठीक हैनइसमें कुळ संशय नहीं दै, इत्यादि आगमभी भेदके स्वरूप- 
समे प्रमाण है, इति चेन्न; क्यों १ ४ घटः पटात्मको न ? इत्यादिको अन्योन्याभावरूपभेद्विप- 
यत्व दोनेसे भेदाभेदविपयत्य न दोनेसे=भेइका-जो धर्मिके साथ अभेद दवै उसका नाम दे, 
भेदाभेद, तादश मेदामेदका अविपयत्व होनेसे-भेदका स्वाधिकरणके साथ अत्यन्ताभेद होनेपर 
आधघारतस्वफे अनुभवकी अनुपपत्ति होगी अतः अभावक्रा अधिकरणके साथ विशेषणता नाम- 
घारी सम्बन्ध अतिरिक्त ही मानना उचित दे | अन्यथा ' नीलो घट: ? इत्यादिको भी रूपका 
जो अत्यन्ताभेद तादश अभेद्विपयत्वकी आपत्तिसे। और लिङ्गको तो अभेदफी सिद्धिसे 
पूर्चमें असिद्धत्व होनेसे, समानसंवित्संवेद्य जातिव्यक्तपा दिभें सामान्यब्याप्तिका व्यभि चार दोनेसे 
और विशेषव्याप्ति द्वोनेपरभी प्रतियोगीमिं व्यभिचार होनेसे-यर्त तथा तत्त्व इन्होंका अनुगम 
न दोनेसे सामान्यव्याप्रि नहीं वन सकती है, अतः-घरः पटभेदाभिन्न: पटसमानाधिकृतत्वात्‌ 
“पठमेद्वत्‌ ' इत्याकारक विशेषव्याप्ति कहनी, होगी, तथाच घटादिमे व्यभिचार है, उसमेंभी 
भेदवाचक जो नम्मूपद तत्समानविभक्तिकपद्प्रतिपाद्रत्वरुप समानाबिद्तस्व दोनेसे त्वदभिमत 
अर्थक्रा साघकत्व नहीं दै । और आगमको अधिछानसे अतिरिक्त भेदका अस्त द्दे एत- 
तपरत्व होनेसे । 

किंच पटातभेदः घटमात्ररुप॑ वा, घटकुड्यादिसवेरूप वा । आधे कुड्चादिः 
पटमेदो न स्यात्‌ । द्वितीये स्वरूपाणामनलुगतत्वात्‌ पटमेदानुगतमती तिर्न स्यात्‌ । नच- 
परञ्गानेच्छादो, यथा पटबिपयत्वेनाचुगतेनाचुगतव्यवद्दारः तथा पटमपतियो गिकतवे नात्रा- 
प्यनुगतव्यवहार इति-वाच्यम्‌ , एतावताहि ज्ञानादिषु परविषयं ज्ञाने पटविपयेच छेति 


१०७-१०८ 


८५० अद्वैतसिद्धिः । [ विशेपतो भेदखण्डनम्‌ ] 


पटविपयत्वांशे अनुगमवत््‌ पटप्रतियोगिकत्वांश एवानुगमः स्यात्‌ , न भेदांशे$पि । नच 
भेदत्वमप्येकमित्युक्तम्‌; किञ्चेदमस्मात्‌ भिन्नमितिवाऽस्यादुष्मात्‌ भेद इति वा धर्मिप्रति- 
योगिघटितत्वेन भेदग्रहणे परस्पराश्रयः धर्मिमतियोगिज्ञाने भेदज्ञानं तस्मिथ सत्यस्यामु- 
ष्मादिति विलक्षणधर्मिप्तियोगिज्ञानमिति घटपटो भिन्नाबिति । घटपटविशेषणतया 
तयोभेंदर इति तद्विशेष्यतया वा ग्रहणेऽपि अन्योन्याश्रय एवं घटपटमतीतौ तद्विशेष्यत्वा- 
दिना भेदग्रहः; भेदग्रहेच द्वित्वावच्छिन्नघरपरप्रतीतिरिति । 


किञ्चेति । एटसे भेद क्या घटमात्ररूप है या घटकुड्यादिसर्व रूप दै । आद्ये-घटमात्र- 
रूप दै इस पक्षमं कुड्यादिरूप पटभेद न होगा । द्वितीये=कुड्या दिसर्वेरूप दै इस द्वितीय पक्षमें 
कुझ्यादिफे स्वरूपोंको अननुगतत्व होनेसे पटमेदरविपयक अनुगत प्रतीति न होगी । पटज्ञानमें 
तथा पटेच्छादिम जैसे अनुगतभूतपटविपयतेन अनुगत व्यवहार होता है तैसे पटप्रतियोगि- 
कत्वेन प्रकतभेदर्मे भी अनुगतव्यवद्दार होगा, इति नच वाच्यम्‌, क्‍योंकि इतनेसे ज्ञानादिकोंमें 
“ घटविपयं ज्ञानं ? ¦ घटविपयेच्छा ? इत्याकारक जैसे पटविपयत्वांझमें अनुगम है, तैसे परप्रति- 
योगिकत्वांशमें दी अनुगम होगा, भेदांशमें भी नहीं और भेदत्वरूप एकधर्म भी नहीं है यह कहा है। 
किश्चेति। यह उससे भिन्न है, इस रूपसे या इसफा उससे भेद दै । इस रूपसे धर्मि तथा प्रति- 
योगि एतदुभयघटितत्वेन भेदका ग्रहण दोनेपर अन्योन्याअय दै, अन्योन्याश्रयको स्पष्ट करते ह 
थर्मिमतियोगिज्ञान इति। धर्मि तथा प्रतियोगि इन्होंका ज्ञान होनेपर भेदज्ञान होता दै और 
तस्मिथ सति-मेदज्ञान दोनेपर अस्य=इसका उससे भेद है इत्याकारक विल्श्षणघर्मिप्रति- 
योगिज्ञान दै इत्याकारक ज्ञान होता दै । * घटपरो भिन्नो ? इस रीतिसे घटपटविशेपणतया 
भेदका महण दोनेपर या तयोः=पटपट इन दोनोंका भेद दै इस रीतिसे तद्विशेष्यतया- 
भेइनिशेप्यतया भेदका महण होनेपर भी अन्योन्याअय है, अन्योन्या यको दिखळाते हैं, घटप- 
टक्की प्रतीति होनेपर घटपटविशेष्यकत्वरूपसे या घटपटविशेपणत्वरूपसे भेदका ग्रह है और 
भेदम दोनेपर द्वित्वाबच्छिन्न घटघटकी प्रतीति दै । 


नच--भेदस्य स्वरूपत्वात्‌ स्वरूपप्रतीतिरेव भेदधीत्वेन धीद्ययाभावान्नोक्तदोप 
इति-शङ्कयम्‌; स्वरूपद्ञानस्य द्वितीयत्वाभावेऽपि प्रतियोगिज्ञानस्य स्वरूप्चानातिरि- 
क्तस्य द्विती यस्यापेक्षणात्‌ । नच-सर्वात्मकमिद मिति विपर्थयादुर्शनेनेदं न सर्वात्मकमिति 
सामान्यतः सबेतो वयाहृतं बस्त्वनुभूयत इति प्रतियोगिविशेषज्ञानानपेक्षणान्नान्योन्याश्रय 
इति-वाच्यम्‌ । सर्वारमकं नेत्यम्र स्त्वं वा प्रतियोगिताबच्छेद्कं स्येतरस्त्वं बा । 
आधे स्तरस्माद्ेलक्षण्ये स्वासिद्धिमसङ्घात्‌, द्वितीये अन्योन्याभरयस्य स्प्टत्वात्‌ । नच- 
“सबै खरिददंब्रहमयत्र यया ब्रह्मात्मत्वेनाप्रतीतं सर्ययुच्यते तद्वदत्रापि समस्मा दित्यनेन 
जदात्मकत्वेनाङ्ातं सबै विवक्ष्यत इति वाच्यम्‌ स्वग्रहात्‌ पूर्व स्वस्पापि स्वात्मनाज्जात- 
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वात्‌ , रखस्यमतियोगितापत्ते; दष्टान्ते समैशब्दस्यासङ्कचितत्वे तवासंग्रतिपततेश | नच- 
स्तुतो भेदाश्रयस्याभेदेनाज्ञानस्य ज्ञाने प्रतियोगिज्ञानत्पेन कारणम्‌ नतु भिन्नत्वमकार- 
कञ्ञानत्वेनेति-वाच्यम्‌- एवं हि चन्द्रे द्विलभ्रमो न स्यात्‌ बस्तुतो भेदाभावात्‌ । 

नचेति । भेदको स्वरूपत्व होनेसे स्वरूपप्रती तिको दी भेदमतीतित्व होनेसे प्रती तिवये 
अभावसे उक्त अन्योन्याश्रयरूप दोप नहीं है, इति नच शङ्कयम्‌; क्यों ? स्वरूपज्ञानमें द्वितीय- 
त्वका अभाव होनेपरभी स्इरुपज्ञानसे अतिरिक्त प्रतियो गिज्ञानरूप द्वितीयका अपेक्षण होनेसे । 
नचेति । सर्वातमकमिवं,=यह सर्वात्मक दै, इत्याकारक विपर्थयके न देखनेसे ' इदू न सवोत्मकं ? 
इस रीतिसे सामान्यतः सतः व्याश्त्त वस्नु अनुभूत होती दै अतः प्रतियोगिविशेपके ज्ञानकी 
अपेक्षा न दोनेसे अन्योन्याअय नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? ' सर्वात्मकं न ? यहाँपर 
सवेत्व प्रतियोगितावच्छेदक दै, या स्वेतरसवत्व, आधे-आद्यपक्ष होनेपर स्वस्माद्रैलक्षण्ये- 
स्वसे खफा भेद होनेपर स्वासिद्धिः-घटादिके अभेदकी असिद्धिके प्रसद्धसे । द्वितीये= 
खेतरसरवत्व प्रतियोगितावच्छेदक दै, इस द्वितीयपक्षमें अन्योन्याअयको स्पष्टत्व दोनेसे । नचेति। 
सर्व खल्विदं त्रह्म ( छा० ३।१४।१ ) यहाँपर जैसे ब्रह्मसत्येन अप्रतीत सर्व कद्दा जाता है । 
तद्वत्‌ यहाँपरभी “ समैस्मात्‌ ? इससे तदात्मत्वेन अप्रतीत से विवक्षित होता दै इति नच 
वाच्यम्‌; क्यों ? स्वम्रहसे पूर्व स्वकोभी स्वास्मना अज्ञातत्व दोनेसे स्वको प्रवियोगित्वकी 
आपत्तिसे । और दृष्टान्तमें सवेशब्दुके असझुचितत्वमें तुम्हारी सम्प्रतिपति न द्दोनेसेभी । 
नचेति । वस्तुतः अभेदेन अज्ञात भेदाश्रयक ज्ञान प्रतियोगिज्ञानत्वेन कारण है, भिन्नत्वप्रका- 
रकज्ञानत्वेन नहीं इति नच वाच्यम्‌; क्यों ! ऐसा होनेपर चन्द्रमे द्वित्वभम न होगा, चन्द्रमें 
वस्तुतः भेदके अभावसे । 
* ` ननु--अस्तीदं न जानामि । सर्व खर्विदे बरहमेत्यादिषु साक्षिसिद्धकालविप- 
यसबै; सह वस्लज्ञानाभेदानामिषेहापि साक्षिसिद्धेन प्रतियोगिना सदैव व्याहत्ते प्रतीते- 
नांन्योन्याश्रय इति-चेन्न; विशिष्रज्ञानस्प विशेपणज्ञानाजन्यत्वे$पि प्रतियोगिसविकत्य- 
कस्याभावज्ञान प्रत्यन्वयव्यतिरेकाभ्यां जनकत्वात्‌ । साक्षीच प्रमाणमनपेक्ष्य मतियोगिप- 
टादिक धर्मिमिज्ञतया न शद्वातीति कथं साक्षिसिद्धपतियोगिना भेदग्रहोपपत्तिः 
स्यात्‌ ? तदुक्तं चिन्तामणो अन्यथा निर्विकद्पकादपि घरो नास्तीति इत्यापत्तेरिति | 
नच-एतावता भतियोगितावच्छेदकपटत्वादिमकारक्ञानमात्रमर्थनीयम्‌ , नतु-धर्मिभि- 
ज्ञत्वज्ञानपयेन्तमिति-वाच्यम्‌ ; धमितावच्छेदकभेदाज्ञाने अतियो गितावच्डेदकतया अभा- 
बनिरूपकलस्यैवाभावात्‌ अन्योन्यधमेभेदक्ञाने च विशिष्यस्तम्भात्‌ कुम्भस्य भेदमतीतौ 
कुम्भात्‌ स्तम्भस्य भेदधीरित्यन्योन्याश्रयतादवस्थ्यात्‌ । * 

शङ्कते नन्त्रिति | “ अस्ति इदं ” न जानामि । ' सदै खल्तनिद्‌ बरह्म ? इत्यादि स्थलोमें 
साक्षिसिद्ध जो वर्तमानकाल, अज्ञानका विपय, सबै, ये तीन पदार्थ हूँ उन्होंके साथ क्रमशः 
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वस्तुकी और अज्ञानी तथा अभेदकी प्रतीति दती है, तैसे प्रकृतमेंभी साक्षिसिद्ध प्रतियो गिके 
साथ ही व्याश्त्तिकी प्रतीति होनेसे अन्योन्याश्रय नहों दै, इति चेन्न, क्यों ? विशिष्टज्ञानको 
विशेषणज्ञानसे जन्यत्व न द्दोनेपरभी प्रतियोगीफे सविकल्पकज्ञानको अभावज्ञानके प्रति देतुत्व 
दोनेसे । और साक्षी तो प्रमाणकी अपेक्षा न कर प्रतियोगिभूत पटादिको धर्मिभूत घटादि" 
भिन्नतया नहीं ग्रहणकरता दै अतः साक्षिसिद्ध प्रतियोगिसे भेदम्रहणकी उपपत्ति कैसे होगी । 
सो कहा दे-तत्त्वचिन्तामणिमें-प्रतियो गिविपयक निर्विकल्पक ज्ञानसेभी “ घटो नास्ति ? इत्या- 
कारक प्रतीतिकी आपत्तिसे प्रतियोगिविपयफ सविकल्पकज्ञानको अभावज्ञानफे प्रति जनकत्व 
मानना चाहिए । नचेति | एतावता, प्रतियोगितावच्छेदक जो पटत्वादि तादृश पटस्वादि- 
प्रकारक ज्ञानमात्रफारणत्वेन अपेक्षणीय दै, नकि धर्मिभिन्नत्वज्ञानपर्यन्त अर्थनीय है, इति नच 
वाच्यम्‌ क्यों ? घमितावच्छेदकमेदाज्ञाने=प्रतियोगितावच्छेदकमें धर्मितावच्छेकके भेदका ज्ञान 
न ददोनेपर प्रतियोगितावच्छेदकत्वेन अभावनिरूपकत्वके ही अभावले । अन्योन्यघमेभेदज्ञानेच र्‌ 
अन्योन्यय्ृत्ति जो धर्मितावच्छेदकधम एवं प्रतियोगितावच्छेदकघम इन धमॉका जो भेद उस 
भेदका जो ज्ञान ताहृशज्ञानका आवश्यकत्व होनेपर विशेपरूपसे सम्मप्रतियोगिक कुम्मानुयो- 
गिक भेद प्रतीतिमें झुम्मप्रतियोगिकस्तम्भानुयोगिक भेद प्रतीति देतु दै, इस रीतिसे अन्योन्या- 
अयका तादवस्थ्य होनेसे । र 

ननु--लन्मतेडपि विस्थत्रझजीवानां प्रतिविस्वत्रह्मामेदे “ इदमनेनाभिन्नम- 
स्यामुष्मादभेदः एतयोरमेद, इत्येते प्रतीतिः स्यात्‌, तथाच धमिप्रतियोगिमावधी हित्वा- 
वच्छिन्नधीश्च भेदज्ञानाधीनेति तद्विरुद्धाभेदज्ञानानुपपत्तिरिति-चेन्न, काल्पनिक मेद्ञा- 
नस्य धर्मिग्रतियो गिभावद्वित्वावच्छिन्मज्ञाननिर्वाइकस्य तास्तव मेदज्ञानप्रतिवन्धकत्वा- 
योगात्‌ । किंचाभेदश्ञाने न धर्मिरूपपरतियो गिङ्चानापेक्षा तस्य निष्भतियो गिकबस्तुस्वरूप- 
स्वात्‌, समतियोगिकलब्यवहार॒स्तु निरूपकभेदसम्रतियोगिकत्येन । अत एव-जीवस्य 
प्रतियोगितया ब्रह्मामेदनिरूपकत्वं तदभिन्नतया ज्ञातस्यैवेत्यन्योन्याश्रयः, धर्मिणा सहा- 
भेदेन प्रतीतस्यैवाभेदमतियोगित्वात्‌ , अन्यथा दृइनस्यापि तुहिनामेदसप्रतियोगिकत्वा- 
पत्तेरिति-निरस्तम्‌ । भेदग्रहस्य तत्र प्रतिवन्धकत्वाच । 

शक्कते नन्विति | तुक्षारे मतमेंभी ब्रिम्य और व्रह्म तथा जीव इन्होंका प्रतिबिम्बर और 


, ग्रह्म इन्हांफे साथ अभेद होनेपर “ यह इससे अभिन्न है? ' इसका उससे अमेद दै इन दोनोंका 


अभेद्‌ है? इत्याकारिका प्रतीति होगी तथाच घर्मिभावधी, प्रतियोगिभावधी और द्वित्वाव- 
च्छिन्नधी भेदज्ञानफे अधीन है, फछतः मेदज्ञानफे न बननेसे, तट्विुद्ध=भेविरुद्ध जो अभेद 
उस अभेदफे ज्ञानफी अनुपपत्ति दै, इति चेन्न; क्यों ? धर्मिभाव प्रतियोगिभाव और द्वित्वाव- 
च्छिन्ना ज्ञान इन सर्वका निर्वाक जो काल्पनिक भेदका ज्ञान है उस ज्ञानको तात्विक जो 
अभेदज्ञान तादश ज्ञानफे प्रति प्रतियन्धक्रत्वफे अयोगले किभ्व, अमेदक्षानमें धर्मिरूपप्रतियो- 
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गीके ज्ञानकी अपेक्षा नहीं है तस्य-अभेदको निष्प्रतियोगिक वस्तुस्वरूपत्व होनेसे। और 
अभेदमें सप्रतियोगिकत्वका जो व्यवहार होता है वह तो अभेदका निरूपक जो भेद उस 
भेदके सप्रतियोगिकत्वसे दै । अत एव तद्भिश्नतया-अर्याभिन्नतया ज्ञात जीवको ही प्रतियो- 
गितया-अक्षाभेदका निरूपकत्व दै, अतः अन्योन्याश्रय देन््रहमभिन्नतया ज्ञात दोनेपर व्रह्म- 
भेदनिरूपकत्व हो सकता है, और प्रतियोगिविधया त्रह्माभेदनिरूपकत्व होनेपर बरह्मा भिन्नतया 
ज्ञान दोगा, अतः अन्योन्याअय दे, इसी अर्थको स्पष्ट करते ह-ध्मीके साथ अभेदरूपसे 
प्रतीतिको ही अभेवृका प्रतियोगित्व दोनेसे अन्यथा दृहनक्ोभी तुद्दिनके अभेदमें सप्रतियो- 
गिकल्वकी आपत्तिसे, यह कथन निरस्त हुआ । और तत्र-दृददनतुद्दिनस्थलीयामेद्महमें दृहन- 
तुददिनिफे भेदुग्रहको प्रतियन्धकत्व होनेसेमी । 

“ अतएव-तत्त्वमसी'त्यत्र त्वंपदवाच्यस्य विशिष्ठस्य ब्रह्माभेदमतियो गित्वमसङक- 
निवारणाय, विद्यमानामेद्स्यासति प्रतिबन्धके अभेदयोग्यचिस्वादिरूपेण प्रतीतिर- 
भेदषीहेतुः । भेदभ्रमे या सा रि दोपः भ्रतिवन्धक इति नाभेदधीरिति परसिद्धान्तं परिकलप्य- 
स्वरूपभेदपश्षे वस्तुतो: पो पोग्य- 


ष्‌ [4 ॥ 

यरपरत्वादिरूपेण मतीतयोरसतिप्रतिवन्धेञ्न्योन्यमतियोगितया बिश्िएघीः धर्मभेद- 
पक्षेऽपि बिद्यमानमेदस्यासति प्रतिवन्धके भेदयोग्यनीलपीतत्वाद्रूपेण प्रती तिर्भेदहेतु:, 
दूरस्थबनसपत्यादौ तु दूरादिदोपः मतिवन्धक इति न भेदधीरिति साम्येन समाधानं 
निरस्तम्‌ ; वेपम्यस्योक्तत्वात्‌ । 

अत एवेति। तत्तमसि (छा० ६।८।४ ) यदपर त्वंपदवाच्य जो विशिष्ट चेतन दै 
उसको ग्रहामेदके प्रतियोगित्वका जो प्रसङ्ग उस प्रसङ्गके विनिवारणके लिए विद्यमान दै 
अभेद जिसका ऐसा जो पदार्थ है उसकी प्रतियन्धकफे न दोनेपर अभेद्योग्यचित्वा दिरूपसे 
जो प्रतीति है वह अमेदधीकी देतु है। और मेदभम होनेपर तो दोप प्रतिबन्धक है. अतः 
अभेदधी नहीं दोती है इस रीतिसे अद्वैदीफे सिद्धान्तकी कल्पनाकर स्वरूपभेद पक्षमें वस्तुतः 
अन्योन्यप्रतियोगिक घटपटस्वरूपभेद हैं. उन दो भेदोंको अन्योन्यप्रतियोगिस्वयोग्य जो घट- 
स्वपटत्वादिरूप उस रूपसे प्रतीत दोनेपर प्रसिवन्धकके न होनेपर अन्योन्यप्रतियोगिकत्वेन 
विशिष्ट धी दोनी दै । घमेभेदपसेऽपि=वर्मरूप भेद दै इस पक्षमेंभी विद्यमान है भेद जिसका 
ऐसा जो पदार्थ उस पदार्थकी, प्रतिबन्धकफे न दोनेपर भेदयोग्य जो नीलत्व पीतत्वादिरूप 
उस रूपसे प्रतीति भेदधीका देतु दै और दूरस्थ वनस्पत्यादिकमे तो दूरादिरूप दोप प्रतिबन्धक 
है अतः भेदधी नहीं होती है, इस रीतिसे साम्यसे जो समाधान कहा दै, वह निरस्त हुआ, 
अतएवका अर्थ दिखलाते हैं वैपम्यस्योक्तत्वात-भभेद्ज्ञानमें धर्मिरूप प्रतियोगिके ज्ञानी 
अपेक्षा नहीं है, अभेदको निष्प्रतियोगिकवस्तुखरूपत्व दोनेसे एतद्रूप वैपम्यको उक्तत्व दोनेसे, 
और भेदप्रतियोगिकत्वेन अभेदज्ञानमें भेदज्ञानकी अपेक्षा दोनेपरमी कोई दोप नहीं भेदप्रति- 
योयिकत्वेन अभेदफे मिथ्यात्वको इष्टत्व दोनेसे । 


८५४ मह्वैतसिद्धिः [ विशेषतो भेदखण्डनम्‌ ] 


नतु-यथा गोगेवयसद्दशीत्यादौ गवयादीनां गवादिभ्यो भेद; समे प्रति- 
0०305 नतु जा नदि ति अत्यक्षपीरपि नियमेन गवयो गोभिन्न 
इति धीपूर्विकाऽनुभूयते । सुतरां शाब्दधीः; तत्रभेद्बाचिशचव्दाभावात्‌। तथा प्रकृतेऽपि । 
अन्यया चेत्रस्य मेत्रपिवृत्वादौ ज्ञात एव मेत्रस्य चैत्रपुतरत्वादिज्ञानं, गवयस्य गोसादब्ये 
ज्ञात एव गोगैवयसहशीति ज्ञानमिति सप्रतियोगिकपदार्थमात्रे अन्योन्याश्रयः स्यादिति- 
चेन इष्टापत्ते; अतएव सम्रतियोगित्वेन निप्मतियोगित्वेन च भेदसाइश्यादि दुं; 
सवत्र वाधकसत्तादिति अस्माकं सिद्धान्तः | यत्तृक्त॑-परतियोगिघर्मिमेदगरहपूर्वकत्वनियमो 
नालुभूयत इति तदिएमेव तस्यैव सप्रतियोगित्ये बाधकत्वात्‌ । प्रत्यक्ष एव सप्रतियो गिक- 
पदाथेग्रहे एवमन्योन्याश्रयस्यापाद्यत्े शाब्दे मेदवाचकपदासस्वस्यास्मान भत्यदूपणत्वात । 
एवश्च प्रतियोगिधीमात्रे न भेदधीहेतु:-तन्निर्विकरपकादपि तदापत्ते!, किन्तु प्रतियो- 
गित्येन । तत्रापि नान्यं मति प्रतियोगित्वेन किन्तु भेदं प्रति। तथाच नान्योन्याश्रय; । 
नच सप्रतियोगिकसाइश्यादावेषं स्यत्‌, इष्टापत्तेः अभेदश्च न सप्रतियोगिक, इत्युक्तत्वाच। 


शकते नन्विति | जैसे ' गौेवयसदृशी ? इत्यादिरूप जो गवानुयोगिक गवयप्रतियोगिक 
सादृश्यका प्रत्यक्ष दै उस प्रत्यक्षमं गबयादिकोंका गवादिकोंसे भेद स्वरूपसे विद्यमान हुआ ही 
प्रतियोगित्वमें हेतु दै, ज्ञात हुआ नहीं; “ गौगेवयसद्दशी ? 'इत्याकारक प्रत्यक्ष ज्ञानभी नियमसे 
“गवय गोसे भिन्न दै? इत्याकारक ज्ञानपूर्वक अनुभूत नहीं होता है; और उक्तविध शाव्दज्ञान 
तो सुतराम्‌ उक्तज्ञानपूवक अनुभूत नहीं होता है; तत्र-गौगेवयसहशी इस वाक्यमें भेद्‌- 
वाचक शब्दफे अभावसे । अन्यथा चैत्रनिष्ठ मेत्रपितृत्वादिके ज्ञात होनेपर दी मैत्रनिष्ठ चैत्र- 
पुत्रत्वादिका ज्ञान होगा, और गवयनिष्ठ गोसाद्टश्यकरो ज्ञात होनेपरद्दी 'गौगंवयसदशी ? यह 
ज्ञान दोगा, फळतः सप्रतियोगिक पदार्थमात्रमें अन्योन्याश्रय होगा, इति चेन्न; क्यों ? इष्टापत्ते:- 
सप्रतियोगिकपदायेमात्रमें अन्योन्याश्रयमें इष्टापत्ति होनेसे। अतएव सप्रतियोगित्वेन और 
निष्प्रतियोगित्येन भेद्साहश्यादिक दुर्वच हैं । सर्वत्र वाधकका सत्तर होनेसे यह हम छोगोंका 
सिद्धान्त है; भौर जो कहा है कि-प्रतियोगिधर्मिका जो भेद वादृशामेदमहपू्कत्वका नियम 
नहीं अनुभूत होता दै सो इष्ट दी दै; तस्येव-उत्तविध नियमके अनुभवाभावको ही सप्रतियो- 
गित्वमं बाधकत्व होनेसे । प्रत्यक्षमें दी सप्रतियोगिक पदार्थप्रहमें उक्त रीतिसे अन्योन्याअयका 
झापाद्यत्व होनेपर शब्दजन्यज्ञानमे भेदवाचकपदफे असत्त्वको हम लोगोंके प्रति अदूपणत्व 
होनेसे । एबञ्च=्ऐसा दोनेपर प्रतियोगिधीमात्र भेदधीकी हेतु नहीं निर्विकल्पप्रतियोगि- 
ज्ञानसेभी भेदधीकी आपत्तिसे । किन्तु प्रतियोगित्वेन प्रतियोगिको हेतुवा है तत्रापि=प्रतियो- 
गित्वेन हेतुताफे होनेपरभी अन्यके प्रति प्रतियोगित्वेन हेतुता नहीं दै, किन्तु भेदके 
प्रति दै फडतः अन्योन्याश्रय दैरभेदके सिद्ध होनेपर तन्निरूपितर्वैन प्रतियोगित्वफी सिद्धि 
है आर प्रतियोगित्वफे सिद्ध दोनेपर तदधीन भेदुकी सिद्धि दै । अतः अन्योन्याअय नहीं दे. । 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ८५५: 


नचेति। सप्रतियोगिक सादृशयादिमिं उक्त रीतिसे अन्योन्याश्रय होगा, नच-ऐसी आशङ्का 
नहीं करना, क्यों ! इष्टापत्ति होनेसे । और अभेद तो सप्रतियोगिक नहीं दै । इस अर्थको 
उक्तत्व होनेसे । 

यज्ञ यत्र धर्मितियोगिनो सन्निहितो, तत्र धर्मिप्रतियोगिसद्धावयोस्त्लेद्स्प 
च युगपद्धोः इदमनेन सद्दशमितिवत्‌ । तथा विशेषणविशेष्यभावस्य च युगपद्धीः, इमौ 
सहशावितिबत्‌; सर्वस्य योग्यस्य इन्दरयसन्निकर्षेण युगपत्सवैविपयेकञ्ञानसभबात्‌ 
नहि मन्मते दण्डीति धीरपि दण्डज्ञानसाध्या । उक्तं चेतत्‌ यत्र धर्मिमतियोगिनोरन्यतर- 
स्यासक्षिधानं, तत्रापि संस्कारसचिषेन्द्रियसन्निकर्पेण एकमेव ज्ञानमुत्पधते, तदनेन 
सहशमित्यादिवत्‌ । अन्यथा अभेदज्ञानमपि न स्यात्‌ | तथाचान्योन्याश्चयः । तदुक्तम्‌- 
धर्मित्प्रतियोगित्वतद्भावा युगपद्यदि । विशेषणं विशेष्यं च तद्धावभैत्र ग्रह्मत। इति 
तन्न; ममेयत्वादिना घटे ज्ञातेऽपि घटाभाव इत्यप्रतीतेः घटत्वादिना घटस्य पूवस्य 
ज्ञेयत्वेन युगपदेव धर्मिप्रतियोग्यादिवुद्धघसिद्धे! । नच-तत्र घटत्वादिज्ञानसामग्रीदि- 
स्वादेव विलम्बः; तत्सस्वे इश्टापत्तिरिति-वाच्यम्‌; प्रतियोग्यविषयकाभावप्रत्ययापाद- 
नस्यंवमप्यपरिहारात्‌ । नच तादृक्‌ प्रतियोगिग्रहसामग्रीकारणम्‌ तदपेक्षया प्रतियोगि- 
अहस्येव रुघुत्वात्‌ । * 9 

य॒त्विति | जद्ॉपर घमीं तथा प्रतियोगी ये दोनों सभिद्दित द्वोते हैँ यहाँ धर्मी तथा 
प्रतियोगीकी और इन दोनोंफे सद्चावकी और धर्माप्रतियोगीके भेदकी युगपदूघी होती दै= 
इन सर्वको विपयकरनेवाछा ज्ञान एकही फालमें उत्पन्न होता दै जैसे कि,-यह इसके 
सदृशा दै, यह ज्ञान दै, पैसे जहॉपर धर्मि तथा प्रतियोगि ये दोनों सन्निद्दित दोते दैं तद्दॉपर 
ध्मिप्रतियोगिको तथां इन वोनोंके सद्भावॉको, और विशेष्यविशेपणभावको बिपयकरनेवाली 
युगपदूधी होती दै, जैसे कि-इमौ सदृशौ यहद धी दै, योग्यसवंका इन्द्रियके साथ सन्निकपसे 
युगपत्‌ सर्वविपयक ज्ञानका सम्भव दोनेसे । मेरे मतमें ' दण्डी ? यह धी भी दण्डज्ञानसे साध्य 
नहीं दे कद्दामी दै यह-जद्दापर धर्मी तथा प्रतियोगी इन दोनंमेंसे अन्यतरका असन्निषान दै 
तहाँपरभी संस्कार-सद्दकृत जो इन्द्रिय उस इन्द्रियफे सन्निकर्पसे एक ही ज्ञान उत्पन्न होता दै । 
ततन इसके सरद है “इत्यादिकी तरह! अन्यथा अमेदज्ञानभी न दोगा । तथाच= 
उक्त प्रकारको न माननेपर अभेदज्ञानमें अन्योन्याश्रय हे । सो कहा दे-धर्मित्व प्रतियोगित्व 
और इन दोनोंका सद्भाव तथा विशेष्य तथा विशेषण और इन्दांका सद्भाव युगपटदवीत होता दे; 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? परमेयत्वबाच्यत्वादिरूपसे घटके ज्ञात दोनेपरभी ' घटाभावः ? 
इत्याकारक प्रतीतिफे न दोनेसे घटत्वादिरुपसे घटको अभावज्ञानसे पूवे अवश्य ज्ञेयस्य 
दोनेसे, एककाळमं ही धर्मिप्रतियोग्यादिविपयक वुद्धिकी असिद्धिसे । नचेति । तत्र 
घटाभावा दिग्रहण प्थढमें घटत्वादिविपयक जो ज्ञान तादृश ज्ञानकी जो सामग्री उस सामम्रीके 


८५६ अद्वैतसिद्धिः । [ विशेपतो भेद्खण्डनम ] 
विलम्बसे ही विलम्ब होता दै, तत्सत्े, उक्त सामग्रीका सर्र होनेपर युगपद्रहणमे इष्टापत्ति 


. है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! प्रतियोग्यविपयक जो न ' इत्याकारक अभावप्रत्यय उसके 


आपादुनका ऐसा कइनेपरभी परिहार न होनेसे । ताहकूऱ्झअभावप्रह्मनुकूळ जो प्रतियोगि- 
मरह ताइशप्रतियोगिप्रहकी सामग्री अभावज्ञानमे कारण है, नच-नहीं है, क्‍यों ? उक्त सामग्रीकी 
अपेक्षा साम्रमीघटक प्रतियोगिप्रदको ही ढघुत्व होनेसे । 

नतु--अन्यलाग्रहणे भोक्तः कथमन्योन्यसंश्रयः । अन्यत्वे यदि सिद्धं स्यात्‌ 
कथमन्योन्यसंश्रय; । इत्युभयतः पाशा रज्जुरिति-चेन्न, नहि अन्यत्वबुद्धि व्यवहा- 
रक्षमामपि, निराङुमैः; किन्लनाविद्यकत्वं नोपपद्यत इति मूमः । किञ्च भेदस्य विशे- 
ष्यविशेपणभावेनेव ज्ञेयत्वात्‌ तत्तद्वावभतीतेथ, भेदपतीत्यनघीनतया दण्डचेत्रादो दृएत्वेन 
मेदमतीतिपरम्परानवस्या स्यात्‌ । नच, ब्रह्म जीवाभिन्नं, जगन्मिथ्येत्यादावप्यमेदादे- 
विशेषणतया मेदज्ञानस्यापेक्षणीयतया5नवस्थापत्तेः न प्राथमिकामेदादिधीरिति तवापि 
समानमिति--वाच्यस्‌ । अविद्याकर्पितभेदेनाज्ञातेनापि विशेपणत्वादुपपत्ते; । नचैवं 
तवापि मेदभेद्ययोः स्वरूपतो भेदाभावात्‌ , भेदस्याधिकरणानतिरेकात्‌ , धर्मों भेद इति 
पक्षे तु मतीत्यनवस्थोद्धारेऽपि विपयानवस्थाया दुष्परिहरत्वापचेः । नचाविद्रकभेदप- 
क्षे पि अनवस्यादि दोपः; अनुपपततेरङङ्कारत्वात्‌। 

शङ्ते नन्विति | अन्यत्वका ज्ञान न दोनेपर अन्योन्याञ्य केसे कहा दै । और यदि 
अन्यत्व सिद्ध है तो अन्योन्याश्रय कैसे दै । अतः उभयतः पाशारण्जु दै, इति चेन्न; क्योंकि 
व्यवद्वारमें समर्थ ऐसी जो भेदबुद्धि है, उसकाभी हम निराकरण नहीं करते है किन्तु, उस 
भेद बुद्धिमें या तद्विपयीभूतभेदमें अनाविद्यकत्व उपपन्न नहीं होता दै, यह हम कहते हैं; 
किच्च भेदको विशेष्यविशेपणमावेनेव=धमिप्रतियोगिसंसष्टत्वेन ही ज्ञातत्व होनेसे तद्भाव- 
प्रतीतेश्व्तयोः धमिप्रतियोगिनो: भाव: तद्भावः धर्मि तथा प्रतियोगिका जो संसगै उस संसर्गकी 


, प्रतीतिको भेद्प्रतीत्यधीनत्वेन दृण्डचैत्रादिम दृष्टत्व दोनेसे भेदप्रतीतिकी परम्परारूप अनवस्था 


दोगी=दण्डका तथा चैत्रका भिन्नत्वेन ज्ञान होनेपर ही उन दोनोंके संसर्गका ज्ञान होता दै, 
देसे भेदका घमिप्रतियोगिके साथ संसष्टत्वेनमी तभी ज्ञान बनेगा, जब कि भेदप्रतियो गिक 
धर्मिप्रतियोग्यनुयोगिक भेदज्ञान होगा, और योंदी आगेभी संस्ष्टतया भान करनेके लिए भेद 
माननेपर अनवस्था दै । शइते नचेति | त्रद्य जीवसे अभिन्न दै जगत्‌, मिथ्या है, इत्यादिमेंभी 
अभेदादिमें भेदको विशेषणता होनेसे मेदज्ञानफे अपेक्षणीयत्वसे अनवस्थाकी आपत्तिसे प्राथ- 
मिकाभेद्वादिकी घो न दोगी-अभेदादिमें भेदको विशेषणता दोनेसे, भेदविदिष्टत्वेन अभेदके 
ज्ञान बिना उक्त धी नहीं बन सकती है, और भेद्विशिष्टज्ञान भेदविशिष्टज्ञानान्तरकी अपेक्षा 
रखता दै अतः अनबस्था है, अतः तुमको समान दूपण है; इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? अविद्यासे 
कल्पित अज्ञातभेद्सेभी विरेपगत्वादिका उपपत्ति होनेसे, और तुम्हारे मतमेंभी इस रीतिकी 


~ 


[ परिच्छेदः २] ` सरळासम्वळिता । २५७ 


व्यवस्था नहीं दो सकती है, भेद तथा भेद्य इन दोनोंका तुम्दारे मतमें स्वरूपसे भेद न दोनेसे 
भेदका अधिकरणसे अतिरेक न दोनेसे; और धरम भेद है इस पक्षमें भेदज्ञानको हेतुता न मान- 
नेसे प्रतीतिको लेकर होनेवाळी अनवस्थाका उद्धार दोनेपरभी विपयकी अनवस्थाका दुष्परिद्दरत्व 
होनेसे । आविद्यक भेद दै, इस पक्षमंभी अनवस्थादिरूप दोप है; नच-नहीं है, क्‍यों ? अवि- 
द्यामे अनुपपत्तिको अढक्कारत्र होनेसे । 

अतएव अभिन्न ब्रह्मेत्यत्राभेद्रय भिन्नतया ज्ञातस्य विशेषणत्वेन तेन सह ब्रह्मा- 
भेदबोधनालुपपत्तिः, माचीनमेदधिया ` प्रतिवन्थादिति-निरस्तम्‌ , अनिर्वचनीयभेदज्ञा- 
नस्य तास्विकभिदज्ञानामतिवन्थकत्वात्‌ । किश्व पर्ममेदपक्षे, प्रत्यक्ष कि भेदमेव गोचर- 
यति उत वस्त्वपि। नाद्यः भेद इत्येवामतीते: । द्वितीयेडपि कि भेदपूर्वेक वस्तु गोचरयेत्‌ 
उव वस्तुपूवेक भेदं, युगपद्वा उभयम्‌ । नादयः मेद इत्येवामतीतेः, विरम्य व्यापारायोगाच। 
अतएव न द्वितीयः न तृतीयः; वस्तुग्रहस्य भेदग्रहजनकतायाः स्थापितत्वात्‌ नच सस्तु- 
मात्रज्ञानानन्तरभाविना विशिष्ठज्ञानेन युगपदुभयग्रहः प्रतियोगित्वादिना ज्ञानस्येव भेद- 
औहेतुत्वात्‌ , अन्यथा पश्वमीमयोगाद्यनुपपत्तेः, तत्र च भ्रागुक्तो दोपः | अतएव-विशि- 
गधियो विशेषणश्ञानजन्यत्वमते अनयोर्भेद्‌ इति ज्ञानानन्तरमिमौ भिन्नाविति धियः 
सम्भवः, विशेषणङ्चानाजन्यत्वेऽपि युगपदेव उभयगोचरधियः सम्भव इति-निरस्तम्‌ , 
अनयोभेंद इत्यादो पष्टयो्लिख्यमानसम्बन्धग्रहार्थ भेदग्रहस्य पू्ैमवस्यमपेक्षणीयतया 
अनवस्याया दुष्परिहरत्वात्‌ । 

अत एवेति । ` अभिन्न ब्रह्म? यहाँपर भिन्नतया ज्ञात अमेदको विशेषणत्व होनेसे 
अमेदुके साथ व्रह्मके अमेदबोधनकी अनुपपत्ति दै, पूर्वे रहनेवाली भेदधीसे प्रतिवन्ध दोनेसे 
यह कथन निरस्त हुआ, अनिर्वेचनीयमेदृज्ञानको तास्विकामेद्ज्ञानके प्रति प्रतिवन्धकत्ब न 
दोनेसे। किच्च, धर्मरूप मेद दै, इस पक्षम प्रत्यक्ष क्या भेदको ही विषय करता दै या वस्तुकोभी 
विपय करता दै, तद्वां भेदको ही विपय करता दै, यह पक्ष नहीं बन सकता दै, क्यों ' भेदः ! 
इतनी दवी प्रतीतिके न द्वोनेसे । द्वितीये$पिन्वस्तुकोभी भेदावगादिप्रत्यक्ष विपय करता दै, इस 
द्वितीय पक्षमेंभी क्या भेदपूर्वेक बस्तुको विषय करता दै, अथवा वस्तुपूर्वक भेदको बिषय करता 
है या एक काळमें दोनोंको विषय करता दै । नादय३-प्रथमपक्ष नदी वन सकता दै, क्‍यों! 
“भेद; ! इतनी ही प्रवीतिके न दोनेसे विरम्य व्यापारायोगाच=भेदके अ्रदणकाङमें बस्तुके 
न अहूणमें बीजफे अभावसे। अतएव=विरम्य व्यापाराभावसे ही वस्तुपू्ेकभेदको विपयकरता 
है; यहद द्वितीयपक्षभी नहीं यन सकता दै, न तृतीय!=एक कामें दोनोंको विपय करता दै 
यह तृतीयपक्ष भी ठीक नहीं, क्यों ? वस्तुम्रद्दमें भेदप्रहनकताका स्थायित्व दोनेसे=वुप्र 
भेदमहदमं हेतु दै, अतः एकही कालमें दोनोंका उतपन्न होना अयुक्त दै । बस्तुमात्रका जो ज्ञान 
तादृश ज्ञानफे पश्चात्‌ दोनेवाछा जो विशिष्ट ज्ञान उस ज्ञानसे एक कालमें वस्तु तथा भेद इन 


८५८ अद्वेतसिद्धि: | [ विशेषतों मेदखण्डनम्‌ ] 


दोनोंका मरण है, नच=्ऐसा नहीं दो सकता दै क्यों ? प्रतियोगीत्यादिरूपसे ज्ञानको दी 
भेदधीका हेतुत्व होनेसे अन्यथा कारणीभूतज्ञानमें पश्चमीप्रयोगादिकी अनुपपत्ति दोनेसे= 
कारणीभूतज्ञानका ५ प्रतियोगिज्ञानात्‌ भेदज्ञानम्‌ ? इत्याकारक पश्चमीसे उल्लेख न होगा, आदि 
शब्दुसे तृतीया छेनी चाहिए; और उक्त पक्षमें प्रथम अन्योन्याअय दोप कद्दा दै। अत एवेति । 
बिशिष्टघीको विशेषण ज्ञानजन्यत्व दै, इस मतमें ' अनयोर्भेदः ? इस ज्ञानके बाद ' इमौ भिन्नौ ? 
इस घीका सम्भव दै, ओर विशेषणज्ञानसे जन्यत्व न दोनेपरमी एककालमें ही उभयगोचर 
ज्ञानका सम्भव है, यह कथन निरस्त हुआ, अतएन=शब्दका. अर्थ करते हैं-४ अनयोभेंदः ? 
इत्याकारक पछीसे उद्धिस्यमान जो सम्वन्ध उस सम्बन्धफे महके लिए भेद्महको पूर्वेमे 
अवश्य अपेक्षणीयता होनेसे अनवस्थाका दुष्परिइरत्व होनेसे । 

नच--विस्वमतिविस्वयोजींवत्रह्मणोभ्वाभेदग्राहिमल्यक्षं शब्दश्च किमभेदमेव गोच- 
रयेदित्यादिविफल्पसाम्यम्‌ , अभेदस्य वस्तुस्वरूपत्वेनेदग्विफल्पानवकाशात्‌। किञ्च भेद- 
स्यान्योन्याभावत्ये तजतियोगिनोः स्तम्भकुम्भयोस्तादात्म्यस्याप्रामाणिकत्वेनान्योन्या- 
भावस्याप्रामाणिकर्ल स्यात्‌; नचट्वेतादेरमामाणिकतवेतद्विरस्याप्रामाणिकत्वापत्ति;; अति- 
रेकपक्ष इष्टापत्ते, अनतिरेकपक्षे अधिकरमामाणिकत्वस्यैब प्रामाणिकत्वे तन्त्रतया प्रति- 
योग्यप्रामाणिकत्वेऽपि प्राप्राणिकत्वोपपत्तेः। नच-अन्योन्याभावेऽपि तत्पक्षे तथाङ्गी- 
क्रियतामिति-वाच्यम्‌} तस्याधिकरणरूपतायां गरन्यवादाद्यापत्तेरुक्तत्वात्‌ । यत्चमामा - 
णिकस्य निपेधप्रतियोगित्तमित्युक्तं परैः, तन्नवारयामः किन्त्वधिकरणातिरिक्ते निपे- 
घस्याप्रामाणिकत्वमात्रं बूमः | 

नचेति । बिम्ब तथा प्रतिविम्य इन दोनोंके अवगाहि, तथा जीव और व्रह्म इन दोनोंफे 
अभेदका अवगाहि प्रत्यक्ष तथा शब्द क्या अभेदको ही विपय करते हैं या वस्तुकोभी इत्यादि 
विकसमोंका साम्य दै; नच-विकल्पोंका साम्य नहीं दै, क्‍यों ! अभेदको, वरतुस्वरूपत्व द्ोनेसे 
इकू विकल्पफे अनवकाशसे, किश्व भेदको अन्योन्याभावत्व दोनेपर तत्पतियोंगिनों३- 
अन्योन्याभावके प्रतियोगी जो स्तम्भ तथा कुम्भ इन दोनोंफे तादात्म्यको अप्रामाणिकत्व 
होनेसे, अन्योन्याभावका अप्रामाणिकत्व होगा द्वतादिको अप्रामाणिकत्व होनेपर- तद्विरइस्य= 
हवैतके विरद्दको अप्रामाणिकत्वको आपत्ति दै, नच=ऐसी झाङ्का नहीं करना, क्यों ? अतिरेक- 
पश्षेन्द्रैताभावादिका ब्रह्मसे अतिरेक दै इस पक्षमें उस अप्रामाणिकत्वमें इपटापत्ति होनेसे और 
अ्रह्मसे अनतिरेक दै, इस पक्षमें अधिकरणनिए प्रामा णिकत्वको ही उसके प्रामा णिकत्वमें तन्त्रता 
दोनेसे, प्रतियोगीका अप्रामाणिकत्व दोनेपर भी अभावके प्रामाणिकत्वकी उपपत्ति दोनेसे । 
नचेति । अन्योन्याभावमेभी तत्पक्षे-अधिकरणानतिरेक पक्षम तथाङ्गी क्रियताम्‌=भधिकरणफे 
प्रामाणिकत्वसे ही अन्योन्यामावका प्रामाणिकत्व अङ्गीकार फरना चाहिए नच=एऐसा नहीं हो 
सकता है क्यों ? तस्य=अन्योन्याभावको अधिकरणरूपता होनेपर झत्यवादादिकी आपत्तिको 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्वद्धिता । ८५९, 


उत्तल द्वोनेते; अप्नामाणिकत्वको निपेधप्रतियोगिस्व दै यह जो परोंने कहा दै, उसको हमछोग 
चारण नहीं करते दें, किन्तु अधिकरणसे भिन्न दोनेपर निपेधका अप्रामाणिकत्व है इतनाद्दी 
हम कहते दैं। 

नघु--अत्र न कुम्मस्तम्भोमयतादात्म्ये निपेमतियोगि, किन्तु स्तम्भतादात्म्यँ। 
स्तम्भे प्रमितं कुम्मगत निषिध्यत इति न प्रतियोग्यप्रामाणिकलमिति-चेन्न; तादात्म्य 
मात्रस्य निपेधप्रतियोगित्ये दूरस्यबनस्पत्योरिव वाधोत्तरकालमिमौ वनस्पती इतिवदिमे 
शुक्तिरजते इति मतीत्यापत्तेः । नचासन्निधानकृतो विशेषः; एतावतापि शुक्तितद्रजते 
इति परतीत्यापत्तेः । यततन्योन्याभावसंसर्गाभावयोरङक्षणं यत्राधिकरणे प्रतियो गितावच्छे- 
दकमारोप्य-निपेधाबगमः सोऽन्योन्याभावः यत्राधिकरणे ्रतियोगिनमारोप्य निपेधा- 
वभासः स संसर्गाभाव इति तन्न; अतीन्द्रिय भेदे संसर्गाभावे च तन्मते अव्याप्ते । शब्द- 
जन्याभावशुद्धो व्यभिचारेणारोपस्याभावबुद्धाबहेतुत्वाच । किञ्च भेदे स्येतरभेद्स्य वक्त- 
व्यतया स्व्टतिविरोधो5नवस्था वा । नच ब्रह्माभेदेऽपि स्वाभेदस्य वक्तव्यतया-स्वह॒तित् 
समानमिति-वाच्यम्‌। अभेदस्य स्वनिर्वाहकत्बादित्यवेहि । नच भेदे तथा मेदाधिकरणक- 
येद्व्यवहारस्य स्वरूपेण निर्वाहे घटेऽपि तथात्वे धमेपक्षकभेदानुपपत्तेः । 


शङ्कते नन्विति | यद्दॉंपर इम्भ तथा स्तम्भ इन दोनोंका तादात्म्य निपेयका प्रतियोगी 
नहीं दै, किन्तु स्तम्मका तादात्म्य स्तम्भमें प्रमित हुआ कुम्मगतत्वेन निपिद्ध होता है । अतः 
प्रतियोगित्वका अप्रामाणिकत्व नहीं है, इति चेन्न; क्यों ? तादात्म्यमात्रको निषेधा प्रतियो- 
गित्ब होनेपर दूरे स्थित वनस्पतिओंमें जैसे बाधसे उत्तरकालमें “ इमी वनस्पती ? इत्याका रिकाः 
प्रतीति होती दै तैसे ¦ इमे शुक्तिरजते ? इत्याकारक निपेधकी आपत्तिसे । नचेति । असन्नि- 
घानक्कत रजतमें विशेष दै नच=ऐसी शङ्का नहीं करना ' इतनेसे भी झुक्तितद्रजते ? इत्याकारक 
प्रतीतिकी आपत्तिसे । और जो अन्योन्याभावका तथा संसर्गाभावका लक्षण किया है कि 
“ जहॉपर अधिकरणमें प्रतियोगितावच्छेदक्रका आरोपक्रर निपेघका अवगम होता है वह. 
अन्योन्याभाव दे, और जद्ाँपर भधिकरणमें प्रतियोगीका आरोपकर निपेषका अवगम दोता है 
बहाँपर यह निपेध संसगोभाव दे, वह ठीक नहीं, क्‍यों ? अतीन्द्रियमेदर्म और अतीन्द्रिय- 
संसगांभावमें तदीय मतमें अव्याप्ति होनेसे। और शञ्दजन्यअभावब्रिपयकज्ञानमे, व्यभिचार 
होनेसे आरोपको अभावबुद्धिमे अद्देतुत्व दोनेसे । किच्य भेदमें स्येतरभेदृको वक्तव्यत्व होनेसे, 
८ स्ववृत्तित्वविरोध ? या अनवस्था हैघटमेदमें घटभेदान्तरका स्वीकार होनेपर अनवस्था दै 
और स्वसे ही स्वविपयक भेदृव्यवद्दारका जनकत्व माननेपर स्वमें स्ववृत्तित्वका विरोध दै । 
नचेति । व्रह्मके अभेदमेंभी स्वाभेदको वक्तव्यत्व होनेसे स्बृत्तिस्व समान है, इति नच वाच्यम्‌ , 
क्यों ? अभेदूको खनिर्वाहकत्व दोनेसे इस रीतिसे समझ; भेदे तथा=भेद्रमं स्वनिवाहकस्वेन, 


<६० अद्वैतसिद्धिः । [विशेषतो भेदखण्डनम्‌ ] 


'अलुपपत्ति नहीं दै नच, क्यों ? भेदाधिकरणकभेदव्यवददरका स्वरूपसे निवोद्द होनेपर घटमेंभी 
'स्वरूपसे भेद्व्यवद्दारका निर्वाह होनेपर घमेपक्षक भेदकी अनुपपत्तिसे । 


किञ्च मेदे भेदत्वमुपाधिरूप जातिरूपं वा वाच्यम्‌ तत्र पुनभेंदो वाच्यः अन्यथा 
'भेदलस्यान्यस्मात्‌ भेदो न स्यात्‌ तथाचान्योन्यहत्त्या सवह्रस्पापत्तेः स्वटत्तित्ववत्तस्यापि 
विरुद्धत्वात्‌ नच-अभेदेप्यभेदतवं वाच्यम्‌, तत्र पुनरभेदो वाच्यः, अन्यथा, तस्य 
स्वाभेदो न स्यादिति तत्रापि तायात्वापत्ति} भ्रमेयत्वाभियेयत्वादिवदन्योन्यृत्ति- 
स्यामेदे अदोपत्वे भेदेऽपि साम्यमिति-बाच्यम्‌ ; अस्माकममेदमात्रस्याभेदत्वस्य च 
ब्रझामेदाभिन्नतया अन्योन्यमित्यस्यवामावेनानयोन्यदचित्वस्यैबापाद यितुमशक्यतवात्‌ । 
नच तहि घटे घटाभेदस्य जीये जीबाभेदस्य वा जीवत्रह्माभेदत्ये वेदान्तवैयथ्यैम्‌ ; 
भेदअमनिवत्तेकदत्तेमेहावाक्यं विनाजुपपचरुकत्वात्‌ । यतु परमेयत्वादो प्रमितत्वादन्यो- 
न्यदत्तिरदोपः इति, तन्न; आत्माभयादितत्वदोपिण तत्रापि ममितच्तासिद्धेः, अतएव 
न कथित्‌ केवलान्वयी । 5 


है ओर भेद भेदत्वमें रहता है, तथाच खविशिष्टको स्वरे रद्द जानेसे स्ववृत्तित्वकी आपत्ति 
है, यदि भेदत्व और भेदके बीचमें धर्मिरूपभेद्से अतिरिक्तमेद माना जाय तो अनवस्थाकी 
प्रसक्ति है, शङ्कते नचेति । अमेदमेंभी अभेदृत्व कहना चाहिए, तत्र-अभेदृत्वमे पुनः अभेद 
कहना चाहिए अन्यथा तस्य-अभेदत्वका स्वके साथ अभेद न होगा, अतः तत्रापि- 
अभेदस्थलमेमी तथात्वापत्ति;-स्वनृत्तित्वकी आपत्ति है, यदि यों कहोकि जैसे प्रमेयत्व तथा 
अभिधेयत्व ये दोनों परस्पर वृत्ति हैं तैसे अभेदत्व और अभेदभी परस्पर वृत्ति हैं अतः अभेद- 
स्थमें परस्परयृत्तित्वको दोपत्व नहीं दै तो इस रीतिते अदोपत्व होनेपर भेदमेंभी उक्त 
न्यायसे दोपाभावका साम्य है; इति नच वाच्यम्‌; क्यों ! हम लोगोंके मतमें अभेदमात्रको और 
अमेद्त्वको ब्र्मरुप अभेदे साथ अभिन्नत्व दोनेसे । ४ अन्योन्यम्‌ ? इसके ही अभावसे 
अन्योन्यब्रत्तित्वको ही आपादन करनेके लिए अशक्यत्व होनेसे | नचेति | तथ घटमें पटके 
अभेद्को और जीवमें जीवफे अभेदको जीवतरहामेदत्व दोनेसे वेदान्तका वैयर्थ्य दे नच= 
वेदान्तका वैयथ्ये नहीं दै, क्यों? भेदश्रमनिवत्तकतृत्तिकी अनुपपत्तिको मह्दावाक्यके विना 
इक्तत्व ` लिए जिस बृत्तिको आवश्यकता है तद्वेतत्वेन वेदान्तोका 
साफल्य दै यह अखण्डाथेबादमें दिखला दिया है । यस्तिति। रमेयत्व्ादो=प्रमेयत्व वथा 
अभिधेयत्व इन्होंमें अन्योन्यवृत्तित्वको प्रमितत्व होनेसे अन्योन्यतरत्ति्व दोप नहीं हे, 


[ परिच्छेद: २] सरलासम्वढिता | ८६१ 


इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! आत्माश्रयादिरूप जो तत्तदोप-पदार्थकरों स्वरूपसे च्युत करने- 
चाळा दोप उस दोपसे तत्रापि-प्रमेयत्य अभिघेयत्व इन्दोंकी अन्योन्यब्रत्तितामेंभी प्रमितत्वकी 
असिद्धिसे । अतएव कोईभ व्यक्ति केवलान्वयी =सवंदृत्ति नहीं है । 

किञ्च भेद; कि भिन्ने निविशते अभिन्ने वा, आद्ये आत्माश्रयोऽन्योन्याश्रयो वा । 
द्वितीये विरोधः । नच-अभेदानिर्वाच्यत्वादिकं कि तद्वति तदभाववति चेत्यादिविकल्प- 
स्यात्रापि साम्यमिति-वाच्यम्‌; अभेदस्य स्वरूपत्येन तत्र तद्विकदपानवकाशात्‌, अनि- 
वाच्यादावस्य विकरपस्यानिर्वाचयत्वप्रयोजकस्यास्माकमचुकूलत्वात्‌ । नच भेदोऽपि स्वरू- 
पम्‌, प्रागेबनिरासात्‌ । नच-भेद्‌ः स्वाश्रयत्वयोग्ये वतेते, योग्यताच प्रमारूपफलेको न्नेया 
इति-बाच्यम्‌ ; योग्यतायाः भेदं विना वक्तुमशक्यत्वात्‌ । न्यभिन्ने कदापि तद्योग्यता 
धर्मान्तरस्पापि भेदमधुरस्कृत्य योग्यत्वायोजकस्वात्‌ भेदाभेदावज्ञात्वा श्रमप्रमारूपफ- 
लमेदस्यैबाज्ञानेन भेदयोग्यताया; प्रमारूपफलभेदानुन्नेयत्वाध | “ अस्वव्याघातकैरेव. 
जातिभिन्ने; सदुत्तरेः निरस्तं भेदमादाय स्वात्मामेदो निपीदति ॥ ? 

इत्यद्वेतलिद्धो बिशेषतों भेद्खण्डनम्‌। 

किश्वेति | भेद क्या भेदविशिष्टमे निविष्ट होता दै या भेद्रद्दितमें आद्ये“मेदविशि- 
एमें निविष्ट होता दै इस आद्यपक्षमें आत्माश्रय है और अन्योन्याश्रय देच्यदि स्वाधिकरणंमं 
प्रकारीभूत भेदभी खंख्प ही दै तो आत्माअय दे और स्वसे अतिरिक्त हुआभी यदि 
प्रकारीभूत भेद सापेक्ष दै तो अन्योन्याश्रय है; जो भेद निविष्ट होता दै उसीका चारों 
स्थछोंमें स्वशच्द्से ग्रहण दै । द्वितीयेनमेदरद्ितमें भेद निविष्ट होता दै इस द्वितीयपश्चम विरोध 
है=धटमेदुका घठमेदशून्यमे स्वीकार होनेपर घटमेंभी घटभेदकी आपत्ति दै, अतः विरोध दै । 
झाक्कते नचेति । मभेद और अनिवांच्यादिक क्या अभेद्विशिष्टमं और अनिवांच्यत्वादिविशिष्टमें 
निविष्ट होते हैं या अभेदरद्वितमें और अनिवाच्या दिरद्वितमे निविष्ट होते दें, आद्यपक्षमें आतमा- 
अयादि हैं द्वितीयपक्षमें विरोध है, इत्यादि विकल्पका इस विपयमेंभी साम्य है, इति नच 
वाच्यम्‌, क्यों ? अभेदको स्वरूपता होनेसे तत्र=अभेदमं उक्त विकल्पके अनवकाशसे और 
अनिवाच्यत्वादिमें अनिर्वाच्यत्वप्रयोजक इस विकल्पको दम छोगोंको अनुकूलत्व दोनेसे । 
भेदभी भेदवत्‌ स्वरूप है, नच=स्वरूप नहीं दो सकता दै, प्रागेत निरासात्‌=सापेक्षस्वा दिरूप 
हेतुओंसे पूवमं दी स्वरूपपक्षके निराससे | नचेति | भेद स्वाश्रयत्वके योग्यमें रहता है और 
योग्यता प्रमारूप फलसे ही उञ्नेय है, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? योग्यताको भेदके विना कह- 
नेके लिए अशक्यत्व दोनेसे । क्योंकि अभिन्नमं कदापि भेदाश्रयत्वकी योग्यता नहीं दै, अन्य 
घमफोभी भेदको न आगेकर योग्यस्ते प्रति अप्रयोजकत्व होनेसे । और भेट तथा अभेद इन 
बोनॉको न समझकर भ्रम तथा प्रमारूप जो फळ उसके भेदके ही अज्ञानसे भेदकी योग्य- 
ताको प्रमारूप फळमेदसे उन्नेयत्व न दोनेसेभी। स्वपक्षके अव्याघातक और जातिसे भिन्न एव- 


८६२ अद्वेतसिद्धि: | [ विशपखण्डनम्‌ ] 


` म्भूत जो सदुत्तर तादृ सदुत्तरोंसे निर जो भेद ताहशभेदको लेकर स्वात्माका अभेद्‌ 


सुस्थिरताको प्राप्त होता दै । 
इति सरलायां विशेषतो भेदखण्डनम्‌ । 
अथ विद्दोषखण्डनम्‌। 
नचु-अस्माकं भेदो न स्वरूपमात्रम , किन्त्न्योन्यामावः, सच-वस्तुन; सवि- 
सेपाभिन्नः, ततथाभिन्नत्वास्ानवस्यादिः। भेदमतिनिधेबिशेपस्य विद्यमानलाज्न पर्याय 
त्वादिकं विशेषश् भेदहीनेशपि एकतरपरिशेपाभावादि निर्वाहक इति-चेन्न; पर्यायत्वादि- 
अमाजनकस्य स्वरूपातिरिक्तस्य विशेपस्याङ्गीकारे तस्यैव भेदत्वेन भेद्स्य धर्ममेदोक्त्य- 
योगात्‌, विशेपस्यापि भेदः सविशञेपाभिञ्न एव वाच्य: | तथाचानवस्थातादवस्थ्यम्‌ । 
नच स्वपरनिर्वाहकत्वस्‌; एताहशविशेषे मानाभावात्‌, ननु- 
विज्ञानमानन्दं अक्षेत्यादिवाक्यवोध्यविज्ञानानन्दादीनां तन्मतेऽपि भेदस्य भेदाभेदयोः 
चाञखण्डाथैकत्वेन  एकपैवानुद्रएव्य! मित्यादिश्ुतिबिरोधेन भेद- 
अतिनिधेविशेपस्यापर्यायत्वायर्थमवशयं स्वीकार इति अर्थापचिरेव मानम्‌ , इति चेन्न; 
भेदे ऐकरस्यश्रतिविरोधवत्‌ अत्रापि तत्तादवस्थ्यात्‌ । 
अथ सरलायां विशेषखण्डनम्‌ । 
शङ्कते नन्विति | हमारे मतमें भेद खरूपमात्र नहीं है किन्तु अन्योन्याभावरूप है सच= 
चह अन्योन्याभाव तो वस्तुके साथ विश्वेपफे सद्दित अभिन्न है फडतः अभिन्नत्व होनेसे अनव- 
स्थादिरूप दोप नहीं है। और भेदका प्रतिनिधि जो विशेष उसके विद्यमानत्वसे घटभेद्ादिका 
पर्यायत्वभी नहीं दै; और बिशप तो भेइहीनमेंभी एकतरके परिशेपका जो अभावादि तादृश 
अभावादिका निवोहक है ( घटः ) इत्याकारक जो व्यवहार उस व्यवहारसे ( भेदः ) इत्या- 
कारक जो व्यवहार उस व्यबद्दारमे जो वैलक्षण्य उस वेळझण्यक्रा निर्वाहक विशेष है; इति 
चे; क्यों ! स्वरूपातिरिक्तस्य-घटादिका जो स्वरूप उस स्वरूपते अतिरिक्त अपयोयत्वादि- 
प्रमाजनक विशेषका अङ्गीकार द्वोनेपर तस्येव उस विशेषकों ही भेद्त्व होनेसे भेद्स्यर्‌ 
भेदविपयक धर्ममेदो क्तिः=धर्मरुपमेद दै इस उक्तिफे अयोगसे। विशेपस्यापि=घरा दिनिष्ठ 
विशेपकाभी भेद्‌!=घटादिभिद सविशेपफे साथ अभिन्नद्दी वाच्य हैरविशेपनियमितभेदभी 
विशेपान्तरवत्‌ घटमें कहना चाहिए तथाच=धटादिप्रतियोगिकविशेपान्तरोंकी धारा माननेपर 
“अनबस्थाफा तादवस्थ्य है । नचेति | वैश्येपिका भिमतविशेषकी तरह तस्य-मदुभिमतविशेपक्ो 
स्वनिवोहकत्व तथा परनिर्बाहकत्व दे, नच-ऐसा नहीं हो सकता है, क्‍यों ? एताददाविशेपमे 
प्रमाणके अभावसे शकते । नन्विति । विज्ञानमानन्दं प्रद्म ( बृ० ।३।९।२८ ) इत्यादि वाक्यसे 
बोष्य जो विज्ञान तथा आनन्दादिक हैं उन्होंके परस्परमेदको या भेदाभेद इन दोनोंको 
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वेदान्तफा अखण्डार्थ त्व होनेसे तथा एकवैत्रानुद्ष्टन्यम. ( वृ०।४।४।२० ) इस श्रुतिके साय 
विरोधसे तुझारे मतमेंभी अङ्गीकार करनेलिए अशक्त होनेसे भेदका प्रतिनिधि जो विशेष 
तादृश विशेपका विज्ञान आनन्दादिकोंके अपर्यायत्वादिके लिए अवश्य स्वीकार है इस रीतिसे 
उक्तविधविशेपमे अर्थापत्ति ही प्रमाण है; इतिचेन्न; क्यों ! जैसे भेदपश्षमें ऐेकरर्यशुतिका 
विरोध हे तैसे अन्नापि-विशेषपक्षमेंभी उस विरोधका तादवस्थ्य होनेसे । 


लक्षयाथैभेदेऽपि वाय्यार्थमेदेनापर्यायत्वस्य व्यावत्येमेदादवैयथ्थैस्प चास्यपैवोंप- 
पत्तेः | किंच तवापि ज्ञानानन्दत्वादिनिमित्तमेदादेवापर्यायत्वमस्तु कि विशेषेण ? नच 
एवं धर्मानिति श्रुत्या तयोरपि भेदनिपेघात्‌ नैवमिति-वाच्यम्‌ , तहि विशेषस्पापि आशि- 
तत्वेन ध्मतयाऽस्यापि भेदनिपेधात्तेनाप्यबुपपचिः । नच-ज्ञानत्वानन्दत्वयोरधैप्कादा- 
त्वनिरुपाधिकेष्टरूपाश्रयविशेप आवश्यक इति-वाच्यम्‌; ब्ञानत्वानन्दत्वयोर्जा तिरूपत्येन 
उक्तरूपत्वाभावात्‌ । नचाकाशशब्दाश्रयशब्दयोः प्रहतिनिषित्ताभेदेन पर्यायत्वापत्तिः; 
तत्परिहाराय विशेपो वाच्य इति बाच्यम्‌-पर्यायत्वेऽपि सहम्योगस्य व्याख्यानव्याख्ये- 
यमावादिनाप्युपपत्तिः | नचेवं ज्ञानानन्दयोरेकतरपरिशेपेण मोक्षे आनन्दमकाशो न 
स्पादिति-बाच्यम्‌; तयोमेंदाभावेन एकतरत्वस्यैवाभावात्‌ , द्योगचने तरस्विधानात्‌ | 

रक्ष्याथंका अभेद होनेपरभी वाच्याथैके भेदसे अपयोयत्वको अन्यथैत्र उपपन्न होनेसे 
और व्यावत्यॉके भेदसे विज्ञानादि पदके अवैयध्येको अन्ययैव उपपन्न होनेसे ' कि भ्व ? तुझारे 
मतमेंभी ज्ञानत्व आनन्दृत्वादिरूप निमित्तांफे भेदसे ही अपयायत्व रहो विशेपसे क्या प्रयोजन 
है। नचेति । एवं घमोन्‌ पथक पहयंस्तानेवानुविनश्यति ( क० ४।१४ ) इस थुतिसे तयोरपि- 
ज्ञानत्व तथा आनन्दृत्व इन दोनोंकेमी भेदके निपेषसे नैत्रम्‌--निमित्तभेद्से अपर्यायस्वकी 
उपपत्ति नहीं दै इति नच वाच्यम्‌ क्योंकि तयतो विशेपकोभी आश्रितत्व होनेसे घमेख दे और 
घर्मेख होनेसे इसकेभी भेदफे निपेषसे बिशेपसेभी अपर्योयत्वकी उपपत्ति नहीं दै शक्त 
नचेति-अर्थप्रकाशत्वरुप तथा निरूपाधिक इष्टत्वरूप जो ज्ञानत्व तथा आनन्दृत्व है इन 
दोनोंका जो अर्थ प्रकाहरूप तथा निरुपाधिक इएरूप आश्रय दै तादश आश्रयप्रतियोगिक 
शिशेप आवश्यक दै इतिनच वाच्यम्‌ क्‍यों ? ज्ञानत्व तथा आनन्द्रख इन दोनोंको जाविरूपर् 
होनेसे त्वदुक्तरूपत्वके अभावसे । नचेति आकाशशढद तथा शब्दाअयशब्द इन दोनोंको 
प्रवृत्तिनिभित्तके अभेद्से पथ्योयल्रकी आपत्ति है उस पर्यायत्वकी आपत्तिके परिद्दारकेछिए 
बिशेपकरना चाहिए इति न च वाच्यम्‌ क्‍यों ? पयायस्व होनेपरभी सहद प्रयोगक्रों व्याख्यान- 
य्याख्येयभावादिसेमी उपपन्न द्ोनेसेडआकाश शब्दाश्यः इस वाक्यमें शब्दाश्रयः यहद 
व्याख्यान है और आकारम्‌ यह व्याख्येय है और स्वसमानाधकस्षका बोधक जो पद दे उसको 
व्याख्यान कहते दें तथाच आकाशपदुँ शब्दाश्यपदाधत्रोधकम्‌ ऐसा वाक्यायत्रोष होता 
है । और आकाशपदके अर्थको जो नहीं जानता है और झब्दाअयपदके अर्थको जानता है 
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उसके प्रति यह व्याख्यान युक्त होता दै । नचेति । ऐसा द्वोनेपर ज्ञान तथा आनन्द इन 
दोनोंमें एकतरका परिशेष दोनेसे मोक्षमें आनन्दका प्रकाश न होगा, इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? 
ज्ञान तथा आनन्द इन दोनोंमें भेदके अभावले एकतरत्वके ही अयोगसे दोके वचनमें तरपू 
प्रत्ययका विधान होनेसे । 


एतेन--शोषिततत्पदार्थादेक्यस्य न भेदः, नापि भेदाभेदौ, किंत्वल्यन्तामेद;; 
एवश्च विशेपानझीकारे स्वप्रकाशचेतन्यभाने ऐक्याभावापत्तिः, तत्मकाशस्य भेद भ्रमा- 
विरोधित्वेञ्पैक्यमकाशस्य तद्विरोधः तस्य निरपेक्षत्वे5पि ऐक्यस्य सापेक्षत्वं च नोपप- 
पद्य इति-निरस्तय्‌; आवारकाज्ञानकल्पितांशमादाय सर्वस्योपपचेः । नच-एकस्या एव 
शक्तेराष्ट्रतानाइतत्वे शुकर्यंशभेद एवं स्यादिति-वाच्यम्‌} तदंशकल्पकस्य फलस्याभा- 
वात्‌ । नतु-एवं धर्मानितिश्रतिरस्तु मानम्‌; अत्रहि ब्रह्मधर्माचुक्‍्त्वा भेदो निषिध्यते । 
नच मेदपरतिनिधिरभावे घमेधमिमाबो धर्माणामनेकत्वं च युक्तमिति-चेकन, धर्मा नित्यस्य 
निषेधालुवादत्वेन धमेत्वानेकत्वादो तात्पर्याभावात्‌ । नच शतितोऽन्यतो बरह्मा; प्रासा; 
आविद्यकमात्रस्य साक्षिसिद्धतया प्रापे; । 


एतेनेति | शोधित जो तत्पदार्थे ताइश तत्पदार्थसे ऐक्यका भेद नहीं है, और भेद 
तथा अभेद ये दोनोंभी नहीं हैं, किन्तु अत्यन्त अभेद है, एवश्च विशेपका अङ्गीकार न होनेपर 
सप्रकाशचैतन्यका भान होनेपर ऐक्यके अभानकी आपत्ति दे-तत्मकाशस्य=चैतन्यप्रकाशको 
भेवृश्रमका विरोधित्व न ददोनेपरभी ऐक्यप्रकाशका भेदश्रमके साथ बिरोध है, यदद न उपपन्न 
दोगा, और तस्य=स्प्रकादाचेतन्यको निरपेक्षत्व होनेपरभी ऐक्यको सापेक्षत्व है यह न उपपन्न 
होगा, यदद कथन निरस्त हुआ, एतेन शब्दका अथे करते है-आवरणकरनेवाला जो अज्ञान उस 
अज्ञानसे कल्पित जो अंश उस अंशको लेकर सबैकी उपपत्ति दोनेसे=चि्रूपसे आनन्द्रूपका 
अनादि फल्पित भेद दै उस भेद्से चिदंशका ज्ञान होनेपरभी आनन्दरूप ऐक्यका ज्ञान नहं 
है और आनन्दुरूप ऐक्यके ज्ञानको दी अधिष्ठानज्ञानत्व होनेसे सकळ भ्रमका विरोधित्व है । 
और चिदूपको निरपेक्षत्व दोनेपरभी भेदाभाव स्वरूप एफत्वरूपसे कल्पितमेद्प्युक्त सापेक्षत्व है। 
नचेति । एकही शुक्तिको आग्रृतत्व तथा अनावृतत्व होनेपर शुक्तिमें अंशभेद्‌ होगा, इति नच 
वाच्यम्‌ क्या ? शुक्तिमें अंशकल्पफफलफे अभावसेन्चिद्र्पका ज्ञान होनेपरभी ' परिपूर्णानन्दै 
न जानामि ' इत्याकारक व्यवद्दारसे जैसे चेतनमें अंशभेदकी कल्पना की जाती है तैसे शुक्तिमें 
अंशमेवृकी कस्पनामे कोई हेतु नहीं । शङ्कते नन्तिति | “ एवं धमोन्यथक्‌ पश्यन्‌ ? यहद श्रुति 
विशेषमं प्रमाण रहो, अन्नद्िनइस अुतिमें घमाँको कद्दकर भेदका निषेध किया जाता है और 
भेदका प्रतिनिधि जो विशेष उस विशेषका अभाव होनेपर घर्मधमिभाव या धमका अनेकत्व 
युक्त नहीं दै, इति चेन्न; क्यों ! धर्मोन्‌ इस निषेधके लिए अनुवादल्व दोनेसे धमेत्वमे और 


. घर्मोके अनेकत्वादिमें तासयेके अभावसे । नचेति । श्रुतिसे अन्य जो प्रमाण तादश प्रमाणसे 
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धमॉकी अप्राप्ति है; नच-अप्राप्ति नहीं दे, क्यों ? आविद्यक्रमात्रको साक्षिसिद्धलेन प्राप्त 
दोनेसे=श्ुतिसे भिन्न साक्षिसे धमाँकी प्राप्ति दै । 

नतु--गुणगुणिनोर भेदपक्षे घटोपलम्मे शुक्रायनुपलम्भाय भेदाभेदपक्षे तयोर- 
बिरोधार्य अत्यन्तभेदपक्षेऽपि समवायः सम्बन्ध! सत्ता सती, अन्त्यविशेपो व्याठत्त!, 
काल! सदास्ति, देशः सवेत्रास्ति-इत्यवाधितन्यवददरार्थं विशेपोऽङ्गीकायैः अभावा- 
दावप्यस्तित्वादिर्नाभावादितो भिन्नः गुणादिप्वनन्तर्भावेन पडेव पदार्था इति नियमम- 
ङ्वापत्ते, अनियमपक्षे$प्यस्तित्वेप्यस्तित्वान्तरमित्यनवस्यापत्ते;; तत्रापि सोङ्गीकार्य 
इति-चेन्न; स्वभावविशेषादेव सर्वस्योपपत्तेः । नच-तहिविशेपस्याझीकारेण मन्मत- 
प्रवेश इति-इति-वाच्यम्‌; तचदसाधारणस्वरूपस्यैव स्वभावविशेषश्वव्दायत्पेन लदुक्त- 
विशेपानुक्तेः, तत्तदसाधारणरूपेण समवायादे! स्त्रनिर्वाइकत्वात्‌ । अतएव-स्वनिर्वाह- 
कत्वं हि स्वकमेनिवहणकतत्वस्‌ , तचेकस्मिन्विरुद्धमिति तदुपपादनायापि बिज्रेपाङ्गीकार 
इति निरस्तम्‌ स्वनिर्वाहकशब्दस्य स्वेतरानपेक्षव्यवहारविपयत्वमात्राभैकत्वात्‌ , अन्यथा 
बिशेपोऽपि अनंवस्थाभिया वस्त्वभिन्न इति तवाङ्गीकारेण तदूपणापातात्‌ स्त्रखुपमेदप- 
क्षोक्तेकतरपरिशेपादिदूपणतादवस्थ्यापत्तेश्र । 

शङ्कते नन्विति | गुण तथा गुणी इन दोनोंका अभेद है इस पक्षमें घटका उपलम्भ 
होनेपर शुछादिरूप गुणोंके अनुपटम्भके लिए विशेष जङ्गीकाय्ये है, “गुण तथा गुणी ? इन 
दोनोंका भेदाभेद है इस पक्षमें तयो$=भेद तथा अभेद इन दोनोंके अविरोधफे लिए विशेष 
अड्जीकार्य है; अत्यन्तभेद्पक्षेषपि>गुण तथा गुणी इन दोनोंका अत्यन्त भेद है, इस पक्षमेंभी 
समवाय सम्बन्ध है, सत्ता सती है अन्त्यविशेप व्यावर्तक है काळ सर्वकालविशिष्ट है, देश 
स्वदेश विशिष्ट है इत्याकारक जो अवाधित व्यवहार होता दै उसके लिए विशेष अद्भीकार्य 
है, और अभावादिमें रहनेवाळा अस्तित्वादिभी अभावा दिकोसे भिन्न नहीं है, क्योंकि अस्ति- 
त्वादिका गुणादिकमें अन्तर्भाव न दोनेसे ' द्रब्यगुणकमसामान्यविशेषसमवायरूप ? पढ्‌ दी 
पदार्थ हें इस नियमके मङ्गकी आपत्तिसे। अनियमपश्षेषपि-पद्‌ ही पदार्थ हूँ इत्याकारक 
नियम जिस पक्षमें नहीं है उस पक्षमेंभी अस्तित्वमंभी अस्तित्वान्तर है ऐसा अङ्गीकार 
होनेपर अनवस्थाकी आपत्तिसे तन्नापि-अस्तिस्वमेंभी वह विशेष अङ्गीकरणीय दै, इति, चेन्न; 
क्यों १ स्वभावविशेपसे ही उक्त सर्वकी उपपत्ति होनेसे । नचेति | तहिं-तत्र स्वभावविशेष 
शब्दसे विशेषका अङ्गीकार द्वोनेसे मेरे मतमें तुह्यारा प्रवेश दे, इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? तिस 
विस पदार्थके असाघारणस्वरूपको ही स्त्रभावविशेप शब्दका अर्थत्व होनेसे त्वदुक्तविशेषक्ी 
उक्ति न होनेसे) तिस तिस असाधारणस्वरूपसे समवायादिको स्वनिवोहकत्व होनेसे-बिशेपके 
बिना ही स्वविशेष्यप्रमामें विशेपणत्व होनेसे । अतएवेति । अतएव-बिशेपके अङ्गीकारसै दी 
स्वकमेक जो निर्वहण ताटश-नि्षहणकतेत्व स्वनिवाहकत्व है और वह तो एकमें विरुद्ध है, 
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अतः तदुपपादनम्‌-स्वनिवोहकत्वफे उपपादनके िएभी विशेषका अङ्गीकार है यह कथन 
निरस्त हुआ अतएव शब्दुका अर्थ करते हॅ-स्वनिर्वाहक शब्दको स्वेतरानपेक्ष जो व्यबद्दार 
वाह व्यवहारविपयत्वमात्राथकत्व होनेसे । अन्यथा विशेपभी विशेषान्तरके विना ही अनव- 
स्थाके भयसे वस्तुफे साथ अभिन्न है, ऐसा तुमको अङ्गीकार होनेसे, तइपणापातात्‌=स्वनि- 
वांहकत्वकी अनुपपत्तिरूप दूपणके आपातसे। और स्वरूपरूप भेद दै इस पक्षमे उक्त जो एकतर- 
परिशेपादिरूप दोप उसके तादवस्थ्यकी आपत्तिसेभी। 

नच--अन्त्यविशेपवदस्य धर्मिग्राहकमानेन तादवस्वमावतया सिद्धेः पर्यनुयोगा- 
योग इति-बाच्यम्‌ | दृष्टान्त इव दाष्टान्तिके स्वरूपातिरेकस्य त्वयैवानङ्गीकारेण वैप 
म्यात्‌ । यक्ष यत्रेव मेदाभावो$्मेदकाय च प्रमितं, तत्रैव विशेष! करप्यते, नतु पतिमेदे 
घटपटादौ विशेपमादाय भेदत्यागः, नहि सोमाभावे पूतीक इति तल्घाभेऽपि स इति 
तन्न; मुख्यत्वनियामकस्य तत्रेवात्राभावात्‌, विशेपमेदयोरुभयोरपि स्तररूपपथैबसन्नत्वेन 
त््वागभङ्झघनतरकाशात्‌ । किंच भेदः स्वयमेव स्वकार्यं करोतु । अभेदकार्यार्थ तत्मति- 
निधिरस्तित्याद्यापत्तेश्र । नचानन्दादावभेदवत्‌ भेदस्य बोधाभावः अलोकिकस्थले 
द्वयोः साम्यात्‌। 

नचेति । अन्स्यविशेपकी तरह अस्य=मदभिप्रेतविशेपको धर्मिप्राहकप्रमाणसे तारङ्ू- 
स्वभावतया--खनिर्वाहकखभावत्तेन सिद्ध होनेसे पर्य्यनुयोगका अयोग है, इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों ? दृष्टान्तकी तरह दाष्टान्तमें स्वरूपातिरेकका तुमसे ही अङ्गीकार न दोनेसे वैपम्यसे= 
वैशेपिकसम्मत अन्त्यविशेप जैसे अतिरिक्त माना जाता दै तैसे तुम अपने विशेषको वस्तुके 
स्वरूपसे अतिरिक्त नहीं मानते दो अतः वैपम्य दै, उस वैपम्यसे । यत्रैव--जद्दौँपर विशेपका 
अभाव दै और अमेदकायेप्रमित दै बद्दीपर विशेष कल्पित होता दै और प्रमित दै भेद जिन्द्दामे 
ऐसे जो घटपटादि उन घटपटादिमें विशेषको लेकर भेद्का त्याग नहीं होता है क्योंकि 
सोमछताका अभाव होनेपर पूतीक छता तप्रतिनिषित्वेन ढी जाती है अतः तछाभेडपि> 
सोमछताका छाम दोनेपरभी स;-पूतीक नहीं छिया जाता है, इति यंत तत्‌ तु न, क्यों ? 
तन्रैव्सोमकी नांई अत्र--विशेपमे मुख्यत्वके नियामकफे अभावसे। और विशेष तथा भेद 
इन दोनोंको स्वरपमें पर्ययेवसज्ञत्व होनेसे तुम्हारी वागझङ्गीके अनवकाशसे। किञ्चेति । 
मेद स्वयं ही स्वकायं करे, अमेदकार्यके लिए अभेदका प्रतिनिधि विशेष रहो इत्यादिकी 
आपत्तिते नचेति । आनन्दादिमें अमेदकी तरह भेदके योधका अभाव मेदफे प्रतिनिधित्वमें 
बाधक दै, नच=्ऐसी शङ्का नहीं करना; क्यों ? अलोकिकस्थले-ज्ञानपूर्णानन्दादिस्थरुमें 
दयो$=मेद तया विशेष इन दोनोंका साम्य दोनेसे-अप्रत्यक्षप्रयुक्त कल्पनाहंत्वेन साम्य होनेसे । 

ननु--अलुमानपत्र मानम्‌ , तयाहि ब्रह्मस्वरूपभूतयोर्विश्ञानानन्दयोभ्रेह्मामेदयोश्र 
एकतरपरिशेपामावः भरमेयलादे; स्वाश्रितत्वं वा भेदान्यनियम्यम्‌ भेदानियम्यत्ये सति नि- 
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यम्यत्वात्‌ यत्‌ यदनियम्यत्वे सति नियम्यम्‌ , तत्‌ तदन्यनियम्यम्‌। यथा सम्मतम्‌ ब्रह्मस्व- 
रूपभूत विज्ञानानन्दादिक वा, मेदान्येकतरापरिशेप निर्वाइकवत्‌ „ मेदहीनते सत्याश्रयाश्र- 
यिमावरूपनिर्वादमवत्तात्‌, यथा सम्मतमित्यादिकमिति चेन्न; लद्भिमतविशेषादन्यस्पैया- 
बिद्यादेः सबेत्र नियामकत्वसम्भवेनार्थान्तरात्‌ , आविद्यकमेद नियम्यत्वेन वाघाद सिद्धे । 

शङ्कते नन्विति । अत्रस्मस्तुतविषयमं अनुमान प्रमाण दै, तथाद्दि ब्रह्मरवरूपभूत जो 
विज्ञान तथा आनन्द दै, इन दोनोंमें और व्रह्म तथा अमेद इन दोनोंमें एकतरे परिशेपका 
जो अमाव दै, वह या प्रमेयत्वादिनिछ जो स्वाश्रितत्वादिक दै वह, मेदस भिन्न जो पदार्थ 
उससे नियम्य है सेदसे नियम्य न होकर नियम्यत्व होनेसे, जो जिससे नियम्य न होफर 
नियम्य दै वह उससे अन्यसे नियम्य दै जैसे सम्मत । अथवा अरहमस्वरूपभूतविज्ञानानन्दा दिक 
भेदसे अन्य जो एकतरके परिशेषका निर्वोहक तादशनिर्वाहकबत्‌ दै भेदद्दीनत्वके होते हुए 
एकतरका परिशेपरूप जो निर्वाह्य तादृशा निवोद्यवत्त्व द्दोनेसे, जो यद्दीनत्वविशिष्टदोकर 
यश्िवाह्मवत्‌ दै वह तदन्यनिर्वाकबत्‌ है, जैसे सम्मत; अथवा स्वाथितप्रमेयत्वादिक मेदसे 
अन्य जो आअयाअयिभावका निर्वाहक ताहशनिर्वाहकबत्‌ दै, मेदद्दीनत्वरविशिष्ट आश्रया- 
अयिमावरूपनिर्वाहकत्व दोनेसे यथासम्मत, इत्यादिक अनुमान प्रमाण दूँ इति चेन्न; क्यों ! 
त्वदभिमत जो विशेष उस विशेपसे भिन्न जो अविद्या तथा अविद्यासे कल्पित घर्मधर्मिभावा दिक 
हैं उन्होंको ही सवेत्र नियामकत्वका सम्भव दोनेसे अथोन्तरह्दोनेसे और आविद्यक जो मेद 
ताहशमेदनियम्यत्व होनेसे वाघ दै ओर बाधसे असिद्धि होनेसेभी । 

नलु-तथापि भ्रतयक्षमत्र मानम्‌ तथाहि-तन्तुपटादिबुद्धीनां भिन्नघटादिवुद्धितो 
बैलक्षण्य तावदचुभूयते, तच्च न तावससम्परन्धविपयत्वेन; कुण्डवदरादिवुद्धितो येलक्षण्याचु- 
भवात्‌, नापि संयोगान्यसम्बन्धविपयत्वेन घट्तज्ज्ञानतदभावबुद्धितो अपि वैलक्षण्यातुभवात्‌ 
नापि स्वरूपपर्यासचिसंयोगान्यसम्बन्धबिपयत्वेन; घटतद्धमिकान्योन्याभावबुद्धेषेटपटादि- 
बुद्धितो वेलक्षण्यामावापातात्‌, नाप्ययुतसिद्विविपयत्वेन आश्रयाश्रयिभावनियमो झयुत- 
सिद्धिः । तत्र च तदार्नीतन आश्रयाश्रयिभावः कुण्डवद्रादावपि भाति, नियमस्तु न 
तन्तुपटादिबुद्धाबपि । नहि तन्तुपटादिथीमत्यक्षा अनयोः सम्बन्धनाशो वा, विमागो वा, 
न भविष्यतीत्याकारा न बा कुण्डवद्रादिधीस्तयो१ सम्बन्धनाशो वा, विभागो या भविष्य- 
तीत्याक्ारिका नापि समवायविपयत्वेन, उक्तन्यायेन सम्बन्धनित्यत्वस्य सम्बन्ध्ययुतसि- 
द्धलस्प वा तत्रास्फुरणात्‌ तस्मादभेद विपयत्तेनेव वैलक्षण्यं वाच्यम्‌; अयं घटः गजादिकं 
सेना पत्रमेव ताउङ्क इत्यादो पुरोषचिना घटादेरिवातानवितानात्मकास्तन्तत्र एब पटः 
शुक्रपट इत्यादावपि तन्त्वादिना पटस्पामेदप्रतीते! | 

शक्कते नन्विति | तोभी अत्रत्टविशेपमे प्रत्यक्ष प्रमाण दै तन्तुपटादिबुद्धीनामू-' तंन्वुः 
पटः? इत्यादि बुद्धिओंका भिस्नघटादिबुद्धितः=' घटः पटभिन्न; ? इत्यादियुद्धिसे बढक्षण्य 


८६८ मट्वैतसिद्धिः। [ विशेपखण्डनम्‌ ] 


अनुभूत होता दै तचच=्वदद वेलक्षण्य सम्बन्धविपयकत्वेन नहीं दै, कुण्डवद्रादिकी बुद्धिसे 
'वेलक्षण्यका अनुभव होनेसे । और संयोगान्यसम्यन्धविपयत्वेनमी यह वेळक्षण्य नहीं हो सकता है, 
घटतञ्ह्ञानतदभावबुद्धितोडपि घटः ? इत्याकारक बुद्धिसे और ज्ञातः इत्याफारक बुद्धिसे 
और प्रतियोगितासम्बन्धेन अभाववान्‌ इत्याकारकधुद्धिसेभी वैलक्षण्यका अनुभवहोनेसे तैसे 
खरूपसम्यन्ध और संयोग तदुभयान्यसम्बन्धविपयत्वेनभी वैलक्षण्य नहीं दै, घढतद्धमि- 
कान्योन्याभावबुद्धे=षट और घटधर्मिकान्योन्याभावबुद्धिका घटपटादिकी बुद्धिसे वैलक्ष- 
ण्याभावके आपातसे=इसपङ्किका रुघुचन्द्रिकामें ऐसा अर्थ किया है कि-तद्धर्मिक अन्यो- 
न्याभाव है, जिस कपाळादिका उस कपाळादिका नाम दै-तद्धमिकान्योन्याभाव उस 
तद्धर्मिकान्योन्यामावकी=कपाळकी जो घटमें बुद्धि दै-घटः कपाढद्वयमू इत्याकारिका 
बुद्धि दै उसबुद्धिका घटपटादिवुद्धित/-घटपटादिमें घटत्वपटत्वादिवुद्धिसे वैरप्तण्याभा- 
वापातात्‌=घटादिमे घटत्वादिके समवायकों विषयकरनेवाली जो बुद्धि हे उसबुद्धिसे ` घटः 
कपाठद्वयम्‌ ? इत्याकारकयुद्धिमं जो सम्बन्धांशमें वैलक्षण्यानुभूत होता है बह न होगा, 
दोनोंमें समवायविपयकत्वका अविशेष होनेसे । और अयुतसिद्धिविपयत्वेनभी वैलक्षण्य नहीं 
हो सकता है क्‍योंकि आअयाश्रयिभावका जो नियम दै वह अयुतसिद्धि है तत्र च-तथाभूत 
अयुतसिद्धिके होनेपर तदानीतन-कोईकाछमें आअयाश्रयिभाव छुण्डयद्रादिमेंभी प्रतीत 
होता दै और नियम तो तन्तुपटादिमेंमी नहीं दै । तन्तुपटके सम्बन्धका नाश न होगा, या 
इन दोनोंका विभाग न होगा, इत्याकारा तन्तुपटादिकी धी प्रत्यक्ष नहीं दै, तथा तयो;-्कुण्ड 
तथा बदर इन दोनोंके सम्बन्धका नाश होगा या इन दोनॉका विभाग होगा, इत्याकारिका 
कुण्डवद्रादिकी धी भी प्रत्यक्ष नहीं दोती है । समवायविपयत्वेनभी वैलक्षण्य नहीं हो सकता 
दै उक्तरीतिसे सम्बन्धके नित्यत्वका या सम्बन्धिओंके अयुतसिद्धत्वका तत्र--उसबुद्धिमें स्फुरण 
न होनेसे । तस्मात्‌ अभेदृविपयत्व नहीं ' तन्तुः पटः? इत्यादिमें वेल्क्षण्य कहना चाहिए 
“अयं घटः ? ‹ गज्ञादिक सेना? “ पत्रमेव ताटडू: ! इत्यादिस्थळोमें जैसे पुरोवसिके सायमें 
घटादिका अभेद प्रतीत होता दै तैसे आतानवितानात्मक तन्तु ही पट दै, “शुरू पट है? 
इत्या दिमेंभी तन्त्वादिके साथ पटके अमेदकी प्रतीतिसे । 


नच-अत्र पटत्बशुछ्तत्वयोरेकस्थत्वमेव भातीति-वाच्यम्‌; परशुक्रयोरैक्यस्यापि 
तत्रान्तगेतेः, अन्यथा काप्यमेदो न स्यात्‌ घटः पटो न इतिधीअ मेदविपया न स्यात्‌ । 
दण्डी चेत्र इत्यादावपि दण्डिना चैत्रस्याभेदो भात्येव | नच शुक्रः पट इत्यत्र शुकृवानेव 
इति मतीयत इति-वाच्यम्‌; शुं ख्ममित्यत्र यत्‌ शुं तस्येद मतीते; । अन्यथेहापि 
दण्डीतिवत्‌ शुङीति स्यात्‌। मतुन्छोपादिकरपनं शब्दविपयकन्यवहारे नतु तीतो । 
परस्य शोछचमिप्यादिधीने भेदविपया किन्तु सम्बन्धनिपया सती सत्तेत्यादिवत्‌ भेदा- 
आषेऽपि उपपन्ना च परस्य तन्त्वन्यत्वे च गुरुत्वदयापत्ति! | 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता | ८६९ 


नचेति । अत्र=' शुङः पटः ? यहाँपर पटत्व तथा शुङस्व इन दोनोफा एकस्थत्वमेव-- 
एकपर्मीमें बैशि्ठ दी प्रतीत होता दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? झुछ तथा पट इन दोनोंके 
अन्तर्गतिकाभी उक्तस्थलमें भान होनेसे, अन्यथा कद्दींपरभी अभेद न दोगा,=नञूके विना 
जह्वा अभेद प्रतीत होता दै वहींपर वाक्यमे नञा सत्त्व दोनेपर भेद प्रतीत दोता है अतएव 
भूतले घटो न इत्यादिमें भेदका भान नहीं दोता है क्योंकि नञूके विना यहाँ अभेद नहीं 
प्रतीत होता दै । इसी अर्थको स्पष्ट करते दैं-घटः पटो न यद्दधी भेद्विपया न होगी घट: परः? 
यद्द धी यदि अभेदविपया न होगी तो उक्त धी मेदविपया न होगी । ननु-उक्त नियममें 
व्यभिचार दै-दृण्डी चैत्रः यहाँपर अभेद्के न प्रतीतद्दोनेपरभी “न दण्डी चैत्रः? यहाँपर 
भेदका आन होनेसे तहों कहते है, दण्डीति | दण्डी चैत्र: इत्यादिमें दृण्डीके साथ चैन्नका 
अभेद प्रतीत ही होता दै । नचेति | ' छः पटः ? यद्दॉपर शुछवान्‌ दी प्रतीत द्ोता है इति 
नच वाच्यम्‌ क्यों ? शुं रूपम्‌ यहाँपर जो शुक दै उसकी द्वी यहाँपर प्रतीति ददोनेसे, अन्यथा 
उत्तशुहकी ही प्रतीति न होनेपर ' दण्डी ? इसकी तरह झुछी इत्याकारक भान होगा, और 
मतुपूके छोपादिका जो कल्पन है वह शब्दुविपयक व्यवद्वारमें है न कि प्रतीतिमे । पटका 
शौछथ दै । इत्यादि घी भेद्विपया नहीं है किन्तु सम्बन्धविषया है और झुछ तथा पट इन 
दोनोंका भेद न दोनेपरभी ' सत्ता सती ?  घटत्ब सत? इत्यादिवत्‌ उपपन्ना दै । और पटको 
तन्तुआसे भिन्नत्व दोनेपर गुरुत्वद्यकी आपत्ति दै=आधसेर तन्तुआँसे बने हुए पटको तोळनेपर 
सेरभर गुरुत्व दोना चादिए-आधासेर तन्तुओंका और आधासेर पटका | 

तन्तुमति पञ्च न स्यत्‌ मूर्तानां समानदेश्ताविरोधात्‌ वयतरहरा क्रियभेदा- 
दिकं तु पत्रताटङ्वादिवदधुक्तम्‌ । तस्पाचन्तुपटादिबुद्धिरमेदविपमैव । यदि सैं केवलाभेद 
विपया तहिं सामानाधिकरण्यव्यवद्दारं न जनयेत्‌; घटः कलशः इत्याद्यव्यवहारात्‌ । तेन 
ज्ञायतेञ्धिको5प्यस्य विपयोऽस्ति । नचायं भेदः घट; न शुकः इत्युछेखापातात्‌ । भेदा- 
भेदविरोधाय विदपस्यावडयकत्वाच । तसमाद्योऽधिको विषय; स विशेष इति-चेन्न; सत्य- 
प्यमेदे काल्पनिकभेदमादाय तथान्यवहारोपपत्त्या बिशेपस्यासिद्धेः नच घरो न शुक्रः 
इति मतीत्यापत्तिः; फलवलेन काव्यनिकमेद्स्य सामानाधिकरण्यादिव्यवहारमात्रनिर्वाह- 
कत्वफल्पनेन विपरीतोछेखनं प्रत्यहेतुलात्‌ । तस्मादेवं विशेषो5्य॑ न मानविपय; सखे | 
विपादं जहि मत्सिद्धाविद्यया सर्वसज्ञतिः । 

इत्यद्वेतसिद्धो विशेषखण्डनम्‌ । 

. और तन्तुवाले देशमें पटकी वृत्ति न होगी मूत्तांमे समानदेशताका. विरोध होनेसे- 
अनेफमूत्तंपदार्थ एककालावच्छेदेन एकदेशमें नहीं रद्द सकते हैँ । और ' इमे तन्सवः 7 
“आय पटः? इस्याविरूपज्यवद्दार और पटजनकत्व अद्भावरणकर्ृत्वादिख्प जो अ्क्रिया= 
स्वोचितकार्य इहोके मेदादिक तो पत्रताटक्वादिकी तरह युक्त हैन्पत्र तथा ताटक्क इब्दोंफा अभेद 


८७० खद्दैतसिद्धिः [| [ भेदपच्वके प्रत्यक्षप्रमाणभक्ञः ] 


स्पष्ट है, फिरभी व्यवहारमें और अथक्रियामें भेद है तद्वत्‌ , चाकचिक्यचरवरळलितविद्यु्ठतावत 
कमनीयकनकनिर्मितकर्णाभरणका नाम ताटछू है, । तस्मात्‌ “तन्तु पटः? इत्यादिबुद्धि 
अभेद्विपया है । फिरभी यदि यद्द फेवळ अभेदबिपया ही दै, तव £ तन्तु पटः ? इत्याकारक 
सामानाधिकरण्यव्यवद्दारको न उत्पन्न करेगी ' घटः कलशः ? इत्याकारकव्यवद्दारके न होनेसे । 
तिसस जाना जाता है कि अधिकभी इसका विपय है । यदि यों कद्दोकि वह विशेष भेद्रूप 
है तो ऐसा नहीं कहना, क्‍यों ? “ घटः न झुक: ? इत्याकारक उल्लेखफे आपातसे और भेद तथा 
अभेद इन दोनोंके अविरोधके लिए विशेषको आवइयकत्व होनेसेभी | तस्मात्‌ जो अधिकविपय 
है वह विशेष है इति चेन्न; सत्यपि अभेदे=उक्तस्थलमें अभेदके दोनेपरभी काल्पनिकभेद्को 
लेकर उक्तविधन्यवद्दारकी उपपत्तिसे विशेपकी असिद्धिसे । घटो न शुषः इत्याकारक प्रतीतिकी 
आपत्ति हैन-काल्पनिक भेदको लेकर “ घटो न शुः ? इत्याकारक प्रतीतिकी आपत्ति है नच= 
उक्तविधप्रतीतिकी आपत्ति नहीं दे; क्‍यों ? फळबळसे कारपनिकमेदनि्ठसामानाधिकरण्या- 
दिरूपत्यवद्दारमात्रके प्रति निवोहकत्वके कल्पनसे विपरीत उल्लेखके प्रति अददेतुत्वद्दोनेसे= 
काल्पनिकभेदमे सामानाधिकरण्यादिरूपव्यवह्वारमात्रका निवोहकत्व ही फळवळतः कल्पन 
किया जाता है ' घटो न शुछः? इत्यादिरूप विपरीतव्यवहारके प्रति देतुत्व नहीं कल्पन 
किया जाता है. तथाविध व्यवहारफे न देखनेसे । फलिताथ कहते दैं-तस्मादिति | तस्मात्‌ हे 
मित्र उक्तप्रकारसे त्वत्कल्पितविशेप किसीभी प्रमाणका विपय नहीं दै, । ' तुम विपादको छोडो? 
मस्सिद्धान्तसिद्ध जो अविद्या उस अविद्यासे सवे सङ्गति है । 
इति सरळायां चिशेषखण्डनम्‌। 
अथ मेद्पञ्चके प्रत्यक्षप्रमाणभङ्गः । 
एवं प्त्यक्षत; प्राप्तमेदस्यैव निवारणात्‌ । असाक्षातक्रतजीषेशभेदादौ का कया 
तव । तथाहि ईश्वरस्यापत्यक्षत्वेन तद्धर्मिकस्य ततप्रतियोगिकस्य वा भेदस्य ग्रहीतुमश- 
क्यत्वात्‌ । ननु-इश्चधर्मिकमेदस्य जीवामत्यक्षत्वेऽपि स्वधर्मिकमेद्‌ः तथापि तत्मत्यक्षः 
८ नाहं सर्वज्ञो नाइ निदुःख इत्याद्यनुभवात्‌ । नच-योग्यमतियोगिकत्वमभावयोग्यत्ये 
प्रयोजकमिति-वाच्यम्‌ स्तम्भः पिश्षाचो नेत्यादिमत्यक्षरूपफलवलेन संसर्गाभावे तथा- 
त्वेऽपि अन्योन्याभावे अधिकरणयोग्यताया एव तन्त्रत्वात्‌ । वस्तुतस्तु संसर्गाभावेऽपि न 
तन्मात्रे योग्यता, जलपरमाणौ योग्यपृथिवीत्वाभावग्रहप्रसद्भात्‌ , किन्तु यत्र यत्सक्तमनुपल* 
ब्विविरोधि, तत्र तस्याभावो योग्य इति अधिकरणनियतेब सर्वाभांबसाधारणी योग्यता, । 
सा च पहतेउप्यस्त्येच; अन्यथा अभेद्ुतेरप्रसक्त्रतिपेधकतापत्तेः । लाम त्वदुक्तम- 
सक्तसिद्धमेदानुवादित्वं न स्यात्‌ ।ईशचधर्मिकजीवभेदेऽपि “तान्यहं वेद नत्वं वेत्य 
परन्तप । उत्तमः पुरुपस्तवन्य ? इत्या दितद्रचनाचुमितपत्यक्षसिद्धत्वमेवेति-चेन्न; उक्तानु- 
भवस्यान्तःकरणादवच्छिन्नचेतन्यस्य तद्नवच्छिन्नचैतन्यम्तियोगिकमेदावगाहितया शुद्ध- 
चेतन्यघम्रिकनि्दुःरवादिमतियोगिकमेदानवगाहित्वात्‌ । 


[ परिच्छेदः २ ] * सरळासम्वलिता । ६ ८७१ 


अथ सरलायां भेद्पञ्चके प्रत्यक्षप्रमाणभङ्गः । 


एवमिति । उक्त प्रकारसे प्रत्यक्षसे प्राप्त भेदका ही निवारण दो जानेसे, असाक्षात्कृत 

जो जीवेशभेदादि है उन्होंमें तुझारी क्या कथा है, आदिशठ्दसे ईशमाया जीवाजीव भेदा- 
दिका महण है, तथाहिन्सी अर्थको स्पष्ट करते द, ईश्वरस्पेति । ईरो परत्यक्षत्व न होनेसे, 
इशघर्मिकमेदको, या ईशप्रतियोगिक भेदको म्हण करनेफे लिए. अझक्यत्व होनेसे । शङ्कते 
नन्विति | ईशाधमिकमेदुका जीवको प्रत्यक्षत्व न दोनेपरभी सत्रघर्मिक मेदः =जीवधर्मिकमेद 
तथापि तत्यस्पक्ष)-मीवको प्रत्यक्ष दै-में सवज्ञ नहीं है, ' में निदुःख नहीं है? इत्यादि अनुभव 
होनेसे । नचेति । योग्यप्रतियोगिकत्व अभावफे योग्यत्वमें प्रयोजक है और जीवधर्मिक 
ईंशप्रतियोगिकमेद््मे तो योग्यप्रतियोगिकत्व नहीं दै अतः यह अभाव प्रत्यक्षके योग्य नहीं 
है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! स्तम्भः पिशाचो न इत्यादिरुप जो स्तम्भादिधर्मिकपिशाचा दि- 

- प्रतियोगिक भेद्का प्रत्यक्षरूप फल है उस फलबरलसे संसगीभावमें तथात्वेऽपि=योग्यप्रतियो- 
गिकल्वप्रयुक्तयोग्यत्वके होनेपरभी अन्योन्याभावनिष्ठयोग्यत्वमं अधिकरणकी योग्यताको 
ही तन्त्रस्व दोनेसे । और वस्तुत: तो संसगाभावमंभी=संसर्गाभावविपयकप्रत्यक्षमेभी तन्मात्रम्‌= 
योग्यप्रतियोगिकत्वमात्र योग्यता नदवीन्योग्यप्रतियोगिकस्वमात्रसे संसर्गाभावझा प्रत्यक्ष नहीं 
हो सकता है क्यों ! जलपरमाणुमें योग्य जो प्रथिवीत्व तत्पतियोगिक अभावके प्रत्यक्षका 

* प्रसङ्ग होनेसे किन्तु जापर जिसका सत्त्व अनुपलव्धिका विरोधि हो>उपलब्धिका आपादकं 
हो वापर उसका अभाव योग्य दै-जलपरमाणौ यदि पृयिबीख स्यात तर्हि उपलभ्येत 
इत्याकारक आपादन नहीं वन सकता. है क्‍योंकि योग्यव्यक्तिघटितसशिकर्षको ही जात्यादि- 
प्रत्यक्षमे द्वेतुता द्ोनेसे; फछतः जळपरमाणुमें एथिवीत्वाभावका प्रत्यक्ष नहीं वन सकता है; इस 
रीतिसे अधिकरणनियत ही सर्वाभावसाधारणी योग्यता है । और सा चरअधिकरणव्याप्या 
योग्यता तो प्रकृतमेंभी दे दी । अन्यथा अभेद्शुतिको अप्रसक्तके प्रतिपेघताकी आपत्तिसे । 
ओर भेदथुतिको त्वदुक्त जो प्रत्यक्षसिद्धभेदानुवादित्व है वह न होगा, और ईशपघर्मिक- 
जीवप्रतियोगिक भेदमेंभी “ हे परन्तप उन सबैको मैं जानता हूँ” तू नहीं जानता है 
( गी० ४।५ ) उत्तम पुरुप क्षर अक्षरसे अन्य है, ( गी० १५१७) इत्यादि ईशवचनसे 
' अनुमित जो ईश्वरका प्रत्यक्ष तारदाप्रत्यक्षसिद्धवत्व दैन्मैं सबैको जानता हूँ और तू सबैको नहीं 
जानता है इस कथनसे यह ज्ञात दोता है कि जीवप्रतियोगिक ईशधर्मिकभेदका ईश्वरको 
प्रत्यक्ष है; इति चेन्न; क्यों ? उक्तानुभवस्य--" नाहं निदुःखः 7 इत्यादि अनुभवको अन्त:क- 
रणावच्छिन्नचैतन्याचुयोगिक जो अन्त:करणाद्यनवच्छिभ-प्रतियोगिक भेद तादृश भेदावगाहित्व 
होनेसे शुद्चैतन्यधर्मिक जो निर्दुःखादिप्रतियोगिक भेद तादश भेदका अवगाहित्व न दोनेसे । 


श्षतिरपि--अवच्छिन्नमेदानुवादिनी । भेदनिपेधश्रृतिस्तु अनुमानादिमसक्तमेद- 
निपेधपरा नच “ योञ्दमस्वाप्स यस्य ममाज्ञानसंसारादि सोऽहं निदुःखो ने'तिसुपुसिका- 


८७२ अद्वैतसिद्धिः । [ भेदपः्चके प्सयक्षप्रमाणमङ्गः ] 


ळीनान्तःकरणावच्छिन्नामेदेनाङ्ञानाद्याश्रयामेदेन च प्रत्यभिज्ञायमाने शुद्धे भेदमतीति!; 
संसाराधारस्य तदनाधारात्‌ भेदे एव ह्याबयोविवादः, नतु चैतन्यस्य चेतन्यादिति-वाच्यम्‌ , 
एतावता अन्ञानावच्छिन्न एव भेदग्रहो नतु शुद्धे । नहि सुपुसिकाले अन्तःकरणानव 
च्छिन्नलवदज्ञानानवच्छिन्नत्वमप्यिति । यत्तु चेतन्यस्य चेतन्यात्‌ भेदो नास्तीति तद्स्माक- 
मनुकूलम्‌; चेतन्ये स्वाभाविकस्या भेदस्येवास्मद्रहस्यत्वात्‌ भवत्मतिकूलं च । नहि भवतां 
त्रमत्रादिचेतन्यानामैक्यमिति मतम्‌ । अहमथेस्य यथा न शुद्धातमत्रं तथोक्तं प्राक्‌ । 
साक्षिमत्यक्षस्याध्यस्तादिसाधारणतया तत्सिद्धलमात्रेण भेदे अत्राधितत्रमसंभावितमेव | 
एतेन-जीतानां परस्परं भेदे परत्यक्षं प्रमाणमिति-निरस्तम्‌; नाहं चैत्र इत्यादेरवच्छिन्न- 
अेदबिपयलात्‌ । ‹ घरे न ब्रह्म, घटो न पट; ' नाइ घट इत्यादिप्रत्यक्षस्य कट्पितमेद- 
बिपयत्येन तात्विकमेदासिद्धेः । तस्मात्‌ भेदपश्चके न प्रत्यक्ष प्रमाणस्‌। 
इत्यद्वेतसिद्धौ भेदपञ्चके परत्यक्षभङ्गः । 

श्रुतिभी उक्त अवच्छिन्नवृत्तिभेदकी अनुवादिनी दै। और भेदूफो निपेब करनेवाळी 
अति तो अनुमानादिसे प्रसक्त जो भेद तादृश भेदूनिपेधपरा दै । शङ्कते नचेति । ' जो में 
सोया था जिस मुझको अज्ञान तथा संसारादि दै, सो में निर्दुःख नहीं हूँ? इस रीतिसे सुपुप्ति- 
कालीन जो अन्तःकरणानवच्छिन्न चैतन्य ताहशचैतन्यफे साथ अमेदरूपसे और अज्ञानादिका 
आश्रय जो चैतन्य ताइश चैतन्यके साथ अमेदरूपसे प्रत्यमिज्ञायमान जो शुद्धचेतन्य ताहहा- 
चैतन्यमें भेदकी प्रतीति होती दै । संसाराधारस्य-अज्ञानाधार ग्ुद्धचैतन्यको तद्नाधारात्‌= 
भेदका आधार न होनेसे; भेदमें ही अपने दोनों जनोंका विवाद दै, चैतन्यका चैतन्यसे मेद दै 
इसमें बिवाद नहीं दै-चैतन्यका चैतन्यसे भेद नहीं दें यह अर्थ अपने दोनों जनोंको सम्मत दै, 
इति न च वाच्यम्‌, क्यों ? इतनेसे अज्ञानावच्छिन्नमें दी भेदका अह दै शुद्धमें नहीं क्याँकि- 
सुपुप्तिकालमें जैसे अन्त:करणानवच्छिन्नख दे वैसे अज्ञानानवच्छिन्नत्व नद्दी और जो यदद कद्दा 
हैं कि चैतन्यका चैतन्यसे भेद नहीं दै वह तो हमको अनुकूल ही दै चैतन्यमें स्वाभाविक 
अभेदको दी अस्मदीय रदृश्यत्व दोनेसे और वह कथन आपके प्रतिकूलभी दै, क्योंकि चेत्रमैन्ना- 
दिमें चैतन्योंका ऐक्य दै, यदद आपका मत नहीं है और अद्दमथेको जैसे शुद्धात्मत्व नहीं दै 
सैसे कह! दै पूवरमें-प्रथमपरिच्छेदमें विस्तारसे कदा दे। और साथि प्रत्यक्षको अध्यस्तादि- 
साधारणत्व होनेसे तत्सिद्धत्वच्सा क्षिसिद्धत्वमात्रसे भेदम अवाधितत्व असम्भावित दीदै। 
एतेनेति। जीबॉफे परस्पर भेदम प्रत्यक्ष प्रमाण दे यह कथन निरस्त हुआ ' मैं चैत्र नहीं हूँ? 
इत्यादि प्रत्यक्षको अवच्छिन्ननिष्ठ मेद्‌विपयत्य नेसे । ' घटो न श्रक्ष ¦ घटो न पटः ? ' नाई 
घटः ? इत्यादि प्रत्यक्षकों कल्पितभेद्विपयत्व होनेसे तास्त्रिक भेदफी असिद्धिसे तस्मात्‌ भेद्‌- 
पच्चकमें प्रत्यक्षप्रमाण नहीं है। 

इति सरलायां भेद्पच्यके प्रत्यक्षभङ्गः । 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता । ८७३ 


अथ जीचत्रह्ममेदानुमानभङ्ग: । 
नाप्यजुमानम । (१) जीवेखरो, भिन्नो, विरुद्धधर्माधिकरणतवात्‌ , दहनतुहिनव- 
दित्यत्र दुःखादेरन्तः करणादिधर्मत्वेन स्वरूपासिद्धेः एकत्रेव निःखत्वदःखवस्तयोरवच्छे- 
* दकमेदेन इएतया धर्मिभेदासाधकत्वात्‌, भेदमात्रे सिद्धसाधनात्‌ ताखिकमेदे साध्यनै- 
कल्यात्‌ । (२) ब्रह्म तत्ततो जीवात्‌ भिन्नम्‌, सबेजलात्‌ व्यतिरेकेण जीववदित्यत्रा प्रसिद्ध- 
विशेषणलात (३) ब्रह्म धर्मिसत्तासमानसत्ताकमेद्वदिति साध्यकरणे असाधारण्यात्‌ 
(४) आलमले नानाव्यक्तिनिष्ठम्‌; जातित्वात्‌ पृथिवीत्ववदित्यत्रात्मेवयवादिन प्रत्यसिद्धे!; 
कल्पितव्यक्तिनिष्ठत्वेन सिद्धसाधनाच्च । (५) दुःखं गुणत्वावान्तरजात्या सजातीयाश्रयात्‌ 
भिन्नाश्नितम्‌, युणसादरूपबदित्यत्र शब्दे व्यभिचारात्‌ दुःखादीनामन्तःकरणभत्येन सिद्धे 
'साधनाच । (६) विमतानि शरीराणि स्वसंख्यासंख्येयासयन्ति, शरीरत्वात्‌ सम्मतत्रदि- 
स्पत्र योगिशरीरे व्यभिचारात्‌ । 
अथ सरलायां जीवत्रह्ममेदानुमानभङ्गः । 
अनुमानभी जीवेशके भेदमं प्रमाण नहीं दै । अनुमानोंको दिखलाकर दूषित करते हैं- 
जीव तथा ईश्वर ये दोनों भिन्न हं, विरुद्ध जो धमे तादृश धर्मका अधिकरणत्व द्वोनेसे, वहिहि- 
मवत्‌; इत्यत्र=इस अनुमानमें दुःखादिको अन्तःकरणका धमेत्व दोनेसे स्वरूपासिद्धि दै, और 
एक धर्मीमें ही निदुःखत्व तथा दुःखत्व इन दोनॉको अवच्छेदकमेदसे इष्टस्व दोनेसे धर्मिभेदका 
असाधकत्व दै, और भेदमात्रको साध्य दोनेपर सिद्धसाधन दै, ओर तात्त्तरिकभेदको साध्य- 
होनेपर इष्टान्तमें साध्यवैफस्य दै अतः यह अनुमान दुष्ट दै । व्रह्म तत्त्वतः जीवसे भिन्न है, 
सर्वज्ञत्व दोनेसे जो तत्त्वतः जीवसे भिन्न नहीं दोता दै वद्द सर्वेतभी नहीं दोता है जैसे जीव, 
इस अनुमानमें अप्रसिद्धविशेषणत्व दै, अतः यह अनुमान दुष्ट दै । ग्रह्म धर्मिसत्तासमानसत्ताक 
जो भेद ताददा भेदवाला दै, ऐसा साध्य करनेपर, असाधारण्य ददै-साध्यवस्वेन-निश्चित 
घटादिसे हेतु व्याद्रच दै, अतः असाधारण्य है । आत्म नानाव्यक्तिओंमें निष्ठ दै, जातित्व 
होनेसे, प्रथिवीत्ववत्‌ इस अनुमानमें आत्मैक्यवादिके प्रति स्त्रूपासिद्धि दै, और कल्पित- 
व्यक्तिनिष्ठत्व दोनेसे सिद्धसाबनभी दै अतः यहद अनुमान दुष्ट दे । देयदत्तीय दुःख, गुणत्वा- 
वान्तरजारया स्वसजातीयाश्रयात्‌=्शुणत्वब्याप्यजा तिसे जो स्वसज्ञातीय ताइश स्वजातीयका 
जो आश्रय तदाश्चित दैन्स्वशब्द्से छिया पक्षीभूत देवदत्तीय दुःख शुणत्वावान्तर जातिसे 
तत्सजातीय हुआ,-यज्ञद्चीय दुःख उसका आश्रय हुआ यज्ञदत्त तारदा यज्ञदृत्तरूप आश्रयभिन्न 
आश्रय हुआ देवदत्त तदाश्रय देवदत्तीय दुःख दै गुणत्व दोनेसे रूपवत्‌ वटीयरूप तथा तटीय- 
रूपको लेकर दृष्टान्तमें साथ्यको घटाना चाहिए, यहाँपर शब्दे व्यभिचार दै-शव्दमें 
शुणत्वरूप देतु दै, परन्तु अनेकाश्रितत्व न द्दोनेसे साध्य नहीं दै अतः व्यभिचार दै। और 
दुःखादिर्कोको अन्तःकरणका घमेत्व दोनेसे सिद्धसाधनभी दै, फलतः यह अनुमान दुष्ट दे । 


८७४ अद्वैतसिद्धिः [ जीवश्रह्ममेदानुमानमङ्गः ] 


विमत शरीर, स्वसंख्यासंख्येय-स्वसमानसंख्यासे सङ्कषेय जो आत्मा है वाश आत्मावाठे हैं 
शरीरत्व दोनेसे सम्मतशरीरवत्‌=एक शरीरमें एक आत्मा उभयसम्मत है यहाँपर योगीके 
शरीरमें व्यभिचार दै=्योगीके शरीरमें शरीरत्वरूप हेतु दै, परन्तु शरीरसङ्कयासंख्येय आत्मा 
नहीं है, अतः व्यभिचार है, और कल्पित समसंख्याकत्वको लेकर सिद्धसाधन है, अतः यहद 
अनुमान सदोय दै । 

आत्मा धर्मिसत्तासमानसत्ताकात्मप्रतियोगिक मेदवान्‌ द्रव्यलात्‌ घटवत्‌ (८) आत्मा 
द्रब्यत्वव्याप्यजात्या नाना, अभ्रावणविशेषगुणाधिकरणलात्‌ घट्वदित्यत्र चात्मनो निगु- 
णत्येनासिद्धे: । चेत्रशैत्रभतियोगिकोक्तभेदवान , उक्तहेतोरुक्तदृष्टान्तवदित्याभाससाम्याच । 
एतेन नवीनानि-अजुमानान्यपि-निरस्तानि; (१) ईश्वरः जीवप्रतियोगिकतात्त्विकभेद- 
वान्‌, सबेशक्तितात्‌ , सवेशवत्वात्‌ सबैकायेकतेत्वात्‌, स्वतन्त्रत्वाद्वा । व्यतिरेकेण जीववत्‌ 
(२) जीवो वा, ब्र्ममतियोगिकतात्विकभेदवान , अल्यशक्तित्वात , असपङगत्वात्‌ अल्पकपै- 
त्वात्‌ ससारित्वाद्व व्यतिरेकेण ब्रह्मवत्‌, इत्यादिपु भेदस्य स्व॒रूपत्वेन तदलसाधने वाधात्‌ । 
नच विशेपमादाय तदुमपादनम्‌ ; तस्य स्वरूपानतिरेकेण तदत्तसम्पादकत्वात्‌-अपसिद्ध- 
विशेषणतापत्तेश । नच--जीवन्रह्माभेदेऽनिएमसक्त्या अष्टदव्या तिरिक्तद्रव्यत्वादेरिव 
त्वर्सिद्धस्प्रकाश्चत्ादेरिव च साध्यस्य मानयोग्यस्वसम्भव इति-वाच्यम्‌ तात्विकमेद- 
व्यतिरेकेऽपि, उपाधिकल्पितमेदेन सर्वानिष्टपरिहारसंभवात्‌ । 

आत्मेति । आत्मा, घर्मिसत्तासमानसत्ताक जो आस्मप्रतियोगिकमेद्‌ तारशभेदवाला दै, 
द्रव्यत्व होनेसे, घटवत्‌; आत्मा; दरच्यत्वच्याप्यजात्या=आत्मात्वजात्याश्रयतया नाना है, 
अभ्रावणविशेपगुणाधिकरणत्व द्वोनेसे, घटवत्‌>यहाँ शुणाधिकरणत्व ही हेतु करते तो काला- 
दिमें व्यभिचार होता, क्योकि बह संख्या दिरूपपभ्चरुणाधिकरणत्व तो दै, परन्तु द्रव्यत्वन्याप्य- 
जात्याग्रयत्वेन नानात्व नहीं दै, अतः गुणमें विशेष विशेषण दिया, यदि इतना ही कहते- 
विशेषगुणाधिकरणत्व ही कहते तो आकाशमे व्यभिचार था क्योंकि आकाइमें शब्दरूपविशेष- 
गुणाधिकरणत्वरूप देतु दै, परन्तु उक्त साध्य नहीं अतः विशेष गुणमें अश्रावण विशेषण दिया । 
इत्यत्र च=इसमेंभी आत्माको निर्गुणत्व होनेसे असिद्धि दैन्द्रव्यत्व तथा शुणाधिकरणत्व इन 
दोनोंका आत्मामें अभाव दोनेसे। इन दोनों अनुमानॉमें स्वरूपासिद्ध दै, अतः ये दोनों दुष्ट 
है । जर, चैत्र, धर्मिसच्तासमानसत्ताकचैतरप्रतियो गिकमेद्वाढा है, द्रव्यत्व दोनेसे, घटवत्‌ , 
इत्याकारक आभासके साम्यसेभी । तर्क्न्यत्वरूप साम्य इन अलुमानोंमें दै । एतेन--अप्रसिद्ध- 
बिशेपणत्व-आभाससाम्यादिसे नवीनोंफे अनुमानमी व्युद्स्त इप; नवीनोके अनुमानोंको दिख- 
छाते हैँ-ईश्वर, जीवप्रतियोगिक जो तात्त्विक भेद तादशभेद्वाढा दै, सर्वेशक्तित्व दोनेसे 
सबैज्ञत्व दोनेसे सर्वकायेकतृंत्व दोनेसे, अथवा स्वतन्त्र होनेसे जो जीवप्रतियो गिकतात्त्विक- 
भेदवाळा नहीं होता दै वह रक्त देतुओंबाळाभी नहीं होता दै, जैसे जीव । अथवा, जीव, 
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बरह्मप्रतियोगिकतात्त्विकमेद्वाळा दै, अल्पशक्तित्व होनेसे, अल्पज्ञत्व द्दोनेसे, अल्पकतृत्व होनेसे, 
संसारित्व होनेसे, जो ब्रह्मप्रतियोगिकतात्त्विकभेदवाळा नहीं होता है बह उक्त देतुओंवाळामी 
नहीं होता है, जसे कि व्रह्म । इत्यादि अनुमानोंमें प्रकृतद्वेतीफे मतमें, भेदको वस्तुस्वरूपता 
होनेसे वाघ है, अत: ये अनुमान दुष्ट हैं। नचेति | विशेषकों ढेकर तदुपपादनमू=भेदवत्त्तका 
उपपादन दै, नच=ऐसा नहीं दै, क्यों ? तस्प-विशेषको स्वरूपसे अतिरेक न होनेसे भेदवत्त्वका 
असम्पादकत्व दोनेसे और अप्रसिद्धविशेपणताकी आपत्तिसेभी उक्तानुमान ठीक नहीं दै, 
एतेन शब्दका ही विवरण करते हैँ । नचेति। जीवत्रदाका अभेद होनेपर अनिष्टकी प्रसक्तिसे 
अप्टद्रन्यातिरिक्त द्रव्यकी तरह और त्वत्सिद्धस्वप्रकाशत्वकी तरह साध्यको मानयोग्यत्वका 
सम्भव दै-इच्छादिक द्रव्याश्रितम्‌ गुणत्वात्‌ , यद्दोपर जैसे इच्छादिकमें अष्टटरव्याश्रितत्वके 
बाधसे अष्टमिन्नद्रव्याश्यत्वकी सिद्धि होती है, तेसे मिथ्यामेदके वाधसे अभिध्या भेदफी 
अनुमिति होती है, और जैसे वेद्यत, किश्चित्रिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगि, भत्वात्‌ , इस अनु- 
मानसे अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवद्दारविपयत्वकी प्रसिद्धि दोती दै, तैसे जीवो ब्रह्म वा, किञ्चि- 
द्धमिकशतियो गिज्ञानावाध्यमेदमतियोगि, अधिष्ठानत्वात्‌ , इस वश्ष्यमाणानुमानसे जीवादि- 
प्रतियोगिकता त्तिक भेदकी प्रसिद्धि है, यह भाव है; इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? तार्थ्रिकमेदके 
न होनेपरभी उपाधिकल्पितभेदुसे सवे अनिष्टके परिहारका सम्भव होनेसे । 

नच--जीवो ब्रह्म वा किश्विद्धमिकप्रतियोगिज्ञानावाध्यमेदप्रतियोगि, अघिष्टा- 
नत्वात्‌ , शुक्तिवदिति सामान्यतः साध्यप्रसिद्धिरिति-वाच्यम्‌ ; यर्किचिदभावम्रतियो- 
गिघटादिल्ञानावाध्यभेद्प्रतियोगित्वेनात्मज्ञानावाध्यमेदासिद्धे!। स्वप्नतियोगिज्ञानावाध्य- 
भेदमतियोगित्वे साध्ये दृष्टान्ते स्वपदेन शुक्तेदा्शान्तिकस्वपदेनात्मन; उक्तेर्व्यासिग्रहानु- 
पपत्तेः । यत्तु जीवाभिन्न इस्येव साध्यम्‌, मिथ्यामेदेन सिद्धसाधनं पश्चान्षिरसनीयमिति 
तन्न; निरसनोपायस्य निरसिष्यमाणत्वात्‌ । नच ब्रह्म जीवप्रतियोगिकधर्मिसत्तासमान- 
सत्ताकमेदवदित्येव साध्यम्‌; धर्मिपदेन ब्रह्मण उक्तावमसिद्धविशेपणत्वतादवस्थ्यात्‌ , 
यस्किचिद्धम्युक्तो, घटादिधर्मिसमानसच्तेन सिद्धसाधनात्‌ , विपक्षवाधकरूपविशेपाभावे 
पूर्वोक्तासाधारण्यापतेश्व । यत्तु ब्रह्म जीवप्रतियोगिकतात्तिकाभेदवन्नेति तन्न, एवम्रपि 
तात्त्विकामेद्स्यातास्तिकामावेन सिद्धसाधनात्‌ । अभावेऽपि तात्तिकत्वविशेपणेऽमर- 
सिद्धितादवस्थ्यात्‌। 

नचेति। जीव “या ब्रह्म! किश्चिद्धर्मिक जो प्रतियोगिज्ञानाबाध्य भेद तादृश भेदका 
प्रतियोगी दै अधिष्ठानत्व द्दोनेसे शुक्तिवत्‌ इस रीतिसे सामान्यतः साध्यकी प्रसिद्धि दै, इति 
न च वाच्यम्‌, क्यों ? यर्किस्थिद्भावप्रतियोगी जो घटादि वाहशघटादिज्ञानसे अवाध्य,जो 
भेद तादशमेद्प्रतियोगित्व होनेसे आत्मज्ञानसे अवाष्य जो भेद तादृशा भेदकी असिद्धिसे । 
और स्वप्रतियोगिज्ञा नाबाध्यभेदप्रतियोगित्वको साध्य होनेपर दृ्टान्तमें स्वपद्से शुक्तिका मरण 
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होनेसे और दाष्टान्तिकमें स्वपद्से आत्माका ग्रहण होनेसे व्याप्तिमहकी अनुपपत्तिसे । और जो 
कहा दै कि-' जीवसे भिन्न? यही साध्य है और मिथ्या भेदको लेकर दोनेवाला सिद्धसाधन 
पश्चात. निरसनीय दे सो ठीक नहीं; क्यों? निरसनफे उपायको खण्डयिष्यमाण होनेसे । 
नचेति | त्रह्म, जीवप्रतियोगिक जो धर्मिसत्तासमानसत्ताक भेद ताइशभेद्वाला दै, यद्दी साध्य 
है, नच-यह नहीं दो सकता दै, क्‍यों? घर्मिपद्से त्रह्मकी उक्तिद्दोनेपर अप्रसिद्धविशेषणत्वका 
तादवस्थ्य होनेसे, यक्किच्चिद्धमिकी उक्ति होनेपर घटादिरूप जो धर्मि ताद॒श धर्मिसमानसत्ताक 
भेदसे सिद्धसाधन होनेसे । और विपक्षमें घाधकरूप जो विशेप उसका अभाव होनेपर पूर्वोक्त 
असाधारण्यकी आपत्तिसे भी । और जो कहा दै कि,-त्रह्म जीवप्रतियोगिक तात्त्विक अभेद 
वाढा नहीं दै, यद्द साध्य दै सो ठीक नहीं; क्यों ? ऐसा दोनेपरभी ताद्त्विक जो अभेद उस 
शसेदफे अतात्तिक अभावसे सिद्धसाधन होनेसे ओर अभावमेंभी ताक्तिवकत्व विशेषण होनेपर 
अप्रसिद्धिका तादुवस्थ्य होनेसे । 
ननु--अत्र जीवभतियोगिकतात्विकभेदस्यान्योन्याभावरूपत्वानामसिद्धिदापः, 

यत्र हि अभावव्यापकतया हेत्वभावो गह्यते, तत्रेव साध्यप्रसिद्धिरङ्गम्‌, इह तु जीवतादात्म्य- 
व्यापकता हेत्वमावस्य ग्राक्षा तदभावो हेतुना साध्यत इति कि साध्यप्रसिद्धया ? तां 
विनापि व्यासिग्रहोपपत्ते;; सन्देहरूपपक्षतासम्पत्तयेडपि न तदपेक्षा; तस्याः सिपायिधपा- 
विरहसहकृतसाधकमानामावर्पत्येन सन्देहाघटितत्वात्‌ ब्रह्म तत्वतो जीवभिन्ने नयेति 
सन्देहाभावेपि “जीवत्रह्मणोभेदे तात्त्विकत्वमस्ति नवेति सन्देहसम्भत्राच' । प्रमेयत्वमेतन्नि- 
ात्यन्तामावप्रतियोगि नवेति सन्देइवदिति-चेत्‌ , न, एवं हि प्रसिद्धेतरमेद! पृथिव्यामिव 
प्रसिद्धजीवमेदो ब्रह्मणि सिद्धघतु न तद्भततास्तिकत्वमपि । व्यापकव्यतिरेकस्य व्याप्य- 
व्यतिरेकमात्रसाधनसमथेतात्‌ अन्यथा अतिप्रसङ्गात्‌ । 
र नन्तिति । यद्दापर जीवप्रतियोगिक ताच्चिक भेदको अन्योन्याभावरूपत्व होनेसे अप्र- 
सिद्धि दोप नहीं दै, जद्दॉपर अभावज्यापकत्वेन हेत्वभाव गृद्दीत होता दै वहीपर साध्यकी 
प्रसिद्धि अङ्ग दै और इह्‌ तु=श्वरः जीवप्रतियोगिकता स्त्विकभेदचान्‌ इस अनुमानमें तो जीव- 
तादात्म्यनिरूपयिता व्यापकता हेत्वभावनिष्ठ प्राद्या दै-यहाँपर अन्योन्याभावका अभाव जीव- 
तादास्म्यरूप है वह तो जीवमें प्रसिद्ध दी दै; तदभाव-जीवतादात्म्याभाव स्वेज्ञत्वा दिरूप हेतुसे 
साध्य किया जाता दै, अतः साध्यप्रसिद्धिसेच्तादात्म्याभावप्रसिद्धिसे क्या प्रयोजन दै, 
ताँ बिनापि=साष्यप्रसिद्धिके विनाभी व्यासिप्रहकी उपपत्तिसे। और सन्देहरूप जो पक्षता 
ताइशपक्षताकी सम्पत्तिके लिए भी साध्यप्रसिद्धिकी अपेक्षा नदाँ दै तस्या;-पक्षवाको सिपा 

घयिपाबिरहसहकृतसाधकमानाभावरुपत्व होनेसे, सन्देहसे अघटितत्व होनेसे, इस पङ्किका 
अथे ग्रन्धारम्भमें दी आचुका दै । परह्म तत्वतः जीवसे भिन्न दै या नहीं इत्याकारक सन्देहके 
न दोनेपरभी जीव ब्रह्मे भेदमं तास्विकत्व दै या नहीं इत्याकारक सन्देदके सम्भवसे जैसे कि 
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प्रमेयत्व एतज्निष्ठात्यन्ताभावका प्रतियोगी दै या नहीं यह सन्देह होता दै; इति चेन्न; क्यों ? 
ऐसा द्वोनेपर प्रसिद्ध जो जलादिरूप त्रयोदश इतरपदार्थ उन्होंका भेद जैसे प्रथिवी इतरभेद- 
वती गन्धवत्वात्‌ इस अनुमानसे प्रथिवीमें सिद्ध द्दोता है तैसे प्रसिद्ध जो जीव उसका भेद 
त्रह्ममे सिद्ध हो तद्वत-्मेदगततास्विकत्वभी नहीं सिद्ध हो सकता है व्यापकाभावको व्याप्या- 
भावके ही साधनमें समर्थत्व द्ोनेसे। अन्यथा अपिप्रसङ्गसे-्वन्ध्याभावसे जलादिफे अभावकीभी 
सिद्धि होने ढगेगी । १ 


यदपि भेदतात्तिकतवं धमेनिष्ठत्वेन उदशङ्कि, तदपि साध्याप्सिद्धया दुष्टम्‌ । नापि 
ब्रह्म जीवात्‌ भिन्नम्‌, दुःखाननुभवितृत्वात्‌ , घट्वद्त्यलयि; सर्वानुभवितरि हेतोर- 
सिद्धेः । स्वनिष्ठेतिविशेपणे जीवे व्यभिचारः; दुःखस्यान्तःफरणनिठ्ठत्वात्‌ , मिथ्यामेदेन 
सिद्धसाधनाच । नच-मेदे साध्ये अर्थशून्यश्रान्त्या सिद्धसाधनोवत्ययोग इति-वाच्यम्‌; 
भ्रान्तेवेस्तुझून्यत्वस्येवाभावात्‌ उक्तमिदमनिर्वाच्यवादे । नचेतदूनुमितिविपयतया प्रामा- 
णिकलेन सिध्यतः कथं मिथ्यात्वम्‌; अुमितिविपयतायाः प्रामाणिकत्ये अतन्यत्वात्‌ 
नचैवं मिथ्यात्वाद्यनुमानेअपि करिपतमिथ्यालादिना सिद्धसाधनापत्तिः; कल्पितलं व्याव- 
दारिकस्वमभिम्रेतम्‌ भातिभासिकत्वं वा, आद्य इष्टापत्तेः, अन्त्ये हेतोःस्त्रसमानसत्ताक- 
साध्यसाधकतया । प्रातिभासिकल्रामसक्तेः । 

और जो भेदका तार्विकत्व धर्मनिष्टत्वेन शङ्कित किया दै, वही साध्यकी अप्रसिद्धिसे 
दुष्ट दै । ग्रह जीवसे भिन्न दै, दुःखका अनुभवितृत्व न दोनेसे घटवत्‌, यह अन्वयि अनुमा- 
नभी टीक नहीं है, सबैका अनुभवितू जो श्रक्ष उसमें द्देतुकी असिदधिसे । और स्वनिष्ठ जो 
दुःख ताइशदुःखाननुभवितृत्व कहो तो जीवमें व्यभिचार दै=जीवमें स्वनिछ दुःखका अननु- 
भवितृत्व दै और उक्त साध्य नहीं दै अतः व्यभिचार दै, व्यभिचारको ही स्पष्ट करते दैं>दुःखको 
अन्तःकरणनिधवत्व द्दोनेसे । और मिथ्या भेदसे सिद्धसाधन दोनेसेभी । नचेति | भेदके साध्य 
होनेपर अर्थसे शून्य जो भान्ति ताहश आान्तिले सिद्धसाधनकी उक्तिका अयोग दै, इति नच 
वाच्यम्‌ ; क्यों ? आन्तिमे अ्शन्यताके ही अभावसे>भ्रान्तिमें अर्थशन्यत्व नहीं दै, किन्तु 
विपयितासम्वन्धसे अनिर्वचनीयअथेवत्त्व दै, यह अनिर्घचनीयवादमें कद्दा दै । नचेति | उक्त 
अनुमिततिविपयत्वेन प्रामाणिकत्वेन सिद्ध होनेवाळे भेदका मिध्यात्व कैसे दै, नच=ऐसी 
आशङ्का नहीं करना, क्यों ? अनुमितिकी विपयताको प्रामाणिकत्वमें अतन्त्रत्व दोनेसे=जद्व- 
पर अनुमितिकी बिपयता हो वहॉपर प्रामाणिकत्व दो ऐसा नियम नहीं दै, नचेति | इसीप्र- 
फारसे मिथ्यात्वादिसाध्यक्ानुमानमंमी कल्पित मिथ्यात्वादिसे सिद्धसाधनकी आपत्ति दै, 
नच=ऐसी शङ्का नहीं करना, क्‍यों ? कल्पितत्वसे क्या आपको व्यावद्ारिकत्व अभिप्रेत दै, 
या प्रातिभासिकत्व; आय्यपक्षम इष्टापत्ति द्दोनेसे। और अन्त्यपश्षमे देतुको स्वसमानसत्ताक- 
साध्यक्ी साधकता होनेसे । प्रातिमासिकत्वकी अप्रसक्तिसे । 


८७४ अद्वैतसिद्धि: । [ जीवत्रह्ममेदानुमानभङ्ग; ] 


एतेन--ब्रह्म जीवतियोगिकधर्मिसत्तासमानसत्ताकमेदवत्‌ । दुःखाननुभवित- 
27 अश्रान्तत्वात्‌ असंसारिलात्‌ घखत्‌ , जीवो वा, व्रहम्तियोगिकताइकूमेदवान्‌ , 
क्त्यादिभ्य इति-निरस्तम्‌ ; उपहितस्य पक्षत्ये धर्मिसमसत्ताकत्वे सिद्धेऽपि तात्ति- 
कल्वासिद्धे! सिद्धसाघनात्‌ , शोधित-तत्तंपदायेयोः पक्षत्वे तयोधेमित्वाभावेन वाधापत्तेः | 
नच-धर्मित्वाभावे प्रति धमित्वाधमित्वाभ्यां व्याघातः, ब्रह्मणः सवेनिपेधस्तरूपत्वेन व्याघा- 
ताभावात्‌ । नच धर्मिशन्देनाश्यमात्रविवक्षा, धर्मित्वदाश्रयलस्यापि तत्रासत्वात्‌ । यत्तु 
धर्मिशब्दस्य पित्रादिशब्दवत्‌ सम्वन्षिशब्दत्वेन यत्किञ्चिद्धमिसमसत्ताकतया न सिद्ध- 
साधनमिति तन्न, शब्दस्वभावोपन्यासस्यानुमान प्रत्यनुपयोगात्‌ । एतेन-धर्मिपदस्थाने 
स्वपद्मिति-अपास्तस्‌ ; धमिपदतुल्ययोगक्षेमत्वात्‌ , अतएव-धर्मिसत्तासमानसत्ताकपद- 
स्थाने पारमाथिकेति वा; यावरस्वरूपमनुवतेमानेति वा स्वाज्ञानाकार््येति वा, स्वज्ञाना- 
वाध्येति वा विशेषणं देयम्‌ ; स्वपदस्य समभिव्याह्ृततत्तत्परत्वस्य व्युत्पत्तिसिद्धत्वादिति- ` 
निरस्तम्‌ आद्ये साध्यतैकस्याच । 
एतेन=सिद्धसाधनादिसे व्रह्म, जीवप्रतियोगिक जो धर्मिसत्तासमानसत्ताक भेद तारश- 
भदवाळा दै, दुःखाननुभवितृत्व होनेसे, अश्रान्तत्व ददोनेसे, असंसारित्य होनेसे घटवत्‌ । या 
जीव ब्रह्मप्रतियोगिकधर्मिसत्तासमानसत्ताक जो भेद तादृश भेदवाळा दै, असवेशक्तित्व होनेसे 
भ्रान्तत्व होनेसे संसारित्व होनेसे घटवत्‌; यह कथन निरस्त हुआ, एतेन का अर्थ द्खलाते 
हैं--उपद्दितको पक्षत्व होनेपर धर्मिसमसत्ताकत्वफे सिद्ध होनेपरभी तारिवकस्वकी असिद्धिसे 
सिद्धसाधन हे, और शोधित तत्रं पदार्यको पक्षत्व दोनेपर उन्होंमें धर्मिकत्व अभावसे वाध है, 
अतः उक्तानुमान ठीक नहीं नचेति | धर्मित्वाभावके प्रति धर्मित्वस तथा अधर्मित्वसे न्याघात 
द्ैन्यदि श्रम घर्मित्वामावका धर्मि दे तव तो उसमें घर्मिस्वाभावनिरूपितधर्धित्वफे रद्द जानेसे 
भर्मिस्वामावक्रा कथन व्याघातयुक्त है; यदि घर्मित्वाभावका धमि ग्रह्म नहीं है तब तो धर्मिस्वके 
रद्द जानेसे धर्मित्वाभावक्रा कथन व्याघातयुक्त दै; नच=ऐसा नहीं कहना, क्यों ? त्रद्मको 
सर्वेनिपेधरूपत्म होनेसे व्याघातफे अभावसे । घर्मिशब्दसे आश्रयमात्रम हमारी विवक्षा देर 
भर्मिशब्दसे आशय ही हमको कइनेको इष्ट दै, नच=ऐसा नहीं कहना क्‍यों ? धर्मित्ववत्त 
आश्रयत्वकाभी तत्र=ग्रहममें असत्त्व दोनेसे । और जो कहा दै कि-धर्मिशव्दको मित्रादि- 
शब्दवत्‌ सम्बन्धिशब्दत्व होनेसे यत्किव्विद्धर्मिसमसत्ताकत्वेन सिद्धसाधन नहीं हैं वह टीक नहीं 
शब्दस्वभावफे कथनका अनुमानके प्रति अनुपयोग होनेसे । पतेन, धर्मिपद्के स्थानमें * स्वपद 
है ! यह अपास्त हुआ, इसकोमी धर्मिपदृके तुल्ययोगध्ेमत्व होनेसे । अत एवेति । धर्मिसत्ता- 
समानसत्ताकपद्के स्थानमं “ पारमार्थिक ? यह पद या ८ यावत्स्वरूपमनुवत्तेमान ? यह पद या 
“ स्वाज्ञानाकाये ' यद पद “ स्वज्ञानावाध्य ' यह पद विशेषणरूपसे देय दे, स्वपवनिष् 
समभिव्याद्वततत्तत्परत्वको व्युत्पत्तिसिद्धत्व दोनेसे-यक्ञापर ब्रह्म, जीवप्रतियोगीकपारमार्थिक- 


{परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता । ८७९ 


भेदवत्‌, ऐसा साथ्य रखनेमें भेदमें पारमाथिकत्वकी अप्रसिद्धि दै अतः इस पक्षको छोड़कर 
* यावल्वरूपमजुवत्तेमान ? यह कद्दा इस पक्षमंभी सिद्धसाधन है, क्योंकि यावत्कालमें ब्रह्म दै 
तावत्काळमं मिथ्या भेदभी दै-जितने कालतक ब्रह्म देरजितने कालमें ब्रह्म है उतने काळतक= 
उतने कालमें आविद्यक भेद्मी दै, अतः सिद्धसाघन है, इससे यचनेफे लिए ' खाज्ञानाकाय्यै ? 
यह तीसरा पक्ष लिया गया है इसमेंभी अनादिसिद्ध मिथ्याभेदको छेकर सिद्धसाधन है, अतः 
/ खज्ञानाबाध्य ? इस चतुय पक्षकी शरण छी दै, यह कथन अपास्त हुआ; आद्यपकषमें साथ्यफे 
वैकल्यसेभी-घटादिवृत्तिमेदमें पारमार्थिकत्व नहीं है अतः दृष्टान्तमे साथ्यवैकल्य है। 

नच--घटो जीवमतियोगिकमतियोगिब्वानावाध्यमेदवान्‌, जीवधर्मिकधर्मिप्तानावा- 
ध्याभेदाप्रतियोगिलात्‌ , यत्‌ यब्ज्ञानावाध्ययद्धमिकाभेदाप्रतियोगिः तत्‌ तज्ज्ञानावाध्य- 
तत्मतियोगिकमेदबत्‌ यथा दूरस्यवनस्पत्योरेक इत्याद्यनुमानेन साध्यसिद्धेर्नामसिद्धिरिति- 
वाच्यम्‌ ; यच्छन्दानलुगमेन पक्षघमेहेतो व्याध्यग्रहात्‌ घर्मिलमतियोगित्वादिसामान्याका- 
रेण व्यासिग्रहे विशिष्यसाधनायोगात्‌ । नच-एवं स्वप्रागभावव्यतिरिक्तेत्यादो का गति- 
रिति-वाच्यम्‌; तत्राप्येतदपणसश्चारेण व्यतिरेकिणि वानुमानान्तरे वा तात्पर्यात्‌ । नापि- 
ब्रह्म तततो जीवाभिन्ने नेति साध्यम्‌) एवं च न साध्यवैकर्यशङ्कापि त्वन्मतेऽपि क स्पित- 
घटे कड्पितजीवात्‌ ता्तिकभेदवत्तात्विकामेदस्याप्यभावादिति वाच्यम्‌; तात्तविका मेद्स्य 
तात्विकेनाभावेन सिद्धसाधनस्योक्तत्वात्‌ । नापि जीवेश्वरो धर्मिज्ञानावाध्यपरस्परमति- 
योगिकभेदवन्तौ विरुद्धधर्माधिकरणत्वात्‌ दइनतुहिनवत्‌ , विरोधश्च परस्परात्यन्ताभाव- 
खपत, तद्माप्यत्वं बा . कालमेदेनापि सामानाधिकरण्यायोग्यत्वं बा, संयोगतदत्यन्ता- 
भावयोश्च सामानाधिकरण्यं मतद्वयेऽपि नेति न तदाश्रये व्यभिचार इति-्राच्यम्‌; 
अर्मिपदमादाय दोपस्य परागेवोक्तत्वात्‌। 

नचेति। घट, जीवप्रतियोगिक जो प्रतियोगिकज्ञानावाच्य भेद तादृशाभेदवाळा A 
जीवधर्मिक जो घर्मिज्चानावाध्य अभेद तादूशअभेदका अप्रयो गित्व दोनेसे, जो यज्ज्ञानावाध्य- 
यद्धमिक अभेदका अप्रतियोगी दै वह तज्ज्ञानावाध्यतत्मतियोगिकभेदवत्‌ दै जैसे दूरस्थ वन 
स्पतिओंमें एक>रसालमें सरलञ्चानाबाष्यसरलधर्मिकाभेदाप्रतियो गित्वरूपहेतु दै और सरलज्ञाना- 
याथ्यसरखप्रतियोगिक भेद॒भी दै । इत्यादि अनुमानसे साध्यकी प्रसिद्धिसे अप्रसिद्धि नहीं है, 
इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? यच्छन्दके अननुगमसे पक्षका धर्मिभूत जो हेतु उसमें व्याप्तिका 
अदद न होनेसे, और धर्मित्वप्रतियोगित्वरूपसामान्याकारसे व्याप्तिप्रद दोनेपर विशिष्य-जीव- 
ज्ञानाब्राध्यत्वरूपसे साधनफे अयोगसे । नचेति। ऐसा होनेपर ' स्वप्रागमावव्यतिरिक्त ? इत्यादि 
स्थळोंमें क्या गति है, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? तत्रापि=उक्तानुमाना दिमेंभी स्वदाब्दप्रयुक्त 
अननुगतरूप दूपणके सभ्वारसे, व्यतिरेकमे या अनुमानान्तरमें तात्पर्य्य द्वोनेसे । श्रह्म तत्त्वतः 
जीवसे अभिन्न नहीं दै यह साध्य दै इसके साध्य होनेपर साध्यफे बैकल्यकी दाडाभी नहीं दै 


८८० अद्वैतसिद्धिः । [ जी माह ] 


तुम्हारे मतमेंभी कल्पितघटमें कल्पितजीवसे,तात्त्विक भेदकी तरह तात्त्विक अभेदकेभी अभावसे 
इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? तात्त्विक अमेदके अतात्त्विक अभावसे सिद्धसाधनको उत्तस्व होनेसे । 
नापीति। जीव तथा ईश्वर ये दोनों धर्मिज्ञानसे अवाष्य जो परस्परप्रतियोगिक भेद तादुश- 
भेदवाले हैं; विरुद्धधर्मादिकरणत्वहोनेसे दद्दनतुदिनवत; और विरोध तो परस्परात्यन्ताभावरूपत्व 
या परस्परात्यन्ताभावव्याप्यत्व या, काछमेद्से भी सामानाधिकरण्यका अयोग्यत्वरूप दे और 
संयोग तथा संयोगात्यन्ताभाव इन दोनोंका सामानाधिकरण्य मतद्वयमेंभी नहीं, है अतः तदाभ्रये- 
सयोगाश्रयमें व्यभिचार नहीं दै इत्यपि न वाच्यम्‌; क्यों ? घर्मिपदको लेकर दोपको प्रथम हो 
उक्त होनेसे। 

अव्याप्यदृचिदुःखशब्दाद्यधिकरणे व्यभिचाराच, जीवब्रह्माभेदसिद्धो स्वतन्त्रत्वा- 
स्वतन्त्रत्वादीनां सामानाधिकरण्यायोग्यत्वरूपबिरोधस्यैवासिद्धधा स्वरूपासिद्धे! कल्पित- 
सार्वश्यासावज्यादिव्यवस्थाया वर्णे हस्वत्वदीघेत्वादिव्यवस्थावत्‌, करिपतमेदेनेवोपपत्त्या 
स्वाभाविकभेदंमत्यमयोजकत्वाच । नच-अस्सशक्तिरसार्यं पारतन्त्रयमपूणता | उपजीब - 
कत्वे जीवस््मीशत्वं तद्विपयेय; । स्वाभाविक तयोरेतन्ान्यया तु कथश्वन इत्यादिश्रुत्या 
सावेड्यादे! स्वाभाविकत्वोक्त्या कल्पितत्वासिद्धि! अनाद्यविद्यासिद्धत्वेनेदानीन्तनत्वामा- 
येन च स्वाभाविकतवोक्ते;, तच्छब्देनोपहितयोरेव परामर्शात्‌ । न तत्र स्वाभाविकत्वोक्तिवि- 
रोधः; न दयुपदितेऽपि सवे्वत्वादिकपागन्तुकम्‌ । नापि-ब्रह्म, स्वज्ञानाबाध्यजीवप्रतियोगि- 
कमेद्वत्‌ पदार्थत्वात्‌, घखबत्‌ , चेतनत्वं जीवलावच्छित्नपतियोगिताकधर्मिज्ञानावाध्यमे- 
दवदत्ति, समैचेतनहचित्वात्‌, चेतनाइत्तिरहितत्वाद्वा शब्दायेत्ववत्‌ इति वाच्यम्‌ । 

अव्याप्यवृत्ति जो दुःख और शब्दादि तद्धिकरणमें व्यभिचार होनेसेमी । ज्ञीवत्रह्मका 
अभेद सिद्ध होनेपर स्व॒तञ्नत्व अस्वतन्त्रत्व आदिके सामानाधिकरण्यका अयोग्यत्वरूप जो 
बिरोध उस विरोधकी द्द असिद्धिसे स्वरूपासिद्धि दोनेसे, और कल्पित जो सवेज्ठत्व तथा 
असवेज्ञत्व इन दोनोंकी व्यवस्थाकों वर्णम हृत्वत्वदीर्धत्वन्यवस्थाकी तरह कल्पितमेदसे ही 
उपपत्ति होनेसे स्वाभाविक्रमेदकेप्रति अप्रयोजकत्व होनेसे । नचेति | अल्पशक्ति और असा- , 
बैज्य तथा पारतन्त्रय और अपूर्णता तथा उपजञीवकत्व जीवत्व दै, और उक्तोंका विपय्येय 
इत है । तयो!=जीव तथा ईश्वर इन दोनोंमें यह जीवस्व तथा इंशत्व स्वाभाविक दै, कभी 
अन्यथा नहीं द्वोता दै, इत्यादि श्रुतिसे सावेझ्यादिके स्वाभाविकत्वफे कथनसे कल्पितत्वक्री . 
असिद्धि है, नच-ऐसा नहीं कहना क्‍यों ? अनादि जो अविद्या ताशश अविद्यासिद्धत्वसे 
इदानींतनत्वके अभावसे स्वाभाविकत्वकी उक्ति होनेसे तस्छब्देन-तयो/-इस तत. शब्दसे 
उपद्दितोंका दी परामश दोनेसे । और तत्र-उपद्दितमें स्वाभाविकत्वकी उक्तिका विरोध नहीं, 
क्योंकि उपहितमेंभी सावंझ्यादिक आगन्तुक-कादाचित्क नहीं। नापीति । त्रद्म, स्वज्ञाना- 
बाध्य जो जीवप्रतियोगिक्रमेद तादशभेदवाला है, पदार्थत्व होनेसे घटवत; चेतनत्व, जीवत्वाव- 
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च्छिन्नप्रतियोगिताक जो धर्मिज्ञानाबाध्यमेद तादशभेद्वालेमें वृत्ति दे, सबै चेतनोंमें वृत्तित्त 
होनेसे, अथवा चेतनावृत्तित्वसे रद्दितत्व होनेसे शब्दार्थत्ववत्‌ , इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ! 
स्वपद्धमिपदानलुगमतादबरंथ्यात्‌ , अन्यहेतोजींवत्ये व्यभिचाराच जदट्त्तित्वायु- 
पाघिसस्वेन विपक्षवाधकाभावेन चाप्रयोजकत्वात्‌ । ब्रह्मणो जीववत्संसारित्वापत्ताविष्टा- 
पत्तिः | कल्पितभेदेन वा परिहारो विधेयः । तदुक्तम्‌-अममेयेऽलुमानस्य प्रदत्तिने कंचन | 
प्रमेयस्य त्वनात्मत्वात्‌ तत्र भेदानुमेष्यते ॥ शुद्धचैतन्ये धर्मानधिकरणतयाबुमानामसर; । 
यत्र प्रसरः तत्रेष्टापत्तिरित्यथ | नच एवमैक्यानुपानमपि कथम्‌ ? भवत्पद्यस्य तदेवयानु- 
मितिः कथमिति पठितुं शक्यत्वादिति-वाच्यम्‌; शुद्धयैतन्येक्यस्य शब्देकगम्यत्येन 
तत्रानजुमेयत्वस्ेषटत्वात्‌ नच तप्बैक्यानुमानोपन्यासानगेक्यम्‌; तस्य भेदे ताक्षिकलश्रम- 
मात्रनिरासफलत्वात्‌ । तस्मात्‌ अप्नसिद्धविश्ेपत्वादन्ययैवोपपत्तितः । सवेशक्त्यत्पशक्तया- 
देने भेदे तन्त्रता ततः । 
इत्यद्वैतसिद्धौ जीच्र्ममेदानुमानभङ्गः । 
स्वपद्‌ तथा धर्मिपद इन दोनोंका ताद्वस्थ्य दोनेसे, और अन्त्य देतुका जीवत्वमें व्यभि- 
चार होनेसेभी और जडबरत्तित्वादिरूप उपाधिका सत्त्व होनेसे तथा विपश्चमें घाधकके अभावसे 
अप्रयोजकत्व होनेसेभी । ओर व्रह्मको जीवस्वरूपवत्‌ संसारित्वकी आपत्तिमें इष्टापचि दै। 
अधवा कल्पित भेद्से परिहार करणीय दै । सो कहा दे-अप्रमेयरूप शुद्धवस्तुमें अनुमानकी 
किसीभी प्रकारसे प्रवृत्ति नहीं होती दै, और प्रमेयको अनासमत्व दोनेसे तत्र--प्रमेयमे भेदकी 
अनुमिति अङ्गीकृत होती दै शुद्ध चैतन्यम धर्मानधिकरणतयाभेदानुमापकधमेका अधिकरणत्व 
न दोनेसे अनुमानका प्रसर नहीं दै, और जहाँ अनुमानका प्रसर दै तह इष्टापत्तिः=सिद्धसाधन 
है। नचेति। ऐसा दोनेपर ऐक्यानुमानमी कैसे दोगा, आपके उक्त पद्यको तदैक्यानुमितिः 
कथम्‌ , चतुयेपादकी जगहमें इसको रखकर पठन करनेके लिए शक्यत्व दोनेसे, इति नच 
वाच्यम्‌ , क्यों ? शुद्धचैतन्यरूप ऐक्यको दब्दैकगम्यल दोनेसे तत्र-शुद्ध चैतन्यमें अननुमेयत्वको 
इष्टत्व होनेसे । तब ऐक्यके अनुमानके उपन्यासका वैयर्थ्य है, नच-पैयथ्य नहीं है, क्यों? 
तस्य=ऐक्यानुमानोपन्यासको भेदमें जो तात्विकत्वका भ्रममात्र ताहशभ्रममात्रका जो निरास 
तादृशनिरासफलकत्व दोनेसे । तस्मात. पारमार्थिकत्वादिरूप विशेषणकों या, भेदृप्रतिनिधिरूप 
विशेषको अप्रसिद्धत्व होनेसे । और सवेशक्ति अस्यशक्तिको भाविद्यक भेदसे ही उपपन्न दोनेसे 
सर्वशक्ति अल्पशक्त्यादिको भेदमें तन्नता नहीं दै यद्द अथ सिद्ध हुआ । 
इति सरलायां जीयब्रह्मभेदानुमानभक्ठः । 
अथ जीवपरस्परमेदानुमानभङ्टः । 
एवं जीवानामपि न परस्परमेदाबुमानम्‌ । चैत्रो मेत्रपतियोगिकर्धार्मिज्ञानाबाध्य- 
दवान. मेत्रमतियोगिकतास्तिकामेद्वा्नेति वा, भैत्रानुसंहितदुःखाननुसन्धातृत्वात्‌, 
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भैत्रस्मतसर्वास्मवेतात्‌ मैत्रानुभूतसर्वाननुभवितृत्वाच, धटवदित्यत्र प्रयपरसाध्ये धर्मिपद- 
. विकल्पेन द्वितीयसाध्ये तात्त्विकाभेदस्याताक्तिकमेदेन सिद्धसाधनात्‌ , उपहितस्य पक्षत्वे 
अर्थान्तरात्‌ , चेतन्यमात्रपक्षत्वे हेत्वसिद्धेः साधनेकदेशस्पाननुसन्धानादेरुपाधित्वसम्भ- 
वाच्च | विमतो बन्धध्वंस;, स्वमतियोगितावच्छेदकावच्छिन्नाधारप्रतियोगिकमतियोगिज्ञा- 
नाबाध्यमेदवश्रिष्ठ वन्थध्वंसत्वात्‌ , सम्मतवत्‌, जीवः संसारी संसारध्वंसाधारो वा, 
सज्ञानावाध्यजीवप्रतियोगिकमेद्वान्‌ संसारप्तियोगिकरब॒ज्ञानावाध्यमेदवान्‌ वा, स्वन्ञा- 
नावाध्यसंसारध्वंसाधिकरणमतियोगिकमेदवान वा, पदायेवत्‌ , घटवत्‌, विमतः आनन्दः 
स्वनिष्ठदुःखविरोधित्वव्याप्यधमेण सजातीयम्रतियोगिकस्तर्ञानावाध्यमेदवान्‌ दुःखविरो- 
घित्वात्‌ दुःखाभाववत्‌ , इत्यादिषु वन्धप्रतियोगिकमेद्वति कालादोध्वंसस्य विद्यमान- 
त्वेनार्यान्तरात्‌। दुःखनिगलसाधारणवन्धत्वासम्भवाच्च, स्वपदानुगमाच । 
अथ सरलायां जीवपरस्पर भेदानुमानभङ्गः । 
एवमिति | इसी रीतिसे जीवोंकेभी परस्पर भेदका अनुमान नहीं दो सकता दै । अब 
उक्तविध अनुमानोंको दिखळाकर दूपित करते हैं-चैत्र, भैत्रप्रतियोगिक जो धर्मिज्ञानायाथ्यभेद 
तादशभेदवाळा दै, अथवा मैत्नप्रतियोगिक जो तास्तरिक अभेद तादरा अभेदवाळा नहीं है, 
मैत्रसे अनुसंहित =स्टरत ओ दुःख तादश दुःखका अनुसन्धातृत्व न दोनेसे, और मेत्रसे स्पत 
जो से ताइ सबेका स्मतृत्व न होनेसे, और मैत्रसे अनुभूत जो सबै तादा सबैका अनुभवि- 
तृत्व न दोनेसे घटवत्‌, घटम उक्त तीनों देतु हैं और मेत्रप्रतियोगिक घरज्ञानायाध्य भेदभी 
हे, तैसे मैत्रप्रतियोगिक तात्त्विक भभेदवाळाभी घट नहीं है; इत्यत्र--इस अलुमानमें प्रथमसाष्य- 
पक्षमं धर्मिपदफे विकल्पसे सिद्धसाधन होनेसे और द्वितीय साध्यपक्षमे तास्त्िका मेदस्य= 
ताच्चिक अभेद है जिसमें ऐसा जो पदार्थ तादृदापदार्थप्रतियोगिक अतार्त्विक भेदसे सिद्ध- 
साघनत्व दोनेसे और उपद्दितको पक्षत्र: होनेपर अर्थान्तर=सिद्धसाधन दै, और चैतन्यमात्रको 
पक्षत्व होनेपर देतुकी असिद्धि है, और साघनैकदेश जो सवोननुसन्थान सबास्मरणादि है 
उसको उपाधित्बकामी सम्भव दैःघटरूपदृष्टान्तान्‍्तभाविन उपाधिको साध्यव्यापकता स्पष्टही 
है, और पक्षान्तर्भावेन साधनाव्यापकत्व दै, अतः यह अनुमान दुष्ट दै । विमत, वन्धका घ्वंस, 
स्वप्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्नका जो आधार तादृश आधारप्रतियोगिक जो प्रतियोगिज्ञाना- 
वाभ्यभेद तादश भेदृवाळा जो पदार्थ तन्निए दै, बन्धध्वंसत्व दोनेसे, सम्मतवत्-मुक्तनीतरोमें 
रहनेवाढा यन्धष््रंस पक्ष दै, स्वपद्से बन्धफे '्यंसका प्रहण है स्वप्रतियोगिदा . बन्धमे दे. 
प्रतियोगितावच्छेद्क बन्बत है, प्रतियोगितावच्छेदकाचच्छिन्न यन्ध दे उसका आधार वद्ध 
आत्मा दे तादश आधारप्रतियोगिक जो आधाररूपप्रतियो गिज्ञानावाध्यमेद तारशभेदवाळे युक्त 
आत्मा हैं, तन्निष्ठ साध्य है, यहाँ यदि प्रियो गितावच्छेरकावच्छिन्ञाधार यहद न फडे तो सबै 
ज़ीवोंका परस्पर भेद न सिद्ध होगा, क्यरॉकि .स्वशब्द्स-लिया बन्थश्वंस तत्मतियोगिरूप जो 
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यन्ध उसका आधार एक चैत्ररूप आत्मा हुआ तत्प्रतियोगिक मेद्‌ मैत्ररूपात्मामें रद्दा तन्निपत्व 
चन्बध्वंसको दै; जब स्वप्रतियोंगिताबच्छेदकावच्छिन्नाधार कदा तय तो यावत्‌ वन्धाबार, 
आत्माओंका अहण हो गया, क्योंकि प्रतियोगितावच्छेद्कावच्छिन्नहाच्दोक्त निखिल बन्धोका 
आधार तो एक चैत्रात्मा नहीं वन सकता दै, किन्तु यावदू वद्ध आत्माही बन सकते हैँ 
तत्मतियोगिकमेद्‌ मुक्तात्माओंमें रह जायगा, फडत: सवे आत्माओंका परस्पर भेद सिद्ध हुआ। 
और व्यावदारिक भेदको लेकर सिद्धसाधनबारणके लिए भेदांशर्मे प्रतियोगिज्ञानाबाच्य यह्‌ 
विशेषण दिया है । जीव इति । जीव या संसारी, अथवा संसारध्वंसाधार, सज्ञानसे अच्राष्य 
जो जीवप्रतियोगिकभेद तादश भेदवाछा दै, अथवा स्वज्ञानात्राथ्य जो संसारष्वंसा धिकरण- 
प्रतियोगिकभेद तादृश भेदवाला है, पदार्थत्व दोनेसे घटवत्‌,-यदाँपर तीन पक्षोंफा निर्देश दै, 
और तीन साथ्योंकामी निर्देश है, इन्होंका यधासङ्घयेन अन्वय करना । यहाँपर जीवत्वोप- 
हिवोंके भेदको सिद्धत्व दोनेसे, द्वितीयपक्ष किया दै, अविद्यारूपसंसारवाला एक ही चेतन 
माना जाता है, अतः इस पक्षमें सिद्धसाधन नहीं है । अविद्यारुपसंसाराश्यत्व अविद्योपदितको 
ही है, और नाना अविद्यापक्षमें अविद्योपहितोंकाभी भेद सिद्ध ही है, अतः सिद्धसाधन दे, 
इससे बचनेके लिए तृतीय पक्षका निर्देश है। विमत आनन्द, स््रनिष्टुनआनन्द निप जो दुःख- 
विरोधित्वब्याप्य आनन्दृत्वरूप धर्मे तारश धमेसे जो सजातीय ताशसजावीयप्रतियोगिक जो 
स्वज्ञानावाथ्य भेद तादृश भेद्वाळा दै, दुःखविरोधित्तर होनेसे दुःखाभाववत्‌, इस अनुमानसे 
आनन्दोंका भेद सिद्ध होनेपर आत्माओंका भेद सिद्ध होता दे; इत्यादि अनुमानोंमें बन्बप्रति- 
योगिकभेद्वाळे काळादिमें ध्वंसको विद्यमानत्व दोनेसे अर्थान्तर दै-कालादो-=यद्दोपर आदि 
शब्दसे शरीरादिका म्रहण दै, जैसे घटादिका ध्वंस भूतळादिमें प्रतीत ददोता ठै, पैसे अविद्यारूप 
बन्थक्रा ध्वंस दारीरादिमेंभी प्रमित हो सकता दै, और दु.ख तथा निगल एतदुभयसाधारण 
वन्धस्वका असन्भवमी दै, और स्वपद्का अननुगमभी दै, अतः उक्त अनुमान दुष्ट दै । 
` चेत्रवन्धध्वंसः) चेत्रवन्याधारमतियोगिकमेदवन्निष्ठः, वन्धध्वंसत्वात्‌ सम्मतवदि- 
त्यामाससाम्याचच । विपक्षवाधकराभावाच्च ध्वंसप्रतियोगिताचच्छेदकं न नानावन्धानुगत- 
बन्धत्वम्‌ , तस्य सामान्याभावत्वाभाबात्‌ । एतेन-आत्ममात्रभेदे आत्मा, आत्मप्रतियो- 
गिकस्ज्ञानावाध्यमेदवान्‌,, पदाथैत्वात्‌ घटवत्‌ , आतमवेभवपत्ते आकाशः, आत्म्रतियो- 
गिकधमिज्ञानावाध्यभेदाधारविशेपशुणव द्विशुव्यतिरिक्तः द्रव्यत्वात्‌ पृथिवीचत्‌ „ पृथिवीत्वं 
जलत्वतेजस्त्ववयुत्तमनस्सवेतरद्र्यत्वसाक्षादयाप्यजातिभिन्नम्‌ प्रमेयत्वात्‌ जलत्वतत्‌ , गगन- 
लजातिपक्षे तदितरत्वमपि विशेषणम्‌ , सत्ता द्रव्यलान्यात्मनिप्ठजात्यन्यत्‌ मेयत्वात्‌ घटवत्‌ । 
चेत्रेति । चैत्रके वन्थका ध्वंस, चैत्रबन्धाधारप्तियोगिक जो भेद तादश भेदवन्निछ दे, 
बन्धष्वंसरत्र होनेसे सम्मतवत्‌, इत्याकारक आभासके साम्यसेभी और बिपक्षमें वाधफफे 
अभावसेभी उक्त अनुमान ठीक नहीं हैं । और ध्वंसप्रतियोगितावच्छेरक नानाबरन्धमे अनुगत 
बन्धत्वरूप नहीं दै, तस्य=्ध्वंसको सामान्याभावत्वके अभावले । एतेनेति | आत्ममात्रके 


८८४ अद्वैतसिद्धि:। [ जीवपरस्परभेदानुमानमङ्गः ] 


भेद्में आतमा, आत्मप्रतियोगिकस्वज्ञानावाष्यभेदबाळा दे, पदार्थत्व होनेसे घटवत्‌, और 
आस्मामें विभुत्व दै, इस पक्षमें आकाश, आत्मप्रतियोगिक जो धर्मिज्ञानावाध्यभेद तारशभेदा- 
घार जो विशेषगुणवद्धिभु तादृश विभुसे व्यतिरिक्त है, द्रव्यत्व होनेसे प्रथिवीत्वचत्‌ । प्रथिवीत्व, 
जलम्वतेजस्त्ववायुत्वमनस्त्वसे इतर जो द्रव्यत्वसाक्षाद्रयाप्यजाति ताइश जातिसे भिन्न दै, 
प्रमेयत्व होनेसे, जळत्ववत्‌न्यद्दां पक्षमें आत्मत्वज्ञातिकोठेकर साध्यका पर्य्यवसान है, और 
दृष्टान्तमें पक्षीभूत प्रथिवीत्वको लेकर । गगनत्वजातिपक्षेस्औपाधिकव्यक्तिमेदको जातिव्यव- 
स्थापकत्व हे, इस पक्षकी रीतिसे गगनत्वफोमी जातित्व है, इस पक्षम. गगनत्वेतरत्वभी साध्य 
कुक्षिमे विशेषण है । सत्ता, द्रव्यत्वसे भिन्न जो आत्मनिष्ठ जाति ताइ जातिसे भिन्न: है 
अथवा, द्रव्यत्व सत्तासे भिन्न जो आत्मनिष्ठ जाति तादृश जातिसे अन्य दै मेयत्व होनेसे घटवत्‌ । 


आत्माणुत्वमते आत्मा, द्रव्यत्वव्याप्यजातिमान्‌ अविभुदरव्यत्वात घटवदित्यादि- 
भिरात्मत्वजातिसिद्धो तात्विकात्मभेदसिद्विरिति-निरस्तम्‌} आद्ये जडत्वप्नुपाधिः, आस्म- 
पद्यो; स्थाने चेत्रपदंपक्षिप्याभाससाम्यं च । द्वितोये शब्दानाभयत्वमुपाधि! विभावा- 
स्मान्यत्वं विशेषणं दत्वा आत्माकाशभिन्नस्य विभोविशेपगुणवतः साधनप्रसङ्गाच । 
जातिपश्षकानुमानेपु कह्पितव्यक्तिमेदेनापि तस्याः जातेरूपपत्त्या तात्तिकव्यक्तिभेद्‌- 
इपयेवसायित्वेनार्यान्तरात्‌ । नच-जातेः धर्मिज्ञानावाध्यभेदं विनायोगः अन्यथा व्यक्तय- 
भेदः कापि जातिवाधको न स्यादिति-वाच्यम्‌ , जातेवपेक्तिभेदसमानसत्ताकत्वनियमेन 
ग्रातिभासिकमेदस्य व्यावहारिकजाति प्रति न साधकत्वमिति व्यक्त्यभेद्स्य जाति- 
वाधकत्वसम्भवात्‌। 

इत्यद्वैतसिद्धो जीवपरस्परभेदादुमानमङ्गः। ` 

आस्मामें अणुत्व है, इस मतमें, आत्मा, द्रव्यत्वव्याप्यजातिवाळा है, अविसुद्वव्यत्व दोनेसे, 
घटवत्‌. इत्यादिकोंसे आरमत्व जातिकी सिद्धि दोनेपर तात्त्विक जो आत्मभेद उसकी सिद्धि दै 
यह कथन निरस्त हुआ; एतेन शब्दके अको फोडते दैं,-आद्यानुमानमें जडत्व उपाधि है, 
और आत्मपदोके स्थानमें चैत्रपद्का प्रक्षेपकर आभाससाम्यभी दै, द्वितीयानुमानमें झब्दाना- 
अयत्व उपाधि है, और विसुमें भात्मान्यत्वविशेपण देकर आत्मा तथा आकाश इन दोनोंसे 
भिन्न विशेपगुणवारे विझुके साधनके प्रसङ्गसे । और जातिपक्षकानुमानोंमें कल्पितव्यक्ति- 
भेदसेभी उस जातिकी उपपत्तिसे तात्त्विक व्यक्तिमेदमें पर्यवसायित्व न होनेसे अर्थान्तर 
दोनेसे नचेति । धर्मिज्ञानसे अबाध्य जो भेद ताहृशभेदृके विना जातिका अयोग है, अन्यथा 
ज्यत्तयमेद कद्दी भी जातिका बाधक न द्दोगा इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? जातिको व्यक्तिमेद- 
समानसत्ताकत्वका नियम होनेसे, प्रातिभासिकभेद्को व्याबद्दारिकजातिके प्रति साधकत्व 
नहीं' हैं, अतः व्यक्तयमेद्‌को जातिवाधकत्वका सम्भव दोनेसे । 


इति सरलायां जीयपरस्परमेदाज॒मानमङ्गः 


[ परिच्छेदः २ ] सरळासम्बछिवा । ८८५ 


अथ जीवभेदानुकूलतकेभङ्कः । 
नलु-यदयात्मैक्य स्यात्‌ चैत्रेण सदुःखाद्नुसन्धानं स्यात्‌ इति-चेन्न; ओपा- 
धिकमेदेनानचुसन्धानोपपत्तः | नचु-इस्तपादाश्युपाधिमेदेऽप्यचुसन्धानदर्नात्‌ उपाधि- 
भेदोऽमयोजकः, नच विश्विश्रोपाधिस्तत्र तत््रम; माठसुखादेगभेसथेनाजुसन्धानापातात्‌। 
भारते- उद्यतायुधदोदेण्डा! पतितस्वशिरोक्षिभिः । पश्यन्तः पातयन्ति स्म कबन्धा अप्य- 
रीन्युधि ॥? इत्यादिना विश्लपेऽपि अजुसन्धानोक्ते्ेति-चेन्; नहि वयं यस्किञ्िदुपाधि- 
मात्रमनजुसन्धानमयोजकं भूमः; किन्तन्तःकरणरूपोपाधिभेदमविद्याभेदं या । स च भेदः 
कबन्धे योगिनि च नास्त्येव । तेन तत्राबुसन्धान, चैज्रमैत्नयोश्रास्तीति अनचुसन्धानम्‌ । 
एतेन-शरीररूपोपाधिमेदस्याननुसन्धानप्रयोजकत्वे वास्याचुभूतस्य योबने जातिस्मरणे 
पूवजन्माचुभूतस्य योगिना नानाशरीरानुभूतस्य च स्मरणं न स्यादिति निरस्तम्‌; शरी- 
रमेदस्य तत्रातन्त्रलात्‌ योगिजातिस्मतृणामन्तःकरणेक्यात । 
अथ सरलायां जीवमेदानुकूलतर्कभङ्कः । 

झझ्ते नन्विति | यदि आत्माका ऐक्य दो तो चैत्रसे सर्के दुःखॉका अनुसन्धान होना 
चाहिए, इति चेन्न; क्यों? औपाधिक जो भेद ताइश भेदसे अननुसन्थानकी उपपत्तिसे । 
नन्विति । इस्तपादादिरूप जो उपाधियों हैं उन्होंका भेद दोनेपरभी अलुसन्धानके देखनेसे 
उपाधिमेद अननुसन्धानमें प्रयोजक नहीं दै, यदि यों कहो कि-विश्िए=विमक्त जो उपाधियाँ 
उन्होका मेद तत्र=अननुसन्धानमें प्रयोजक है हस्तपादादिरूप उपाधियाँ विशिष्ट नहीं हैं, 
किन्तु संखिष्ट हैं, अतः कोई अनुपपत्ति नहीं तो ऐसा नहीं कहना, क्‍यों ? मातृतृत्ति सुखा- 
दिका गर्भस्थ वाळकसे अनुसन्धानका आपात दोनेसे=यद्दॉपर माताका उपाधिभूत शरीर और 
गर्भशायिपुत्रका उपाधिभूत शरीर ये दोनों संग्हिष्ट हैं, अतः माताके सुखादिका गर्भस्थ बालकको 
अनुसन्धान होना चाहिए। और महाभारतमें-उठाये हैं आयुध भुजदण्डोंसे जिन्होंने ऐसे जो 
कयन्ध दें वे भी पतित जो स्वशिर ताइश शिरोऽवस्थित इन्द्रियोंसे देखते हुए युद्धमे शत्रुऑको 
गिराते थे । इत्यादि विभक्त होनेपरभी अनुसन्धानकी उक्तिसे, इति चेन्न; क्योंकि हम लोग 
यक्किभ्चित्‌ उपाधिमात्रको अननुसन्धानका प्रयोजक नहीं कहते हूँ, किन्तु अन्तःकरणरूप जो 
उपाधि उसके भेदको या अविद्यारूप जो उपाधि उसके भेदको अननुसन्धानका प्रयोजक कहते 
हैं बह भेद तो कबन्धमें तया योगीमें नहीं दै, विससे तत्र--्कबन्धमे और योगीमे अनुसन्धान 
होता दै और चैत्रमैत्रादिम तो है, अतः यहाँ अननुसन्धान दै । एतेनेति | शरीररूप उपाधि- 
भेदको अनुसन्धानका प्रयोजकत्व होनेपर बाल्यानुभूतका यौवनमे, और जातिका स्मरण द्दै 
जिसको ऐसे पुरुपसे पूर्वजन्मानुभूतका, और योगीसे नानाशरीरोमें अलुभूतका स्मरण न दोगा, 
यह कथन खण्डित हुआ; एतेनके=भर्थको स्पष्ट करते हे-शरीरके भेदको तत्र=अननुसन्धानमें 

अप्रयोजकत्व दोनेसे; और योगी तथा जातिस्मत्त इन्दोंमें अन्तःकरणका ऐक्य दोनेसे । 


८८६ अद्वैतसिद्धिः । [ जीवभेदानुकूलतकंभडु; ] 


नच--चैतन्येक्ये अन्तःकरणभेदस्य नानतुसन्धानप्रयोजकत्वम्‌, चक्षुरादिकरण- 
जेदेज्यबुसन्धानदशनादिति-बाच्यम्‌; अन्यकरणभेदेन तथादशेनेजपे अन्तःकरणभेदस्य 
तदक्याध्यासापत्ने अननुसन्धानमयोजकले कल्प्यते, अन्यथा ब्रह्मेक्यस्य जीये श्रुतिसिद्ध- 
तया सर्वानुसन्धानापत्ते! ।. नच अन्तःकरणस्य अप्यहं सुपुप्तो विल्येन पूषेदिनालु- 
भूतस्यानबुसन्धानापचिरिति-वाच्यम्‌ संस्कारात्मनावस्थितस्पेव .पुनरुक्रोघेन तत्रान्त:- ` 
करणमेदाभावात्‌ नच-एवं सुपृप्तमलीनपुक्तानामनजुसन्धानप्रयोजकान्तःकरणभेदाभावात््‌ 
संसारिदु:खानुसन्धानापचिरिति-वाच्यम्‌ . तेपामनुसन्धानभयोजकान्त;करणेक्याध्यास- 
ख्पसामग्रीबिरहात्‌ | नहि मतित्रन्धकमात्रेण कायेविरह! किन्तुसामग्रीविरहेणापि । 

नचेति.। चैतन्यका ऐक्य होनेपर अन्तःकरणफे भेदको अनलुसन्धानका प्रयोजकत्व 
नहीं दै, चक्लुरादिरूप फरणोंका भेद दोनेपरमी अनुसन्धानके देखनेसे इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों १ अन्यकरणके भेदसे अनुसन्धानफे देखनेपरभी अन्तःकरणके भेदको अन्तःकरणैक्या- 
ध्यासापन्नमें अननुसन्धानका प्रयोजकत्व कल्पन किया जाता दै अन्यथा ब्रह्मके ऐक्यको जीवम 
शुतिसिद्धब होनेसे, स्वके अनुसन्धानकी आपत्तिसे । नचेत्ति। अन्तःकरणका प्रतिदिवस 
सुपुप्तिमं ऊय होनेसे, पू्ेदिनमें अनुभूते अनलुसन्धानकी आपत्ति है, इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों १ संस्कारात्मना अवस्थित अन्तःकरणका ही पुनरुद्दोध दोनेसे तत्र=उक्त रथल्में भन्तःकर- 
णके भेदके मभावसे । नचेति । ऐसा दोनेपर सुपुप्त तथा प्रझीन एवं मुक्त इन्हांको अननुसन्धा- 
नफा प्रयोजक जो अन्तःफरणका भेद उस भेदके अमावसे संसारीके दुःखोंके अनुसन्धानकी 
आपत्ति दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों  उन्होंमें अनुसन्धानका प्रयोजक जो अन्तःकरणैक्या- 
च्यासरूपसामप्री उस सामप्रीफे अभावसे । क्योंकि प्रतिबन्धके ही कार्यका विरद नहीं होता 
है, किन्तु सामम्रीके विरद्दसेभी | 

नच--एवं मुक्तस्य स्वरूपसुखानुभवो5पि न स्यादिति-वाच्यम्‌; तस्याजन्यत्वे- 
नान्तःकरणानपेक्षत्वात्‌ , जीवविभाजकोपाध्यज्ञान मेदामेदाभ्यामनुसन्धानाननुसन्धानोप- 
पत्तेश्च | नच-ज्ञानप्रागभाववदज्ञानस्यापि भेदाभेदयोस्तत्रापयोजकत्वम्‌; यावन्ति ज्ञानानि 
ताबन्त्यद्वानानीति मते एकरिप्रन्नपि जीवे ब्रह्मविषयकाज्ञानानां भिन्नत्वेनालुसंधानविरह- 
प्रसङ्घ इति-वाच्यम्‌; ज्ञानपागभावानां ज्ञानसमसह्थाकज्ञानानां च जीवविभाजकत्वाभा- 
वेनाजुसन्थानादावप्रयोजकत्वात । यत्तु-भुक्तस्यैबं संसारदुःखाचुसन्धानापत्तिः । अवि- 
द्यारूपोपाधिमेदाननुसन्धाने स्वरूपसुखस्याप्यननुभवापातः-इति तन्न; वेपयिकसुखालु- 
सन्धाने तस्य तन्त्रलेन स्वम्रकाशस्वरूपस्फुरणे तदनपेक्षत्वात्‌ । 

* ऐसा दोनेपर मुक्तको स्वरूप भृत सुखका अनुभवमी न होगा, इति नच वाच्यम; क्यों ? 

तस्य=स्वरूप सुखानुभवक्रो अजन्यत्व होनेसे अन्तःकरणषे; अनपेक्षत्वसे और जीवत्वविआ जक 
जो उपाधिरूप अज्ञान उस अज्ञानफे भेदसे तथा अभेदसे अननुसन्धान तथा अनुसन्धानको 
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यथाक्रम उपपत्ति ह्दोनेसेभी । नचेति । ज्ञानमागभाववत्‌=एक द्वी पुरुपमें अनेक ज्ञानोंके प्राग- 
भावोंका सत्त्व होनेपरभी अनुसन्धान देखने जैसे प्रागभावोंका भेद अननुसन्धानका प्रयोजक 
नहीं दै, तैसे अज्ञानकाभी भेद अनलुसन्धानका प्रयोजक नहीं दै, और अज्ञाना अभेद 
अनुसन्धानका प्रयोजक नहीं दै,-अज्ञान भेदामेदोंमें अनचुसन्धान तथा अनुसन्धानका प्रयोज- 
कत्व नदीं दै; जितने ज्ञान दें उतने अज्ञान हैं, इस मतमें एक ही जीवमे वरदमविपयक अज्ञानोंको 
भिन्नत्व होनेसे अनुसन्धानके विरद्दका प्रसङ्ग है, इति नच याच्यम्‌ ; क्‍यों ! ज्ञानफे प्रागभावोंको 
और ज्ञानसमसङ्कयाक अज्ञानोंको जीवविभाजफत्व न होनेसे अनुसन्धानादिमें अप्रयोजकत्व 
दोनेसे । और जो कहा दै कि, ऐसा ददोनेपर संसारदुःखफे अनुसन्धानकी आपत्ति दै, अविद्या- 
रूप जो उपाधि उसके भेदका अननुसन्धान होनेपर स्वरूपसुखफेभी अननुभवका आपात है, 
तन्न-यद् ठीक नहीं दै, क्यों ! विपयजन्यसुखदिफेभी अनुसन्धानमें तस्य-अविद्याभेदफे अननु- 
सन्धानको तन्नत्व दोनेसे स्वप्रकाशस्वरूपस्फुरणमें तद्नपेक्षत्व होनेसे-सामप्रीकै अभावसे मुक्तको 
संसारदुःखके अनुसन्धानकी आपत्ति नहीं और वैपयिक सुखमें तद्विपयक अविद्यायृत्तिरूप 
अनुसन्धानकी अपेक्षा दोनेपरभी स्वरूपभूत सुखमें उसकी अपेक्षा नहीं है । 
नचु--एवमनेकाविद्यासम्बन्धस्य दुःखानुसन्धानस्वरूपस्यानपीस्य च विशिष्टगतत्व 
बन्धोक्षयोवैयधिकरण्यापातेन शुद्धगतत्ये वाच्ये यच्छुद्ध चेत्रीयदुःखानुसन्थात तदेव 
मैत्रीयदुःखालुसन्धात्रिति कथमचुसन्धानाननुसन्धानव्यवस्थेति-चेन्न;ः अविद्यात्मकबन्ध- 
निष्टरस्यात्मकमोक्षस्य शुद्धगतत्वेपि दुःखाद्यनुसन्धावृत्वस्य उपहितटक्तितया शुद्ध मेदापाद- 
नायोगात्‌। नच संसारस्य शुद्धगततवे ब्रह्मणोऽपि संसारित्वापत्तिः; बिम्बमतिबिम्बयोर- 
बदातत्वश्यामत्ववत्‌ घटाकाशमहाकाशयो: परिच्छिन्नत्वापरिच्छिनत्ववत्‌ एकस्पैव नभसस्त- 
ततत्कर्णपुटावच्छेदेन तत्र तत्र ओत्रवावच ओपाधिकमेदेन ससारिलाससारिलव्यवस्थो- 
पपत्तेः | अतएव दुःखानुपन्यानख्पस्पानथस्य उपहितनिठ्ठत्वेन तस्य कल्पितेन बद्धस्य 
निहृत्तिरेव, नतु मोक्ष इत्यापात इति-निरस्तम्‌; उपाधेः कस्पितलेन निष्टत्तावप्युपाधये- 
स्याकट्पिततया तन्नि्ृत्त्ययोगान्मोक्षान्वयोपपत्ते! । 
शङ्कते नन्विति | एवम्‌ अविद्याफे मेद तथा अमेदुको अननुसन्धान और अनुसन्धानफे 
प्रति प्रयोजकत्व होनेपर अनेक जो अविद्याथें उन्होंके सम्बन्धको और दुःखानुसन्धानरूप 
अनर्थको विदिष्टगतत्व होनेपर यन्ध तथा मोक्ष इन दोनोंके वैस्यधिकरण्यके आपातसे, 
शुद्धगतत्वे वाच्ये-भनेका विद्यासम्बन्धकों और दुःखानुसन्थानरूप अनर्थकों थुद्धगतस्ववाच्य 
होनेपर जो शुद्धचेत्रीयदु:खका अनुसन्धाता है वही शुद्यैश्नीयदुःखकामी अनुसन्धाता है, 
अतः अनुसन्धान तथा अननुसन्धान इनदोनोंकी व्यवस्था है, इति चेन्न; अविद्यास्मक जो वन्ध 
तादृश बन्धकी निृत्त्यात्मक जो मोक्ष उस मोक्षको शुद्धगतत्व दोनेपरभी दुःखादिफे अनुस- 
न्धातृत्वको उपहितबृत्तित्व दोनेसे शुद्धमें भेदके आपादनके अयोगले । नचेति | संसारको 
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ुढगतत्व दोनेपर परहमकोभी संसारित्वकी आपत्ति दै । नच--यद् आपत्ति नहीं है, क्यों ! 
बिम्ब तथा प्रतिविम्य इन दोनोंमें क्रमशः अवदातत्व और इयामखकी तरह घटाकाश तथा 
मद्दाकाश इन दोनोंमें क्रमशः परिच्छिन्नत्व तथा अपरिच्छिज्ञत्वकी तरह, और एकही गगनको 
तत्तत्कणेपुटावच्छेदेन श्रोत्रतावत्‌ औपाधिकमेदसे संसारित्व तथा असंसारित्व इन दोनोंकी 
व्यवस्थाकी उपपत्तिसे । अतएवेति । दुःखालुसन्धानरूप जो अनथे उस अनथेको उपहितनि" 
छल होनेसे तस्यर-उपहितफो कल्पितत्व होनेसे बद्ध की निश्नत्ति ही होगी, नकि मोक्ष यह 
आपत्ति है, यह कथन निरस्त हुआ अतएव शब्दके अथेको दिखाते दे-उपाधिको कल्पितत्व 
होनेसे उपाधिकी निदृत्ति होनेपरभी उपघेयको जकल्पितत्व होनेसे तन्निहत््ययोगात्‌-उपदि- 
तकी निवूत्तिके अयोगसे मोक्षमै अन्वयकी उपपत्तिसे । ६ 

नच-प्रतिविम्बस्य छायावदस्लन्तरत्वेनाकाशस्थापि त्वन्मतेऽपि कार्येद्रव्यतया 
सावयवत्येन तैजसाइङ्कारकार्याणा भोत्राणां खतएव भिन्नत्वेन दृष्टान्तासम्मतिरिति-वा 
च्यम्‌ मतिविम्बे वस्त्वन्तरत्वस्य निरसिष्यमाणलात आकाशश्रोत्रभावस्य पररीत्या दृष्टा 
त्वात्‌ “आत्मेन्दियमनोयुक्तंभोक्तेत्याइुमेनीपिणः' इति थुर्तेविशिएस्यैव भोक्तृत्यात्‌ तस्य 
भिन्नत्वात्‌ व्यवस्थेति कोय़ुययुक्तमकारेणापि अनुसान्धानानलुसन्धानोपपत्तेश्व । अतएव 
शुद्धचिन्मात्रगतत्वे तत्र मेदाप्रतीत्या मेदस्य कल्यितस्याप्यभावः, भावे वा भेदस्येवव्यव- 
स्याख्परकार्यकारिणो वन्हाबुष्णस्ववत्‌ घमिज्ञांनावाध्यत्वस्‌ अभेदस्य लवस्यारूपस्वकाये- 
कारिणोः्युष्णत्ववन्मिथ्यात्वमित्यापाततः, आविद्यकमेदहीनस्य मुक्तस्य संसारिदुःखा- 
चुमबापातश्व इति-निरस्तम्‌; व्यवस्थायाः स्वसमानसत्ताकमेदकायेत्वेन स्वाधिकसत्ताक- 
भेदेऽनासेपकत्वात्‌, अव्यवस्थायाः शुद्धचेतन्यामेदकायेत्वेन तदकारित्वपयुक्तमिथ्यातव- 
स्यापादयितुमशक्यत्वात्‌ । उपाध्यमेदस्य तत्र तन्त्रत्वात्‌ | 

शङ्कते नचेति | प्रतिविम्बको छायाकी तरह वस्त्वन्तरत्व होनेसे, और आकाशकोभी 
तुरे मतमे कार्यद्रव्यस्वप्रथुक्ततावयवत्व होनेसे और तैजस अहृक्कारके काय्यं ओत्रोंकों स्वतः 
ही भिन्नत्व दोनेसे, दृष्टान्तोमें सम्मति नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों? प्रतिविम्वमे वस्त्व- 
न्तरत्बको पराकरिप्यमाणत्व दोनेसे, और आकाशमें श्रोत्रभावको तार्किकादिरीत्या दृष्टान्तत्व 
होनेसे । आत्मा इन्द्रिय मन ये तीनों, युक्तमूमिखित हुए भोक्ता हँ, ऐसा ज्ञानी ढोग कहते 
हैं ( कठो० ३॥४ ) इस थुतिसे विशिष्ट-इन्द्रियमनोयुक्त आत्माको दवी भोक्तृत्व होनेसे तस्य= 
विशिष्टको भिश्नत्व होनेसे व्यवस्था दै इत्याकारफ जो कौमुदीकथितप्रकार दै, उस प्रकारसेभी 
अनुसन्धान तथा अननुसन्धान इन दोनोंकी उपपत्ति होनेसे | अतएवेति । अनर्थको झुद्ध- 
चिन्मात्रगतत्व दोनेपर तत्र-शुद्ध चिन्मात्रमै भेदकी अप्रतीतिसे कल्पितभेदुकाभी अभाव द्व, 
भावे वा=भौर भेदका शुद्ध चिन्मात्रमें भाव द्योनेपर तो व्यवस्थारूपस्वकाय्येकारिर 
अनुसन्धान तदभावरूपा जो व्यवस्था तदूप जो स्वकाय तत्कारीमेदको दी वहिमें उष्णत्ववत्‌ 
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धर्मिज्ञानसे अबाध्यत्व है, और ठयवस्थारूप जो खकाय्यै तद्कारी अभेद्को अनुष्णस्ववत्‌ मिथ्या- 
त्वका आपात दे और आविद्यकमेदद्दीन जो मुक्त उस मुक्तको संसारीके दुःखोंफे अनुभवका 
आपात दै यह कथन निरस्त हुआ, अतएव शब्दका अर्थ दिखळाते हँर्व्यवस्थाको व्यवस्था- 
सत्तासमानसत्ताक जो भेद तादश भेदका कार्येत्व होनेसे, खाधिकसत्ताकभेदमें आक्षेपकत्व न 
होनेसे, और अव्यस्थाको शुद्धचैतन्यका जो अभेद तादृश अभेदका अकार्य्यत्व होनेसे तदका- 
रित्व=अव्यवस्थाऽकारिखप्रयुक्त मिथ्यात्वको आपादन करनेके लिए अशक्यत्व होनेसे, 
उपाधिके अभेदको ही तत्रञअनबुसन्धानकी व्यवस्थाके अभावमें तब्नत्व द्दोनेसे । 

किश्वोपाधिकल्पितांशजीवानां नानुसन्धानमापद्यते, अंशिनो ब्रह्मणो वा । नाद्यः 
इस्तावस्छिभेन पादावच्छिन्नदुःखाद्यनचुसन्धानात्‌ । नच-न बयं भोगायतनानां साङ्कये- 
मापादयामः येन पादे मे वेदना सिरसि मे सुखमिति न स्यात्‌ किन्त्वचुसन्धानमात्रम्‌ तचां- 
झानामस्त्येव, अन्यथा चैत्रदेहलमकण्टकोद्धरणाय मैत्रस्पेवपाद्ल भ्रकण्टकोद्धरणाय इस्तस्य 
व्यापारो न स्यादिति-वाच्यम्‌, पादावच्छिनदुःखस्य इस्तावच्छिन्ने अनुत्पादनवत्‌ चैत्री- 
यदुःखाद्यनुसन्थानस्य भेत्रे अनुत्पादः हस्ते दुःखसामग्रीमयोजकसामग्री विरवत्‌ मन 
अनुसन्धानप्रयोजकोपाध्यैक्याभावात्‌ । तयाच इस्तावच्छेदेन नानुसन्धानमस्त्येवेति न 
तत्र व्यापारामावापत्तिः । नान्त्यः तस्याभोक्तत्वेन भोगाप्रसङ्गात्‌ , दुःखादिज्ञानमात्रस्य- 
च सर्वज्ञे तस्मित्निप्त्वात्‌ । नच भोक्तृजीवाभिन्नत्वेन घ्र्मणोऽपि भोक्तृत्वापत्तिः विम्ब- 
अतिविस्ववद्मवस्थोपपत्तः अनुसन्धानस्यावच्छिन्नगततया शुद्धब्ह्मण्यापादनायोगान्च। न 
चेतावतावन्धपोक्षयोेयधिकरण्यस्‌ अविद्यात्मवन्धस्य शुद्धगतत्वेन सामानाधिकरण्यो- 
'पपत्ते! । अवच्छिन्नस्याचुसन्धातृत्वेऽप्यवस्थात्रयाचुस्यूतादिद्यावच्छिननद्वारा शुद्धे अनुस- 
न्घातत्वसयेष्टत्वात्‌ अनेन जीवेनेत्यादिश्रुतेः । 

किञ्चेति । उपाधिकह्पितांश जो जीव है, उन्होको अनुसन्धानका आपादन किया 
जाता दै, या-अंशिभूत श्रमको, नाद्यः=आद्यपक्ष नहीं बन सकता दै, इस्तावच्छिन्नसे पादा 
बच्छिन्न जो दुःख उसका अनुसन्धान न दोनेसे । नचेति । भोगफे आयतनोंमें हम साङ्कैका 
आपादन नहीं करते हैं, जिससे फि, मेरे पादमें वेदना है और शिरमें सुख दै, यहद अनुभव न 
हो, किन्तु अनुसन्धानमात्रक्रा आपादन करते हैं और वह तो अंशॉको दै ही अन्यथा चैत्रदेद्दम 
ग़ कण्टकफे उद्धरणके लिए जैसे मेत्रकी प्रवृत्ति नहीं ्दोती दै तैसे पैरमें लगेहुए कॉटेके 
निकालनेके लिए हाथका व्यापार न होगा, इति नच वाच्यम्‌. क्‍यों ? जैसे पादावच्छिन्न 
दुःखका दस्तावच्छिन्नमें उत्पाद नहीं दोता दै तैसे चैत्रीय दुःखादिके अनुसन्धानका मैत्रमें 
उत्पाद नहीं होता दै, हस्तमें जैसे पादावच्चिन्नदुःखप्रयो जकसामप्रीका विरह दै, पैसे मैत्रमें 
अनुसन्धानप्रयोजक जो उपाध्यैक््य उसका अभाव होनेसे । तथाच हस्तावच्छेदेन-दस्तपैटित- 
झरीरावच्छेदेन अतुसन्धानम्‌=मो में पादावच्छेदेन दुःखी हूँ इत्याकारक अनुसन्धान है ही 


८९० अद्रेतसिद्धिः । [जीवमेदानुक्ङत्कमङ्ग: ] 


अतः तत्र-इस्तमें पादप्रकण्टकोद्धरणके लिए व्यापाराभावकी आपत्ति नहीं। नान्त्यः= 
अंशिभूतत्रह्मको अनुसन्धानका आपादन दै यह अन्तिमपक्षभी ठीक नहों क्यों ? तस्य- 
अंशिमूत्प्क्षकों भोक्तृत्व न होनेसे भोगनठक्तानुसन्धानरूप ओगके अप्रसङ्घसे। और दुःखा- 
दिज्ञानमात्रको तो उस सेज्ञमे दृष्टत्व है तावता कोई अनुपपत्ति नहीं; नचेति | भोक्ता जो 
जीव उसके साथ अभिज्ञत्व होनेसे त्रह्मकोभी भोक्तृत्वककी आपत्ति दै नच-यद आपत्ति नहीं 
है; क्‍यों ! विम्वप्रतिविस्गरकी तरह व्यवस्थाकी उपपत्ति होनेसे । और अनुसन्धानको अवच्छि- 
जगतत्व द्ोनेसे झुद्धमक्षम आपादनके अयोगसेभी । एतावता बन्ध तथा मोक्ष इन दोनोंका 
वैयधिकरण्य है नच-जैयधिकरण्य नहीं दै, क्यों? अविद्यात्मक बन्धको शुद्धगतत्व दोनेसे 
सामानाधिकरण्यकी उपपत्तिसे, और अवच्छिन्नको अनुसन्धातृत्व दोनेपरभी अवस्थांत्रयमें 
अनुस्यूत जो अविद्या वादश अविद्यावच्छिन्नद्वारा शुद्धमें अनुसन्धातृत्वको इष्टत्व दोनेसे, अनेन 
जीवेन ( छा० ६।३।२ ) इत्यादि थुतिसे । 
किञ्च स्वकणेपुटपरिच्छित्ननादोपलम्मे भागान्तरवर्तिनादानुपलम्भः तया सुख- 
दुःखाद्युपलम्भानुपलम्मो । नच-आत्मभेदे कणेपुटानां तत्तदीयत्वनियमकवदेकात्मवादे 
सवेदेहानां स्वीयत्वेन तत्तदीयनियाप्रकाभावेन व्यवस्थाजुपपत्तिरिति-वाच्यम्‌; तवा- 
समभेदेनेवाचच्छेद्काङ्ञानादिमेदेन मम व्यवस्थोपपत्तेः। किञ्च व्यवस्थया भेदं वदन प्रएव्यः 
केयं व्यवस्था ? न तावद्धमेमेदः; एकस्मिन्नेव सुखदुःखदर्षनेन व्यभिचारात्‌ भिन्नाभय- 
ध्मोक्तो अन्योन्याश्रयात्‌ बिरुद्धधर्माक्तो तु बिरुद्धत्वस्य सहानवस्थानरूपत्वे असिद्धेः 
वाध्यवाधकमावर्पत्वे तस्यैकाश्रयत्वेनोपपत््या भेदासाधकत्वात्‌ । नाप्यचुसन्थानाननु- 
सन्धाने, तयोरुकतेन प्रकारेण उपाधिमेदेनोपपततेरात्ममेदासाधकत्वस्योक्तत्वात्‌। अत एव- 
बन्धपुक्त्यादिव्यवस्थापि न स्वाभाविकभेदसाधनाय तत्तदुपाध्युपगमाभ्यामेव व्यवस्थो- 
पपत्तेः । नचोपाथेरप्युपहितनिष्ठत्वेनात्माश्रयादिदापः उपाधेरविशेपणत्वेन व्यक्त्यन्तरान- 
पेक्षत्वेन चात्माश्रयादिचतुर्णामनवकाञ्चात्‌ । ० 
किञ्चेति । जैसे स्वकणेसे परिच्छिन्न नादका उपछम्भ होनेपर अन्यभागमें वर्ति नादका 
अनुपलम्भ दै तैसे सुखदुःखादिफेमी उपलम्भ अनुपलम्भ होते हैं | नचेति | आत्माओका भेद 
होनेपर जेसे कर्णपुटाँकी तत्तदीयत्वका नियम दै तैसे एकात्मवादमें स्व देहोंको खीयत्व होनेसे 
तत्तदीयत्वके नियमफे अभावसे व्यवस्थाकी अनुपपत्ति है, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? तुम्हारे 
मतमें जैसे आत्मभेदसे व्यवस्था होती दै तैसे हमारे मतमें अवच्छेदकाज्ञानादिके भेद्से व्यव- 
स्थाकी उपपत्ति होनेसे । किञ्चेति । व्यवस्थासे भेदको कद्दता हुआ पूछनेके छायक है फि,- 
' यह्‌ व्यवस्था क्या दै?-घर्मभेदरूप व्यवस्था तो नहीं घन सकती दै, एकमे दी सुखफे तथा 
दुःखके देखनेसे व्यभिचार होनेसे, भिन्न जो आश्रय तारा आश्रयमें रददनेवाला धर्म ताह 
धमकी उक्ति होनेपर अन्योन्याश्रय है, और विरुद्ध धर्मकी उक्ति होनेपर तो विरोधको सहान- 


[ परिच्छेद्रः २ ] सरलासम्वलिता | ८९१ 


वस्थानरूपत्व होनेपर असिद्धि है और वाध्यवाधकभावरूपत्व दोनेपर तस्य=विरुद्धस्वरूप 
विरोधको एका श्रयत्वेन उपपन्न होनेसे भेदका असाधकत्व होनेसे। अनुसन्धान तथा अननु- 
सन्धान ये दोनोंभी भेदफे साधक नहीं तयो!=उक्त अनुन्धान अननुसन्धान इन दोनोंको उक्त 
प्रकारसे उपाधिमेदसे उपपन्न दोनेसे इन्होंमें आत्मभेद्फे असाधकत्वको उक्तः होनेसे। 
अत एवेति । वन्धमुक्तिक्री व्यवस्थाभी स्वाभाविक भेदसाधनके लिए नहीं दै तत्तदुपाधिके 
उपगमसे तथा अपगमसे बन्धकी तथा मुक्तिकी व्यवस्थाको उपपन्न दोनेसे उपाधिकोभी उपहित- 
निष्ठत्व दोनेसे आप्माश्चयादि दोप दै=उपाधिको स्योपदितनिष्ठत्व होनेपर आरमाअय है, इस 
उपाधिको ह्वितीयोपाष्युपहितनिष्ठत्व होनेपर और द्वितीयको एतदुपहितनिष्ठत्व दोनेपर अन्यो- 
न्याअय है, द्वितीयादिको तृतीयाण्रुपद्दितनिप्ठत्व होनेपर चक्का तथा अनवस्था दै, नच= 
आस्माश्रयादिरूप दोप नहीं दै, क्यों ? उपाधिको अविशेपणत्व होनेसे और व्यच्यन्तरान- 
पेक्षत्व दोनेसे, स्वोपद्ितनिष्ठत्व दोनेसे आत्माश्रयादि चार दोपोंको अवकाश न दोनेसे। 
` एतेन शुद्धनिषठत्वे किमेकैकोपाध्यपगमो युक्तिः उत सर्वोपाध्यपगमः, नाद्यः सदा- 
मुक्तिरेव न तु वन्ध इत्यापातात्‌, नान्त्यः / ९७ 2 बन्ध एव न कस्यापि मुक्तिरित्या- 
पातादिति-निरस्तम्‌। येनोपाधिना यस्य चेतन्यस्य परिच्छिन्नत्वं तस्मिन्चैतन्ये तदुपाध्य- 
पगमस्यैव मुक्तित्वे नानाजीववादे पूर्वोक्तदोपानवकाशात्‌ , एकजीववादे सर्वोपाध्यापगम- 
स्यैव मुक्तितया इदानीं मुक्त्यभावस्येष्टत्वात्‌ । कार क रे जा वाह कथं भेद्कत्वम्‌; तथाहि 
उपाधि; किमेकदेशेन संबध्यते कृत्स्न वा; आधे त्वन्मते [ व 
वाच्यम्‌ तथाचानवस्या अन्त्ये न भेदकता, झत्लस्यैकोपाधिय्रस्तत्ात्‌ गगनादावपि 
स्वामाबिकांशाभाये घटाद्युतसम्बन्धो न स्यादेव | तदुक्तं “ न चेदुपाधिसम्बन्ध एकदेशेज्य 
सबैगः । एकदेशेञ्नवस्या स्यात्‌ सवेगभे्न भेदकः ॥ ? इति-चेन्न; सवेविकल्पासहत्वेन 
मिथ्याभूतस्येबोपाधेमिध्यामेद्प्रयोजकत्वस्य प्रागेवोपपादनात्‌ । यथाचात्मनां सबेगतानां 
भेदे व्यवस्थानुपपत्तिः, तया प्रपञ्चितं भाष्यकृद्धि; ॥ 
इत्यद्वेतसिद्धो जीवभेदाजुकूलतर्कभङ्ग: । 
एतेनेति । अनर्थको शुद्धनिष्टल दोनेपर क्या एक एक उपाधिका अपगम मुक्ति है, 
या सबै उपाधिओंका अपगम मुक्ति दै नाद्य;-त्प्रथमपक्ष नहीं बन सकता दै, क्‍यों सर्वकालमें 
मुक्ति दी दै वन्ध नहीं, इत्याकारक आपत्तिके दोनेसे । नान्त्य;-अन्त्यपक्ष नहीं बन सकता दै 
क्‍यों १ अधुना बन्ध दी है किसीकीमी मुक्ति नहीं, इस आपत्तिसे-एक उपाधिका अभाव 
सर्वकालमें मिल सकता दे और सवे उपाधिओंका अभाव तो अमीतक नहीं हुआ है, अतः 
प्रथमपक्षमें सर्वकालमें मुक्तिकी आपत्ति दै, और द्वितीयपक्षमें अभीतक बन्धकी आपत्ति है; यह 
कथन निरस्त हुआ, एतेनका अर्थ दिखलाते दैं-जिस उपाधिसे जिस चैतन्यको परिच्दिन्नत्व 
वह उस चैतन्यमें उस उपाधिके अभावको ही सुक्तित्व होनेसे, नानाजीवबादमे पूर्वोक्तदोपके 
अनवकाशसे, और एक जीववादमें सव उपाधिओके अभावको ही भुक्तित्व द्वोनेसे इस का हमें 
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सुक्तिके अभावको शत्व दोनेसे । शते नन्विति | उपाधिको भेदकत्व कैसे है ! तथाहि- 
इसी विपयको स्पष्ट करते हँ-उपाधिका एकदेशसे सम्बन्ध होता है या सरसे आधे=आद्यपक्षमे 
तुम्हारे मतमें चैतन्यमें स्वाभाविक अंशके अभावले अंशमे औपाधिकत्व वाच्य है तथाच अनवस्था 
है-मंशके सिद्ध दोनेपर उसफे साथ उपाधिका सम्बन्ध दोगा, और उपाधिका सम्बन्ध होनेपर 
अंशकी सिद्धि दै, यहाँपर यदि सम्बद्ध होनेवाळी उपाधि तथा अंशत्वप्रयोजक उपाधि एक ददौ 
हो तो अनवस्था है और दोमें अन्योन्याअय है और तीनमें चक्रका और आगे बढनेमें अन- 
वस्था दै, अन्त्ये=त््षके साथ सम्वद्ध होता दै, इस पक्षमे भेदकता नहीं है, क्‍यों ? क्रत्लको 
एक उपाधिस म्रस्तत्व दोनेसे और गगनादिमेंमी खामाविक अंशका अभाव दोनेपर घटा दिरूप 
उपाधिका सम्बन्ध नहीं ही होगा । सो कहा है-नचेत्‌ । यदि उक्त प्रकार नहीं मानते दो तो 
यह कहो कि-उपाधिका सम्बन्ध एकदेशमे दै, या सबै देशमे, यदि एकदेशमें कहो तो 
अनवस्या है, यदि सकेगत कहो तो उपाधिभेदक न होगी । इतिचेन्न; क्यों ? सबेविकल्पा- 
सहत्वप्रयुक्तमिध्याभूत जो उपाधि है उस उपाधिको ही मिथ्याभेदफे प्रति प्रयोजकत्वको प्रथम 
ही उपपादन दोनेसे । और संगत आत्माओंका भेद द्ोनेपर जैसे व्यवस्थाकी अनुपपत्ति है, तैसे 
सविस्तर निरूपित है,-भाष्यकत्से ॥ 
इति सरळायां जीवमेदाजुकूछतर्कमद्ठः । 
अथ भेद्पञ्चके अनुमानमङ्गः । 

एवं जडेशभेदे जडजीवभेदे वा ताच्तिके प्रमाण नास्ति (१) ब्रह्म, जीवो वा, 
अनात्ममतियोगिक्धर्मिज्ञानावाध्यमेदवान , पदार्थत्वात्‌ घटवत्‌ (२) ब्रह्म जीयो वा घट- 
भतियोगिकधमिज्ञानावाध्यभेदवान , घरासम्बम्धिकालसम्बन्धित्वात्‌ तदसम्बन्धिदेशसम्ब- 
न्विलात्‌ तज्ञनकाजन्यत्वाद्वा पटवत्‌ (३) ब्रह्म जीवो वा, जडमतियोगिकथर्मित्ञानावाध्य- 
मेदवान., जडानात्मकलात्‌ , यदेवं तदेवम्‌ यथा दूरस्यवनस्पत्योरेक इत्यादिपु पूर्वोक्त- 
दोपानतिहत्ते: परिच्छिन्नलस्प जडत्वस्य जन्यत्वस्य चोपाषितात्‌ अमयोजकत्वाच । 
जीवो ब्रह्म वा, आतमप्रतियोगिकताइम्मेदाधिकरणमू , पदाथरत्वादित्याद्यामाससाम्याच । 
नच-घटामेदे घटसिद्धघेव तत्सिद्धया बेदान्तवेयथ्येम्‌ ब्रह्मणो जडत्वनित्पत्वाद्यापच्िः, 
शरक्तिसमानाधिकरणवन्धाधारस्य जीवस्य जदवन्निह््यापत्तिः, गोरोव्हमित्यादिभतीतिथ 
भ्रमा -वाच्यमू-स्वप्रकाशत्वेन सर्वप्रत्य- 
यवेद्यत्वेन च ब्रह्मसिद्धावपि स्वभासाज्ञाननिवतेकज्ञानाय पेदान्तसाफल्यस्य बहुधा- 
भिधानात्‌ । 

भं अथ सरलायां भेद्पञ्चकेऽनुमानभङ्गः। 

इसी रीतिसे तात्विक जो जडेशका भेदू उसमें और तात्विक जो जडजीवका भेद उसमें 

प्रमाण नहीं दै । दूपित करनेके छिए प्रमाणोंका अनुवाद करते हं-्रह्मिति | अहा या जीव, 
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अनात्मप्रतियोगिक जो धर्मिज्ञानावाध्यभेद ताइ भेदवाळा दै, पदार्थत्व होनेसे, घटवत््‌-घटमें 
पदार्थत्व दै और घटादिरूपानात्मप्रतियोगिक घटरूपधर्मिज्ञानावाध्यभेदृभी दै | ब्रह्म या जीव, 
घटप्रतियोगिक जो धर्मिज्ञानाबाध्यमेद तारश मेदवाळा है, घटका असम्बन्धि जो काळ तादृश 
काढका सम्बन्धित्व होनेसे, तद्सम्ब॒न्धि--यटका असम्यन्धि जो देश तादश देशका असम्य- 
न्तव होनेसे, तञ्ञनक=घटफा जो जनक उससे अजन्यतव दोनेसे पटवत्‌; श्रद्द या जीव, 
जडप्रतियोगिक धर्मिज्ञानाबाथ्यभेदवाला दै जडानात्मकत्व दोनेसे, यदेतम्‌=मो जडानात्मक- 
स्ववाळा होता दै तदेवमू-चद जडप्रतियोगिक घर्मिज्ञानावाध्यमेदवाढा होता दै जैसे दूरस्थव- 
नस्यतिओंमें एक इत्यादि अनुमानोंमें उक्तविशेपणाप्रसिद्धिसिद्धसाधनादिरूप दोपोंकी निवृत्ति 
नहीं-जिनदोपोंसे उक्तानुमान दुष्ट हैँ वे दोप इन्होंमेंभी हैं पैसे परिच्छिन्ञत्य, जडत्व जन्यत्व 
इन्होंको उपाधित्वभी दै और व्यभिचारवारकतर्कशून्यत्वभी दै, और जीव या प्रा, आत्मप्रति- 
योगिक धर्मिज्ञानावाध्यभेदवाळा है, पदार्यत्व दोनेसे घटवत्‌ इत्यादि आभासका साम्यभी दै, अतः 
ये अनुमान दुष्ट दै । शइते नचेति । घटामेदे-्घटादिरुपजडके साथ ब्र्मक्ा अभेद होनेपर 
घटादिरूपजडकी सिद्धिसे ही तत्सिद्ध्घान्प्रह्मकी सिद्धि दोनेसे वेदान्तका वैयर्थ्य है, और 
जडके साथ अभिन्न होनेसे ग्रहको जडत्वकी तथा अनित्यत्वादिकी आपत्ति है, मुक्तिसमाना 
धिकर जो वन्ध तादशवन्धका आधार जो जीव उस जीवको जडकी तरद निश्क्तिकी आपत्ति 
हव=यन्ध और जीवका अभेद होनेसे घन्धवत्‌ निवृत्तिकी आपत्ति है और मैं गौर हुँ, इत्यादि 
प्रतीति प्रमा हो जायगी=्गौररूपदेइके साथ आत्माका अभेद होनेसे यह प्रतीति प्रमा हो जायगी, 
इत्यादिरूप विपक्षमें वाधक होनेसे आभास साम्यादिक नहीं है इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? खप्र- 
कासत्वेन और सर्वप्रत्ययवेयत्वेन श्रह्मकी सिद्धि होनेपरभी सविछास जो अज्ञान तादश अन्ञा- 
नका निवत्तेक जो ज्ञान तादझ ज्ञानके ढिए वेदान्तके साफल्यका बहुधा कथन दोनेसे । 
घटादौ किपितव्यक्यन्तरेणाकर्पितभेदस्याभावेऽपि न यया कल्पितव्यक्ष्यात्म- 
कत्वं तद्वत्‌ प्रातिमासिकर्ल तदृद्विशेपदशनेन निहत्तिवां कट्पितव्यक्त्यन्तरेणेक्यज्ञानममात्वं 
वा, तथा, प्रकृतेऽपि करिपितजडेन तदभावेऽपि न तदात्मकत्वादिति न विपक्षवाधकस्या- 
प्यप्रसरः एवं जडानामन्योन्यभेदेऽपि नानुमानम्‌ | घटः तत्त्वतः शुक्त्यभिन्नो न शुक्ति- 
सम्बद्धकालासम्वन्ित्वात्‌ , तञ्जनकाजन्मत्ात्तत्रारोपितरूप्यवत्‌ , व्यावहारिकभेदस्य 
त्वयाप्यज्गीकारेण नपक्षदष्टन्ताद्यचुपपत्तिः, अन्यथा भेद्सिद्धयसिद्धयोदोंपतदभावयोश्चा- 
भेदेन स्वक्रियाविरोधः स्यादिति। अत्र तालिकशुक्त्यभिन्नलरूपप्रतियोग्यप्रसिद्धया 
साध्यापरसिद्धेः तत्त्वत इत्यस्य नेत्यत्र विशेषणत्वे सुतराममरसिद्धेः घटादिसमसत्ताकभेद- 
मात्रेण हेतोरुपपत््या अप्रयोजकत्वाच, भेदस्य तालिकत्वे वाधस्योक्तत्वेन वाधाच । 
घटादिमें कल्पितव्यत्तयन्तर से अकल्पितभेदका अभाव द्दोनेपरभी जैसे कल्पित व्यच्या- 
स्मकत्व नहीं दै और तद्वत्‌न्फल्पितब्यतयन्तरवत्‌ प्रातिमासिकत्वमी नहीं है, और तद्वत्‌= 
कर्पितव्यच्यन्तरवत्‌ विशेषद्शनसे निश्रत्ति नहीं है, और कल्पितव्यत्तयन्तरये साथ ऐक्यज्ञानमें 


८९४ , अद्वैतसिद्धिः । [ भेदपश्चकेऽनुमानभङ्गः ] 


प्रमात्वभी नहीं है, तैसे-प्रकृतमेंभी कल्पित जड़फे साथ तदभावेडपि-अकल्पितमेदुका अभाव 
होनेपरभी न तदात्मकत्वादि=जडात्मकत्वादि नहीं है अतः विपक्षवाधककाभी अग्रसर नहीं 
है । इस रीतिस जडॉफे परस्पर भेदमेंभी अनुमान प्रमाण नहीं है; दूषित करनेके लिए जडाजड- 
भेद्साधक अनुमान दिखलाते दैं, शुक्तिसे सम्बद्ध जो काळ तादृश काढका असम्बन्धित्व होनेसे 
तज्जनक-झुक्ति जनकसे अजन्यत्व दोनेसे तत्रन्ञुक्तिमं आरोपित रूप्यवत्‌, उक्तस्थढाँमे 
व्याबद्दारिकभेद्का तुम मायावादिओसेभी अङ्गीकार दोनेसे पक्षकी तथा दृष्टान्तादिकी 
अनुपपत्ति नहीं, अन्यथारव्याबद्दारिकभेदकेभी न अङ्गीकार करनेपर भेदकी सिद्धि तथा मेदकी 
असिद्धि इन दोनोंका अभेद होनेसे और दोप तया दोपाभाव इन दोनोंका अभेद होनेसे, 
स्वक्रियाफे साथ बिरोध होगान्मेद माननेमें दूपण हैं अतः भेद नहीं सिद्ध होता है । इत्याकारक 
कथनरूप जो क्रिया है उसके साथ विरोध होगा, भेदासिद्धि और भेदसिद्धि इन दोनोंका 
अभेद होनेसे भेदासिद्धिसेदी भेदसिद्धि होती है और दूपण तथा दूपणाभाव इन दोनोंका 
अभेद होनेसे दूपणसे ही दूपणाभावकी सिद्धि होती दै, अतः स्वक्रिया ज्याघात दै । अत्र= 
इस अनुमानमे तात्त्विक जो शुत्तयभिन्नत्व वादृशशुत्तयभिनत्वरूप जो प्रतियोगी तादृश प्रति- 
योगीकी अप्रसिद्धिसे साध्यकी अप्रसिद्धि है, और “ तत्त्वतः ? इस पदके अथेका नेत्यत्र= 
इस पदके अर्थके साथमें्घटः, तार््विकाभाववान्‌, इत्याकारक साध्य करनेपर-तत्त्वतः इसको 
नज्थमें विशेषणत्व करनेपर सुतराम्‌ अप्रसिद्धि दै-अभेदमें तात्विकत्वको विशेषण बनानेम तो 
ब्रद्मस्वरूप अभेदकी प्रसिद्धिकीभी सम्भावना है, और अभावमें तात्त्विकत्वको विरोपण बनानेमें 
उसकी प्रसिद्धिमी नहीं है; अतः सुतराम्‌ असिद्धि दै, यद्यपि ब्रह्मरूप अभाव तथाविष है तयापि 
सिद्धसाधनवारणफे लिए द्वैतीको श्रह्मरूपाभावसे । अपने अभावको एथकू रखना आवश्यक दै, 
मौर घटादिसमसत्ताकमेद्‌ दी से देतुकी उपपत्ति दोनेसे अप्रयोजकत्व है, और तात्त्विकत्वमें 
बाधकको उक्तस होनेसे बाघ है अतः यह अनुमान दुष्ट है । 
अनात्मा, स्वद्त्तिधर्मानाधारज्ञानवाध्यान्तगेणिकमेदवान्‌, पदाथेत्वादात्मवत्‌ , 
विपक्षे च दूरस्यवनस्पत्योः शुक्तिरूप्ययो्ाभेदग्राहि प्रत्यक्ष न तत्त्वावेदकं स्यात्‌ मुक्ति- 
संसारादिसांकय च स्पादित्यादिबाधकमिति यत्‌ तन्न; एकत्र घटे कल्पिता . ये अनेके 
घटाः तेषु स्त्रहत्तिधर्मानधिकरणघटव्वानबाध्यमेदवत्सु व्यभिचारात्‌। यत्किश्वित्‌ सह॒त्ति- 
धर्मानाधारोक्तो घटत्तानधिकरणपटल्ञानावाध्यभेदेनात्मज्ञानबाध्येनार्थान्तरम्‌ । स्वदत्त्यशेप- 
घमेनाधारोक्तो तवमते ब्रह्मणोऽपि वाच्यत्वादिकेवलान्वयिधर्मांधारत्वेन साध्याप्रसिद्धिः 
कल्पितेन सह तात्विकमेदाभाववत्‌ ताक्तिकामेदस्पापि अमावेन उदाहतस्थले तच्चावेद- 
कत्वसाडू्य्यादीनाममसद्भात्‌ यत्तु आत्मनामात्मानात्मनोश्च परस्परं तात्त्विकमेदे अनात्मा, 
स्वादत्तिघर्पाधिकरणप्रतियोगिज्ञानाबाध्यमेदाधिकरणम्‌ , पदाथत्वादात्मवत्‌, पक्षे स्वाट- 
त्तिधर्माधिकरणात्मा ततो भिन्नादालान्तराद्विनतेन साध्यसिद्धि! दष्टा्ते च च स्राह॒त्ति- 
घर्माधिकरणं जड ततो भिन्नाजडान्तरात्भिन्नत्येन साध्यसत्वमिति; तन्न; 
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अनात्मा, स्वन्पक्षी भूततदत्तिधर्मका अनाधार हुआ ईश्वर, उस अनाधारभूत ईश्वरका 
जो ज्ञान उस ज्ञानसे अवाष्य जो अन्तर्गणिक-अनास्मप्रतियोगिक भेद तादशमेदबाला दै, 
पदार्थत्व होनेसे आत्मवत्‌ू-मीवबत्‌ ,-यहाँ स्वदृत्तिधर्मानाधारप्रतियोगिकभेद्वान्‌ इतना ही 
कहते तो ईश्वरके भेदकों लेकर अर्थान्तर होगा, परस्पर जडोंके भेदी सिद्धि न होती, अतः 
अन्तगेणिक कट्टा तैसे व्यावद्दारिक भेदको लेकर अर्थान्तरवारणफे लिए अनाधारज्ञानाब्राष्य 
कदा दृष्टान्तरूप जीवमे स्वपद्से जीव लिया तदृत्ति धर्मका अनाघार हुआ पक्षी भूत अनात्मा, 
तम्यानाबाध्य अन्तगेणिक भेद हुआ,-परस्परजीवमेद दद्व है । विपक्षेच-जडोंमें अस्तगणिक- 
जडप्रतियोगिक भेद्के न द्दोनेपर अभेदके तात्त्विकत्वकी आपत्तिसे;-दूरस्थ दो वनस्पविर्भोका 
अभेदुम्राहिप्रत्यक्ष तथा शुक्तिरुप्योंफे अभेदफा आहि प्रत्यक्ष तत्त्वावेदक दोगा, और मुक्ति 
संसारका साझुयेभी होगा, इत्यादि वाधक है, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों? स्ववृत्तिधमेका अनधि- 
करण जो घट ताइश घटज्ञानसे वाध्य जो भेद ताहशभेववाळे जो एक घटमें कल्पित अनेक 
घट उन घटोंमें व्यभिचार द्दोनेसे-खपद्से छिया कल्पित घट तद्वृत्ति धर्म हुआ प्रातिभासिकत्व 
तदुनधिकरण हुआ व्यावद्ारिक घट उसके ज्ञानसे वाध्य जो भेद कल्पित घटोंका भेद तद्वर्व 
कल्पितघटोंमें है, तयाच कल्पित घट उक्तविध अवाध्य भेदवाले नहीं है, परन्तु वहाँ पदायेत्व- 
रूप देतु दै अतः व्यभिचार है, सत्रृचिधर्मानाधार ? इससे यत्किथ्वित्‌ जो सवबृत्तिधर्भ उसका 
जो अनाधार तादृ अनाधारकी उक्ति दोनेपर यरिकिब्चिद्धमेरूप जो घटत्व उसका अनधिकरण 
जो पट ताइश पटञज्ञानाबाष्य जो आत्मज्ञान वाघ्यभेद ताइश भेदसे अथोन्तर है, और खबत्ति 
जो अशेष धमे तादृश घमेके अनाधारकी उक्ति दोनेपर तुम्हारे मतमें श्रक्षकोभी वाच्यत्वादिरूप 
केवलान्वयिधर्माधारत्व दोनेसे साध्यकी अप्रसिद्धि है, और कल्पितके साथमे जैसे तात्त्विक 
भेद नहीं दै तैसे तात्त्विक अभेद्रकेभी अभावले उदाहृत स्थलमें-दूरस्थ वनस्पत्यादिविपयक 
प्रत्यक्षा दिस्थलमें तत्त्वावेदकत्वका और साकुर्य्यादिका अम्रसङ्ग दोनेसे । य्तिति । मासाओंके 
परस्पर तास्विकमेद्में आत्मा तथा अनात्मा इन दोनोंके परस्पर तात्त्विकभेद्में अनात्मा 
सवा चिषमांधिकरणपरतियो गिकमतियो गिज्ञानाबाध्यभेदाधिकरणमू=स=पटादिें अवृत्ति- 
धर्माधिकरण हुआ चैत्र, तत्मतियोगिक और प्रवियोगीमूततज्ज्ञानाबाष्य जो भेद-चेत्रभेद वाह 
भेदका अधिकरणम्‌ यत्‌ स्वमू=भधिकरण जो पक्षीमूत अनात्मरूपस्वरूप तादश स्वमें अनृत्ति- 
धर्मका अधिकरण हुआ मैत्र “यहाँ तक आत्माओंका परस्पर भेद दिखळाया गया दै" तादश 
मैत्रप्रतियोगिक और मैत्रज्ञानावाध्य जो भेद,-गैत्रभेद, तादश भेदका अधिकरण दै, इस अंशमें 
आत्मा तथा अनात्मा इन दोका परस्पर भेद दिखलाया है, एताहश अर्थानुरोधसे अन्तिमा- 
धिकरणान्त एक पद वना दिया जाय तो ठीक माझम होता दै । पदार्थेत्व दोनेसे आत्मवन्‌ 
पश्षे-पक्षमें स्वादृत्तिघमांधिकररण हुआ उससे भिन्न जो आत्मान्तर ततः भिन्नत्वेन साध्यकी 
सिद्धि है, और दृष्टान्तमें स्तावृततिपर्माधिकरण हुआ जड़ उसस भिन्न हुआ जड्डान्तर सत: 
भिन्नत्येन साध्यका सत्त्व दै,-स्वशब्द्से छिया आत्मा तदवृत्तिथम हुआ घटत्व तद्धिकरण हुआ 
घट तादृश घटप्रतियोगिक और प्रतियोगीभूव घटज्ञानावाध्य जो भेद-घटमेद, तादश भेदका 
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अधिकरण जो पक्षीभूत आत्मरूप स्वपदार्थ तदत्ति धर्माधिकरण हुआ पट तादृश पटप्रतियोगि- 
क और पटप्रतियोगिभूत पटज्ञानावाध्य जो भेद-पटभेद ताहश भेदका अधिकरणत्व आसमामें 
है, इस रीतिसे दृष्टान्तमें साध्यो घटाना चाहिए । इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! 

पक्षदृप्टान्तयोः स्वपदायेप्रतियोगिपदा्थयोरननुगमेन व्याप्यत्वासिद्धेः अजडत्व- 
स्योपाधित्वाच्च, जडत्वेन व्यतिरेकिणा सत्प्रतिपक्षाच्च। यदपि जीवस्य ब्रह्मतो जीवाच्च 
जइस्य सत्याभेदे पृथिवी ब्रह्मम्नियोगिकधमिज्ञानावाध्यमेदाधिकरणम्‌ यदात्वाद्यनधि- 
करणम्‌ तस्तियोगिकमतियो गिद्गानावाध्यभेदवती वस्तुत्वात्तोयवत्‌ , अभ्वादीत्यादी- 
त्यादिशब्देन तत्तद्वादिनः प्रति तत्तद्रादिसिद्धाः पृथिवीत्वभिञ्नाः जडनिष्टधर्मा विबक्षिताः। 
पक्षे ब्रह्मभिन्नाज्जीवात्‌ भिन्नत्वेन साध्यसिद्धिः, दृष्टान्ते तु व्रझभिन्नपार्थिवभिन्नत्वेनेति, 
तन्न; अघ्वाद्यनधिकरणत्ववत्‌ जीवत्वानधिकरणेत्यपि विशेषणं दक्वा जीवब्रह्मभिन्नात्म- 
नोऽपि साधनप्रसद्ञात्‌ गन्धाधारत्वादिव्यतिरेकिणा सत्मतिपक्षसम्भवात्य धर्मिपद विकल्प- 
निवन्धनदोपतादवस्थ्याचच। 

पक्ष तथा दृष्टान्त इन दोनोंमें खपदार्थ तथा प्रतियोगिपदायै इन दोनोंका अनुगम न 
दोनेसे व्याप्यत्वासिद्धिसे तथा अजडत्वको उपाधित्व दोनेसेभी, जडत्वेन व्यतिरेकिणा= 
अनात्मा, उक्तसाध्याभाववान्‌ जडत्वात्‌ यन्नेवम्‌ तभैवम्‌ यथा आत्मा इस व्यतिरेकव्याप्तिमत्‌ 
देतुसे सत्मतिपक्ष दोनेसेभी इस देतुसे बह देतु सत्मतिपक्षित दै इससेमी । जीवस्येति । त्रद्मसे 
जीवके सत्यभेद्में और जीवसे जडके सत्यभेद्में, प्रथिवी, ब्रह्मप्रतियोगिकधर्मिज्ञानावाध्य जो 
भेद तादृश भेदका अधिकरण जो जळत्वादिका अनधिकरण सत्प्रतियोगिक जो प्रतियोगि- 
ज्ञानाबाष्यभेद तादृश भेदवाळी दै, वस्तुत्व दोनेसे नीरवतनभरह्मप्रतियोगिक धर्मिरूपजीवज्ञाना- 
बाध्यभेदका अधिकरण और जलत्वादिका अनधिकरण हुआ जीव तत्प्रतियोगिक और प्रतियो- 
गिभूतज्ीचज्ञानावाच्यभेद्‌ प्रथिनीमें साव्य दै इस अनुमानमें जलत्वायनधिकरणपदसे त्रद्मसे 
जीवका भेद सिद्ध होता दै अवरिष्टसे जीवजडका भेद सिद्ध होता हे इसीका स्पष्टीकरण किया 
जाता दै-“ अध्यादि ? पतद्वरक जो आदि शब्द है उस आदि शब्दसे तत्तद्वादिके प्रति 
तचद्वादिसिद्ध एथिवीत्वसे भिन्न जडनिप्रधर्म विवक्षित दैं। पक्षेरएथिवीरूपपक्षमें श्रद्मसे भिन्न 
जो जीव तादृश जीवसे भिन्नत्व होनेसे साध्यकी सिद्धि दै-त्रह्मप्तियोगिकधर्मिरूपप्ठथिवीज्ञा- 
नाबाध्य जो भेद तादश भेदकी अधिकरण और जळत्वादिकी अनधिकरण हुई प्रथिवी तादृ 
एथिवी प्रतियोगिक और प्रतियोगिभूतप्थिवीक्ञानाबाध्यभेद पानीयमें दै दी “ इति यत्‌ तत्‌ 
अपि'न क्यों ९ असे अध्वाय्यनधिकरणत्व विशेषण है तैसे जीनलानधिकरणमू इत्याकारकभी 
विशेषणदेकर जीव तथा ब्रह इन दोनोंसे मिन्न आत्माकेमी प्रसङ्भसे=अघ्वसे अध्यवद्धित पूवे 
ज्ञीबत्वके लगादेनेसे या ' जीवत्वानधिकरणम्‌ ? इतना स्वतन्त्र ढगा देनेसे जीबय्रह्मसे भिन्न 
आत्माफी सिद्धिका प्रसङ्ग दै । गन्षाधारत्वादिव्यतिरेकिणा=पृथिवी उक्तसाध्याभावबती,, 
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गन्धाधारत्वात्‌, यञैषम्‌ तल्नेवम्‌ यथा नीरम्‌, इस व्यतिरेकि देवुसे सत्मतिपक्षके सम्मवसेभी 
और घर्मिपदविकस्पनियन्धन जो दोप बतलाये हैं उन्होंके तादवस्थ्यसेभी । 

एतेन--जीवस्य ब्रह्मजीवान्तराभ्यां जीवाच्च जडस्यभेदे पूवेप्रयोग एव जीवस्य 
जीवान्तराद्भेद सिद्धधर्थमन्तर्गणिकमेदवदित्य्वानधिकरणेत्यत्र विशेषणं दत्वानुमानम्‌ । 
अत्र च पशे ब्रह्मणः परस्परं च भिन्ना ज्जीवात्‌ भिन्नत्वेन साध्यसिद्धिः दृष्टान्ते तु ब्रह्मणः 
परस्परश्च मिन्नात्‌ पार्थिवात्‌ भिन्नत्वेनेतिनिरस्तम्‌; जीवस्य ब्रह्मजीवान्तराभ्यां जइस्य 
च जीवात्‌, ब्रह्मणो जडाच भेदे पृथिवी ब्रह्ममतियोगिकधरमिज्ञानाबाध्यभेदाधिकरणम्‌ 
अप्वादि-अनधिकरणमन्तगणिकमेद्कचच तत्मतियोगिकप्रतियोगिज्ञानावाध्यमेदस्ये सति 
अत्ताद्यानधिकरणसंसारिधर्मिकधर्मिज्ञानाबाध्यभेद्रतियोगिनी, वस्तुत्वादम्बुवदिल्यत्र 
ब्रह्मणो जडाद्पि भेदार्थ पू्ेस्मादधिकमस्वानधिरणासंसारीत्यादिबिशेपणम्‌ । अत्र पक्ष 
अश्वाद्यनधिकरणमसंसारि ब्रह्म, तद्धर्मिकमेदमतियोगित्वेन साध्यसिद्धिः; दृष्टान्तेत्वप्त्वा- 
द्नधिकरणासंसारि पार्थिवम्‌ तद्र्मिकमेदप्रतियोगिस्वेन ज्ञेयम्‌ । अत्र जीवत्वानधिकरण- 
त्वस्य अश्वानधिकरणेत्यत्र विशेषणत्वेन पूववदाभाससाम्यात्‌, पाकजरूपाधिकरणत्वा- 
दिना ससतिपक्षाच । 

एतेनेति । ब्रह्मजीवान्तराभ्याम्‌-श्रक्षसे जीवके भेदमे जीवान्तरसे जीवके भेदमें, और 
जीवसे जड़के मेदमें, पूवेप्रयोगमें ही-शथिवीपक्षक अव्यवहितपूर्वप्रयोगमें दी, “ अध्वाद्यनधि- 
करण ' इत्यन्न-इसके पासमें>इससे अब्यवद्दित उत्तरमें “ अन्त्गणिकभेदवच ? यह विशे- 
पण देकर अनुमान दैरउक्त तीन भेदोंको सिद्ध करनेके लिए ऐसा अनुमानकरना,- 
पृथिवी ब्रह्मप्रतियोगिकधर्मिज्ञानावाध्यमेदाधिकरणं यदप्वाद्मनभिकरणम्‌ अन्तगे- 
णिकमेदवच तत्मतियोगिकप्रतियोगिज्ञानावाध्यमेदवर्ती वस्तुखात्‌ नीरवत्‌; इस अनु- 
मानसे दो भेद तो प्रथमही सिद्ध होते थे अब इस नवीन बिशेषणसे जीका परस्पर 
मेदभी सिद्ध हुआ, परस्पर भेदका नाम दै अन्तगेणिकभेद्‌ वह जीवरूप जो अध्वाद्मन- 
धिकरण उसमें विशेषण दै यद्दौँपर एक शउद्से उत्तर और अन्तर्गणिकशब्दसे पूव, किसी किसी 
पुस्तकमें-जीवस्य जीवान्तराद्वेदसिद्धघथेम्‌ , इतना पाठ अधिक मिलता दै बद्द अन्तगेणिक 
भेदके निवेशका फळ बतळाता दै, और खण्ड्यप्रन्थमे नहीं दै, द्वैती इस अनुमानका थोडासा 
स्पष्टीकरण करता है-अन्नेति । अत्र=इस अनुमानमे प्रदासे भिन्न तथा परस्परमिन्न जो जीव 
तादृश जीवसे भिन्नत्व होनेसे पक्षमं साध्यकी सिद्धि दै, और दृष्टान्तमें श्रद्यसे भिन्न तथा 
परस्परभिन्न जो पार्थिव तड्भिननत्वेन साध्यकी सिद्धि दै; इति निरस्तमू-दो भेदसाधक उक्त 
अनुमानमें जो दोप हैं वे सबके सव इस अनुमानमेंभी हैं, अतः यहभी उत्तदोपोसे दी दूषित 
है। जीवस्येति । प्रहाले जीवके भेदके छिप, और जीवान्तरसे जीवके भेदके लिए” और 
जीवसे जड़ेके भेदके लिए और जद्से श्रद्मफे भेदके छिए “ परथिवी ? ब्रक्मप्रतियोगिकपर्मिश्ञा- 
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८९८ अद्वैतसिद्धिः । [ भेद्पश्चकेऽनुमानसङ्गः ] 


नावाध्य जो भेद वादृशभेदाधिकरण जो जलत्वाद्यनधिकरण अन्तगैणिकमेदवत्‌, तत्मति- 
योगिक प्रतियोगिज्ञानावाष्य जो भेद ताहशभेदविशिष्टा हुई जलत्वाद्यनधिकरण जो असंसारि 
तादृश असंसारिधर्मिक धर्मिज्ञानावाद्धय जो भेद तादृश भेदफी प्रतियोगिनी है, वस्तुत्व दोनेसे 
सलिल्वत्‌ जो यद्द अनुमान दै उस अनुमानमें जडसेभी ब्रह्मभेद्के लिए पूर्वे अधिक अप्ता- 
द्यनधिकरणासंसारि-इत्यादि विशेषण हैं। अत्र=्इस अनुमानमें अस्वाद्यनधिक्रण असंसारि 
जो ब्रहम तद्धर्मिकमेदप्रतियोगित्वेन पक्षमें साध्यकी सिद्धि है, और दृष्टान्तमें तो अध्वाद्यनधिक्ररण 
असंसारि पार्थिव दै, तद्धर्मिकमेदप्रतियोगित्वेन साध्य ज्ञेय है। अत्र-यहाँपर अध्वाद्यनधि- 
करणम्‌ । इसके पासमें जीवत्वानधिकरणत्वको विशेषणत्व होनेसे पूर्ववत्‌ आभाससाम्यसे 
रा और eer केले हः उससेभी निरास दै । 
उक्तसाध्याभाववती पाकजरूपाधिकरणत्वात्‌ $ कीलाखवत्‌ । 
इसब्यहिरेकि हेतुसे सत्प्रतिपक्षित दै-प्रथम हेतु । और घम्यौदि पद्को हेकर देजेवाळे विकल्पके 
आससेभी निरास दे । २ 
एवं भेदमात्रेऽपि नाजुमानम्‌ । ब्रहम, भेदहीने नावतिष्ठते स्वज्ञानाबाध्यभेदवद्वा, 
पदाथैतवात्‌, घटवत्‌ इति; गुक््यसहटचित्वस्य जडत्वस्य चोपाधित्वात्‌ स्वपदविकल्प- 
आसाच । एतेन-अनात्मा स्वान्यज्ञानावाध्यमेदाधिकरणम्‌, पदार्यस्वात्‌ आत्मवदिति- 
निरस्तम्‌ । ब्रह्ममेदो न सबैनिष्ठास्यन्ताभावमतियोगी ब्रह्मनिरूप्यत्वात्‌ बह्मामेद्वदित्यत्र 
्रह्मभिन्नाृत्तित्वशुपाधिः; ब्रहमभेदस्यात्रमनिरूप्यत्वेन तदनिरूप्यतया साधनवैकल्या- 
व्य | ब्रह्मज्ञानं, स्ताबाध्यभेदवद्विपयकम्‌ , ज्ञानत्वाच्छुक्तिज्ञानवदित्यत्रानात्मविपयत्व- 
मुपाधिः । स्वपदेन प्रह्मज्ञानोक्तो तदवाध्यमेदाप्रसिद्धघा साध्याप्रसिद्धिः, शुक्तिज्ञा- 
नोक्तो सिद्धसाधनम्‌ , घटो घरसंगर्गानवच्छिन्नप्रतियो गिताकपटा दिधर्मिकत्रैका लिका- 
भावप्रतियोगि, द्रव्यखात्‌ , पटवदित्यत्र काल्पनिकाभावस्यापि कालत्रयदत्तित्वसम्मवेन 
सिद्धसाधनम्‌, घटसंसर्गानबच्छिन्नेतिबत्तादातम्यानवरच्छिन्नेत्यपि विशेषणं दरवा पञ्चमा 
भावसाधनस्यापि सङ्गश्च, विपक्षवाधकाभावस्य उभयत्र सत्वात्‌ , समानाधिकरणकपै- 
प्रागभावसमानकालीनज्ञानवाधायोग्यो भेद! परमार्थसन्‌ प्रातिभासिकत्वानध्रिकरणत्वे 
सत्पसस्तानधिकरणत्वात्‌ , सस्रासत्तगोचरममाां प्रति साक्षाद्रिपयत्वात्‌ , आरोपितमि- 
श्याकलात्‌ करपकरहितत्वात्‌ स्वविपयकसाक्षात्कारात्‌ पू्ेभावित्वात्‌ , आत्मवत्‌ । 
एवमिति । इस रीतिसे भेदमात्रमेंभी अनुमान प्रमाण नहीं दै । भेदमात्रसाधक अनु- 
मानोंको दिखाकर दूषित करते हं-ब्रह्मेति । ब्रह्म, भेदसे रहित होकर नहीं अवस्थित होता 
दै, अथवा प्रहा, स्वज्ञानसे अयाध्य जो भेद तादश भेदवाला दै, पदार्थत्र होनेसे घटवत्‌ , इस 
अनुमानें पुक्त्यसहद्त्तित्वको और जहत्वको उपाधित्व दे, और स्वपदविकल्पमासभी है, 
अतः यह भेदमें प्रमाण नहीं है । एतेनेति । अनास्मा, स्वरसे जो अन्य तादा अन्यक्रा जो ज्ञान 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । ८९९. 


ताइश ज्ञानले अब्राथ्य जो भेद तादश भेदका अधिकरण है, पदार्थत्व होनेसे, आत्मवत्‌ यह. 
. अनुमान निरस्त हुआ-उक्तानुमानमें प्रदर्शित उपाध्यादिरूप दोप इसमेंभी हैं अतः निरस्त हुआ । 
बह्मभेव्‌, सर्वनिष्ठ जो अत्यन्ताभाव ताहश सत्यन्ताभावका प्रतियोगी नहीं है, प्रहानिरूप्यत्व 
होनेसे श्रक्मामेद्वत्‌ , यद्दाँपर श्रद्मसे जो भिन्न तदह॒त्तित-उपाधि है, और ग्रह्माभेदकों अग्रद्म- 
निरुप्यत्व होनेसे तद्‌ निरूप्यतया-्र्मनिरूप्यस्व न होनेसे साधनका दृष्टान्तमें वैकल्पभी दै । 
अतः यह अनुमानभी . ठीक नहीं । त्रह्मज्ञान, स्वसे अवाध्य जो भेद ताहश भेद्वद्धिपयक दै 
ज्ञानत्व होनेसे झुक्तिज्ञानवत्‌ इस अनुमानमें अनात्मविपयत्व उपाधि है । और स्वपदसे ग्रह्म- 
ज्ञानकी उक्ति होनेपर ग्रह्वाज्ञानसे अवाध्य जो भेद उसकी अप्रसिद्धिसे साध्यकी अप्रसिद्धि 
है, और शुक्तिज्ञानकी उक्ति दोनेपर सिद्धसाथन दै । भेद्साधक औरभी अनुमान दिखलाते हैं 
घट, घटसंसगीनवडिछन्नप्रतियोगिताक जो पटादिधर्मिक तैकालिक अभाव तादुश अभावका 
प्रतियोगी दै, द्रव्यत्व होनेसे, पटवत्‌; यहाँपर अत्यन्ताभावको लेकर सिद्धसाधन न हो जाय 
एतदर्थ त्रैकालिफाभावमें संसगोनवच्छिन्ञप्रतियोगिताकत्व विशेषण दिया है । अन्योन्याभावमें 
तादात्म्यावच्छिन्ञप्रतियोगिताकत्व रहता दै अतः सिद्धसाधन वारित हुआ, पटवत्‌ल्पटे पटो 
नास्ति, इत्याकारक प्रतीतिसे पटात्यन्ताभावका पटमे सत्त्व दोनेसे पटधर्मिक्रपटप्रतियोगिक्रात्य- 
न्ताभावरूपत्रैकालिकाभावको पटसंसर्गावच्छिन्नप्रतिय्रोगिताकत्व द्दोनेसे घटसंसगीनवच्छिन्न- 
प्रतियोगिताकत्वफा उसमें सद्भाव है, अत; तारश अभावप्रतियो गित्वरूपसाच्य पटमे दै, इत्यत्र= 
इस अनुमानमें काल्पनिक अभावकोभी काढत्रयवृत्तित्वका सम्भव होनेसे सिद्धसाथन दै, और 
घटसंसर्गानवच्छिन्न इतिवतू=इसकी तरह तादात्म्यानवच्छिन्न यद्दभी विशेषण देकर पथ्यमा- 
भावके साधनकामी प्रसङ्ग है, विपक्षमें याघकके अभावका उभयत्र सत्त्व होनेसे । समानाधि- 
करण=ज्ञानसमानधिकरणकर्मग्रागभावसमानकाळीन जो ज्ञानबाधायोग्यमेद तादृ भेद पश्च 
है, भेदंकोददी यदि पक्षकरें तो प्रातिमासिक भेदको छेकर बाघ है-भेद तो प्रातिभाः 
सिक भेदभी है, परन्तु उसमें परमार्थसस्वरूप साध्य नहीं अतः वाघ दै, उसके वार 
णार्थ वाघायोग्य कहा यदि याधायोग्य ही कहें तो अद्वेतीके मतसे आश्रयासिद्धि दै. 
उसके वारणके लिए ज्ञानसमानाधिकरण जो कमेप्रागमाव तादश कर्मप्रागभावसमानका- 
लीनज्ञान, यह कदा दै वहाँ अद्रैतीके मतमें ज्ञानसमानाधिकरणकर्मप्रागभावसमानकालीन 
जो “अयं पटः? इत्यादि ज्ञान है तादृश ज्ञानवाघायोग्यत्व भेदमे दे दी, क्योंकि अद्दै- 
तीके मतमें बरहमज्ञानसे भेदका वाध दोता है न कि 'अयं घटः? इत्यादिज्ञानसे और मोक्ष- 
साधनभूत ग्रह्मज्ञानमें ज्ञानसमाना धिकरणकर्मप्राराभावसमानकालीनल्य नहीं है फलतः आश्रया- 
सिद्धि वारित हुई, कर्मप्रागभावमें यदि ज्ञानसमानाधिकरण यदद विशेषण न दें तो कर्मप्रागमावसे 
घुक्तमं होनेवाले कर्मप्रागभावका प्रण हो सकता है, तत्समानकालीनत्व सेदायाघक “अये घटः ? 
. इत्यादिरूप इदानीन्तनज्ञानमें नहीं दै अतः आश्रयासिद्धि होगी, जव ज्ञानसमानाधिकरणत्व- 
प्रागभावमें विशेषण है तब अतीतकालीन व्यधिकरण मुक्तात्मवृत्ति कर्मप्रागभाव नहीं लिया जा 
सकता है, और तदभाकत्रयुक्त आश्रयासिद्धिभी नहीं दै, परमाथ सत्‌ दे, प्रातिभासिकत्वान- 


९०० अद्वेतसिद्धि; । [मेदपच्यकेञ्चुमानभङ्ग: ] 


धिकरणत्वविशिष्टासत्वानधिकरणत्व होनेसे,-यहाँ असत्वानधिकरणत्व ही यदि कहते तो प्राति- 
भासिकमें व्यभिचार था, अतः प्रातिभासिकत्वानधिकरणत्व कहा, यदि इतना ही कहते तो 
असतूमें व्यभिचार था, अतः विशेष्यद्ल कद्दा, स्वासत्त्वागोचरप्रमाके प्रति साक्षाद्विपयत्व होनेसे। 
आरोपित मिथ्याकत्व होनेसे, कस्पकरहितत्व दोनेसे । स्वविपयसाक्षात्कारसे पूवमें भावित्व 
होनेसे, आत्मवत्‌ । 


ब्रह्मजीवप्रतियोगिको भेदः परमार्थसन्‌ अनादिल्वादातमवत्‌, साक्षिवे्रसुखदुःखा- 
दिभेदः परमायेसन अनिधेध्यत्वेन दोपाजन्यज्ञानं प्रति साक्षाद्विपयत्वात्‌ ।धर्माधर्मयागदा- 
नादिभेदः, परमार्थसन्‌, शरुतितात्पयैविपयत्वादिर्यादिप्वात्मासाधारणधर्माणां चेतनलादी- 
नामुपाधित्वं जडत्वादिना सत्मतिपक्षश्च मिथ्यात्वसाधकानां ्रावस्यस्योक्ततवेन तैर्वाधश्च । 
आद्ये च परातिमासिकत्वस्य दोपप्रयुक्तभानत्वात्मकत्ये असिद्धिः, ब्रह्मज्ञानेतरवाध्य- 
लोक्तो चरपृत्यव्यवहितमातिभासिके व्यभिचारथ । द्वितीयहेतो ताइक्‌ प्रमाविषयत्वस्य 
भेदपारमार्थिकलसिद्धयधीनतेन साध्याविशेपपर्यवसानम्‌ तृतीये चरमहच्त्यन्यवाध्य- 
मिथ्यात्वकत्वस्योपाथित्तम्‌ , चतुर्थ अविद्यारूपकल्पकसच्तेनासिद्धिः। पञ्चमे । | दष्टिसष्टिपक्षे 
असिद्धिः इतरत्राम्योजकता | अनादित्वं च अङ्ञानादौ व्यभिचारि । दोपजन्यज्ञान 
प्रतीत्यत्र श्ुतितात्पयैविपयत्वादितयत्र चासिद्धिः, साक्ष्यवच्छेदकृचेदोपजन्यत्वात्‌ , 
मुख्यतस्तात्पयेस्य तत्राभावात्‌ । तस्मात्‌ भेदपञ्चकं नानुमानविपयः | 
इत्यद्वेतसिद्धौ भेदपञ्चके अनुमानमङ्गः । 
रझजीबप्रतियोगिकमेद, परमार्थे सन्‌ दै, अनादित्व होनेसे आत्मवत्‌, साक्षीसे वेद्य जो 
सुखदुःखादि उन्होंका भेद परमार्थ सन्‌ दै, अनिपेष्यत्येन दोपाअन्यज्ञानके प्रति साक्षाद्विपयत्व 
दोनेसे=दोपाजन्यानुव्यवसायके प्रति औरं दोपाजन्यनिपेषप्रमाके प्रति विपयरूप झुक्तिरूप्या दिके 
वारणाथे साक्षात्‌ और अनिपेष्यत्वेन ये विशेषण हैं । धर्म अध यागदान इस्यादिका भेद, 
परमार्थं सन्‌ दै, थुतितात्पयेविपयत्व दोनेसे, इत्यादि अनुमानोंमें आत्माके असाधारणघर्म 
चेतनत्वादिको उपाधिव्ब दै, और जढत्वादिसे सत्त्रतिपक्षभी दै और मिथ्यात्वसाधक द्वेतुओंके 
प्राबस्यको उक्तत्व होनेसे प्रवलमिथ्यात्वसाधकद्देतुओसे बाधभी है; आधय्ये-प्रातिभासिकत्वानधि- 
करणत्ये सति इत्यादि आदिम हेतुमे प्रातिभासिकत्वको ढोपप्रयुक्तभानात्मकत्व होनेपर असिद्धि 
दै-मेद्रूपपक्षमं अविद्यात्मकदोपप्रयुक्तभानात्मकत्व , रहनेसे, तदुपप्रातिभासिकत्वानधिकरणत्व 
नहीं दै-देतुस्वरूपासिद्ध दै ब्रह्मज्ञानेतरवाध्यलोक्तो--आरतिभासिकत्वको अद्यन्ञानेतरवाष्यत्वरूफ 
दोनेपर चरमबृत्तिसे अव्यवहित जो प्रातिभासिक उसमें व्यभिचार दै-अविद्याध्वान्तप्बंसक 
बेदान्तविचारजन्य चरमबृत्तिसे अब्यवहितप्राकृक्षणावच्छेदेन अवस्थित प्रातिभासिक पारमे 
अद्यज्ञानेतरज्ञानाबाध्यत्वरूपप्रातिभासिकत्व नहीं दे, क्योंकि उक्तविधप्रातिभासिकका उक्तविध 
रहमह्ञानसे दी बाघ होता दै । फछतः उसमें ब्रह्मज्ञानेतरज्ञानबाध्यत्वामावरूप प्रातिभासिकत्वा- 
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नधिकरणत्व रद्द गया और परमार्थ सत्वरूप साथ्य नहीं दै अतः व्यभिचार दै । द्वितीयहेतो= 
८ स्वासत्वागोचरप्रमांप्रति ? इत्याद्रूप द्वितीय द्देतुमं तादश प्रमाविषयत्वफों भेद्पारमा थि 
कत्वकी जो सिद्धि तादृश सिद्धयधीनख होनेसे साध्यापिशेपमे पर्यवसान दै । तृतीये= 
आरोपितमिथ्यात्वकत्वात्‌, इस तृतीयहेतुमे; चरमेति । चरमवृत्तेरन्यत-इति चरमगृत्त्यन्यत्‌ 
तेन बाध्य मिथ्यास्त्रं यस्य तत:-चरमदृत्त्यन्यबाथ्यमिध्यात्वकम्‌, तस्य आवः तस्र्‌ तस्य उपा- 
धित्वं चरमबृत्तिसे अन्य हुई सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ते० २।१।१ ) इत्यादिवाक्यजन्यवृत्ति 
तद्वाष्यमिथ्यात्वकत्व आत्मामें दै, अतः उपाधिमं साध्यव्यापक्रत् है, साधन भेदरूपपक्षमे हृ 
परन्तु वहाँ 'चरमद्रत्तिवाथ्यमिथ्यात्वकत्व नहीं दै, अतः उपाधिमें साधनाड्य़ापकत्व दे । चतुर्थे 
कल्पकर द्वितत्वात्‌ । इस चतुर्थ हेतुमं अविद्यारूपकल्पकका सत्त्व होनेसे असिद्धि दे । पञ्चमे= 
स्वविषयक साक्षात्कारात्‌ । इत्यादि पथ्यम हेतुमे दृष्टिसृष्टिपक्षम असिद्धि दै, देतु स्वरूपासिद्ध दै, 
इतरत्रस्सृष्टिदष्टिपक्षमे अप्रयोजकता है, जोर अनादित्व अज्लानादिमं व्यभिचारी है और 
दोपाजन्यज्ञानं प्रति, इस हेतुमे और थुतितात्पयेबिपयत्वात्‌, इस देतुमें असिद्धि दैन्य 
दोनों देतु स्वरूपासिद्ध हैं, साक्ष्यवच्छेदक बत्तिको दोपजन्यत्व द्दोनेसे और मुख्यतः तात्पयेका 
मेदमें अभाव ददोनेसे-स्तुतः इन सबै अनुमानोंको मिथ्यात्वसाधक अनुमानने ही गतप्राण- 
कक्वालमात्रावशिष्ट कर रक्खा है, हैती स्तोोकोी जीवित समझकर उन्होंसे कार्य निकालनेकी 
चेष्टा करता है; तस्मात्‌ मेद्पश्चक अनुमानका विपय नहीं है । 
इति सरलायां मेद्पञ्चकेऽनुमानभङ्गः। 
अथ भेदश्वुतेरनुवाद्कत्वोपपत्तिः । 

नन्ु--मेदताल्षिकत्वे “द्वा सुपर्णा य आत्मनितिष्ठन्‌ । नित्यो नित्यानां चेतनश्रेत- 
नानां । अजो छ्षेको जुपमाणोच्नुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजो अन्य इति श्रुतयो मानमिति- 
चेन; द्वा सुपर्णेत्यत्र पूर्धि न मेदः प्रमेयः; अपदायेलादवाक्यार्यलाच । द्विवस्प स्वाश्र- 
यप्रतियोगिकमेदसमानाधिकरणखनियमात्‌ थुतद्विखार्थापत्तिसमधिगम्यस्यापि भेदस्य 
औतत्वमिति चेत्‌ न; द्रो चन्द्रमसावित्यत्रेव कल्पितभेदेनाप्युपपत्तेः ताख्विकमेदानासेपक- 
त्वात। अतएव नोत्तराधस्यापि ताखिकमेद्परत्वम्‌ , वस्तुतस्त्वस्याः श्रुतेः पैङ्किरहस्पत्रा- 
'झणे बुद्धिजीवपरतया व्याकृतत्येन जीवेशमेदपरत्वस्य वक्तुमशक्यत्यात्‌। य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
इस्यादावाधाराधेयभावस्य चेतनश्रेतनानामिति निर्धारणस्य अजोऽन्य इत्यत्र भेदृव्यपदे- 
शस्य काल्पनिकमेदमादायाप्युपपत्तेः भेदतास्विकत्वापयबसायित्वात्‌ श्रृत्यन्तरविरोधाच । 
नैतच्छुतिबिरोधात्‌ सेव शचतिरन्यपरा मेदश्वतेः मत्यक्षसिद्धभेदानुवादत्येन दीनवलत्वात्‌ । 

अथ सरलायां भेदश्रुतेरनुवादत्वोपपत्तिः 
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कण्डिका ३० ) नित्यो नित्यानां चेतनश्रेतनानां ( कठ० ५१३ ) अजो ह्येको जुषमाणोऽनुशेते 
जहात्येनां भुक्तमोगामजोन्यः (खे० ४।५ ) इत्यादि झुतियाँ प्रमाण हैं इति चेन्न, क्यों  द्वा सुपणां 
इत्यादि जो मन्न है उस मन्नका घटक जो पूर्वार्ध है, उस पूर्वाधमें भेद प्रमेय नहीं दै. भेदको 
अपदार्थत्व दोनेसे और अवाक्याथेत्व द्वोनेसे-पूर्वा धे घटक किसीभी पदका भेद्रूप अर्थ नहो है, 
और समम पूर्वाधक्रामी भेद्रूप अथे नहीं है । द्वित्वस्यनदवतवमं स्वाश्रयनद्वित्वायप्रतियोगिक 
जो भेद तादृशभेदसमानाधिकरणत्वका नियम होनेसे, श्रुत जो द्वित्व उसकी जो स्वाश्रयंभेद- 
अन्तरा अन्यथानुपपत्ति तादृश अन्यथानुपपत्तिरुप जो अथापत्ति तादश अर्थापत्तिसे समधिगम्य 
जो भेद तादश भेदकोभी शओतत्नश्रुतिप्रमाणकत्व दै इति चेन्न; क्यों ? ' द्रौ चन्द्रमसौ ? यहाँ 
जैसे कल्पितभेद्से द्वित्वकी उपपत्ति है तैसे 'द्वा सुपणा? यहाँपर कल्पितभेदसेमी द्वित्वकी उपपत्ति 
होनेसे, शुत द्वित्वको तार्त्रिकभेदका अनाक्षेपकत्व होनेसे; अतएव=कल्पितमेदसेभी द्वित्तकी 
उपपत्ति होनेसे ही उक्त मञ्जके उत्तरार्धकोमी तात्त्विकभेद्परत्व नहीं दै; वस्तुतः पैङ्चिरद्दस्य 
श्राक्षणमें इस थ्रुतिको वुद्धिजीवपरत्वेन व्याख्यातत्व होनेसे और ' य आत्मनि तिष्ठन्‌? 
( श० १४।५।५।३० ) इसमें कहे हुए आधाराधेयभावको भौर चेतनश्चेतनानाम्‌ ( कठ० ५१३ ) 
इसमें कद्दे हुए निर्धारणको तथा ' अओोऽन्यः ? ( खे० ४।५ ) इसमें किए हुए भेद्न्यपदेशको 
काल्पनिकभेदको लेकरभी उपपन्न होनेसे, तात्त्विकत्वमें अपय्येबसायित्व दोनेसे। और अभेद 
बोधकथुत्यन्तरके साथ विरोध दोनेसेमी । एतच्छुतिविरोधातत्मेदचोधक इस शुविके साथ 
बिरोध होनेसे, सेब=अभेदयोधक श्रुति ही अन्यपरा दै, नच=अभेद॒बोधक श्रुति अन्यपरा नहीं 
दो सकती दै क्यों ? भेदश्चुतिको प्रत्यक्षसिद्धमेदानुबादत्तप्रयुक्त हीनबढत्व होनेसे । 
नच-जीवस्वावच्छिन्नजीवमेदस्यापाघ्या “न हिस्यादित्यादिवदनबुवादखम्‌; जीवे 
३श्वरमेदस्य मत्यक्षसिद्धतया तदन्यथानुपपच्तिसिद्धेशधर्मिक जीवल्ावच्छित्नमेदस्पापि प्रत्य- 
क्षसिद्धुतुर्यकक्षतया तद्वोधकथ्रुतेरनुवादकत्वोपपत्तेः । न हिंस्यादित्यत्र नानुवादलशङ्कापि 
आह्मणो न इन्तव्य इत्यादेः पुरोवादकलनिर्णायकाभावात्‌ । नच-पुंविशेष पत्यस्यायवत्तं 
साखान्तरस्थविधिवाक्यवदिति-वाच्यम्‌; एकस्यानेकशाखाध्ययनासम्भवात्‌ , प्रत्यक्षस्य 
सबैपुरुपसाधारणेन प्राथमिकप्रसरत्येन च पुरुषविशेष॑ प्रत्यपि साथेकलस्य वक्तुमशक्य- 
त्वात्‌ । नच-द्वयोः प्रणयन्तीत्यादिवत्‌ घतेमानमात्रग्राहिप्रत्यक्षप्राप्तकालबयावाध्यमेदप्राप- 
कत्वमिति-वाच्यम्‌ अजो ह्यन्य इस्यादो त्रिकालावाध्यत्ववोधकपदाभावात्‌ । 
नचेति । जीवल्वावच्छिन्न जीवमेदकी अप्राप्तिसे न हिंस्यात्‌ इत्यादिकी तर्द अनलु- 
,वादकत्व हैन्आहाणो न हन्तव्यः इस वाक्यसे ब्राहमणत्वावच्छेदेन हिंसा निपेघको प्राप्त दोनेपरमी 
जैसे-भूतत्वावच्छेदेन निषेधको न प्राप्त दोनेसे तत्मापक “न हिंस्यात्‌ सवा भूतानि ? इस 
वाक्यको जैसे अनुवादत्व नहीं दै तैसे देवदत्त यज्ञदत्तका भेदसिद्ध दोनेपरभी जीवत्वावच्छेदेन 
भेदको प्रत्यक्षतः न प्राप्त दोनेसे तत्मापकश्रुविको अनुवादत्व नहीं दै, नच=भनुवाद्त्व नहीं दै, 
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यह बात नहीं दै अनुवादत्वहदी दै; क्यों ! जीवमें ईश्वरके भेदको प्रत्यक्षसिद्धत्व दोनेसे 
तदन्यथानुपपत्तिसिद्ध-ईश्वरप्रतियोगिक जीवानुयोगिक जो भेद तादृशाभे दान्यथालुपपत्तिसिद्ध 
जो इंशधर्मिक जीवत्वावच्छिननप्रतियोगिक भेद उस भेदकोमी प्रत्यक्षलिद्धतुल्यकक्ष्यख होनेसे 
तद्वोषक=उक्तविधभेदयोधक श्रुतिको अनुवादकत्वकी उपपत्तिसे | और “ न हिंस्यात्‌ ? यहाँपर 
अनुवाद्स्वकी शङ्काभी नहीं हैं क्‍यों ! ग्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिमें पुरोवादत्वके निणीयकके 
अभावसे। नचेति । पुरुपविशेपके प्रति अस्य=्भेदयोधफश्रुतिवाक्यको अर्थवर्व दै, जैसे 
शाखान्तरस्थ विधिवाक्यका पुरुपविशेपके प्रति अर्थवस्त्र दै इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? एफको 
अनेक शाखाके अध्ययनका असम्भव होनेसे और प्रत्यक्षको सर्वपुरुपसाधारणत्येन और प्राथमिक 
प्रसरस्वेन पुरुपविशेपके प्रतिभी सार्थक्रत्वको कहनेकेलिए अशक्यत्व द्दोनेसे । नचेति । ' द्वयोः 
प्रणयन्ति इत्यादिको जैसे प्राकृतप्रणयनसे भिन्नप्रणयनप्रापकत्व दै, जैसे वर्चमानमात्रम्रादि जो 
प्रत्यक्ष तादश प्रत्यक्षसे अप्राप्त जो काढत्रयावाध्य भेद तादृशमेदप्रापकत्व दै, इति नच वाच्यम; 
अजोन्य इत्यादिमें त्रिकालायाध्यत्ववोधक पदके अभावसे । 

नच--अमेदे पडबिधतात्पयेलिज्ञवदाढर्यायेत्व मेदेश्रुतेरपि वाच्यम्‌ , तत्र प्रयोजन- 
बत्वेऽपि अचुवादत्वापरिहारात्‌, अभिहिमस्य भेपजमितिवत्‌ नच-पह्विशतिरित्येव 
ब्रूयादितिवत्‌ प्रतिमसवायेत्वम्‌ , तदपेक्षया हीनवलत्वेन प्रतिप्रसवायोगात्‌ नच प्रत्य- 
क्षस्याप्रामाण्ये थ्रुतेस्तत्सिद्धानुवाइकलायोगः; तस्या ज्ञातज्ञापकत्तमात्रेणानुवादकत्वो- 
पपत्तेः । नच-एवपपि निरपेक्षानुवादत्येन धारावाहिकद्वितीयादिज्ञानवत्‌ प्रमात्वोप- 
पत्तिरिति-वाच्यम्‌ निरपेक्षसापेक्षसाधारणानुवादत्वमात्रस्याम्रामाण्यप्रयोजकत्वात्‌। दष्टा- 
न्तस्यातिरिक्तकालकछाविपयत्वेनानधिगतार्थविपयतया विपमत्वात्‌ नच दिद्रद्राक्यवत्‌ 
सप्रयोजनालुवादत्येन स्वायपरता तस्य स्वार्थेवोधकत्येअपि द्विसम्पादकतया स्वाये- 
परत्वाभावात्‌ । 

नचेति । अभेदमें पद्विभवात्पय्येलिङ्गको जैसे अर्थृढताथैत्व है, पैसे द्वेतशुुतिकोभी 
भेदरढताथेत्व दै, इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ? तत्र=भेदशरतिमें प्रयो जनवत्र द्दोनेपरभी अनुवा- 
दृत्वके अपरिद्दारसे, जेसे ' अभ्निर्दिमस्य भेपजम्‌ ? इसको अनुवादत्व दै । नचेति । पड्विशति- 
रित्येव श्रूयात्‌ इसकी तरह भेदश्ुतिको प्रतिप्रसवायेत्व दै,-अश्वमेधमें “ पइविंशातिरस्य वंक्रयः ? 
यह मञ्ज चोदकसे प्राप्त दै, उसका चतुखिशत्‌ वाजिनः इस विशेष मन्नसे अपहय होता दै पुनः 
न चतुर्ख्रिशविति श्रूयात्‌, पड्विशतिरित्येव त्रयात्‌, इस वाक्यसे जैसे उसका प्रतिप्रसव होता दै 
तैसे प्रथम प्रत्यक्षतः भेद प्राप्त था पश्चात्‌ अभेदश्नुतिने=भेदरनिषेधकश्चतिने उसका निषेध किया 
पश्चात्‌ भेदश्चुतिने उसका प्रतिप्रसव किया अतः भेद्थुतिको प्रतिप्रसवार्थत्व दै, नच-प्रतिप्रस- 
वाथेत्व नहीं दै, क्‍यों ! तदपेक्षया=भेदनिपेधक्श्तिकी अपेक्षासे भेइश्तिको हीनबढत्व दोनेसे 
्रतिप्रसवके अयोगसे-मेद्निपेधक्श्चुतिको भेदृता त्त्िकत््रनिपेश्रपरत्व होनेसे भेदस्वरूपप्रतिपादक 
जो वाक्य उस वाक्यको तत्प्रतिप्रसब-भेद्प्रतिप्रसवके अयोगसे । नचेति । प्रत्यक्षका प्रामाण्य 
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न दोनेपर श्रुतिको तस्सिद्धन्सत्यक्षसिद्धके अनुबादकत्वका अयोग दै, नच=अनुवादकत्वका 
अयोग नहीं है कयां! तस्याः=भेदश्रतिको ज्ञातज्ञापकरवमात्रसे अनुवाद्स्बकी उपपत्तिसे । 
एवमपि-भल॒वादत्व होनेपरभी निरपेक्षाजुवादत्व दोनेसे धारावाहिक द्वितीयादि ज्ञानवत्‌ 
प्रमात्वकी उपपत्ति है, इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? निरपेक्ष तथा सापेक्ष एतदुभयसाधारण जो 
अनुबाद्त्वमात्र उस अनुवादत्वमात्रको अप्रामाण्यका प्रयोजकत्व होनेसे हष्ठान्तर्य-घारावाहिक- 
स्थलीयद्वितीया दिश्ञानरूप दृष्टान्तको अतिरिक्त=पूज्ञान=स्वाब्यवहदितस्वसामानाधिकरणपू्- 
काळीनज्ञानाविपय जो काळकळा, तद्विपयत्वेन अनधिगतार्थविषयत्वप्रयुक्तविपयत्व होनेसे । 
नचेति । विद्र्वाक्यवत्‌ सप्रयोजनानुवादत्वेन स्वार्थपरता है; नच=नद्दीं है, क्यों ? तस्य= 
विद्वद्वाक्यको स्वार्थयोधकत्व दोनेपरभी द्वित्वसम्पादकत्तप्रयुक्तस्वार्थपरत्वफे अभावसे-इस 
प्रकरणम ददाहृतविदरद्वाक्यप्रभृतिका स्पष्टीकरण प्रथम परिच्छेरस्थ आगमवाधोद्धारप्रकरणमें 
देखना चाहिए। 

नच--यतन्नस्यादि निपेधार्थानुवाद्‌लिङ्ञाभावेन विधेयान्तरश्रबणेन च निपेधार्था- 
चुबादस्वायोगः, यत्तदित्यादेरनुवाद लिङ्गर्वेऽपि अनुबादव्यापकत्वाभावात्‌ , अन्येनापि 
हुलयनसम्मवात्‌ “ व्राह्मणो न इन्तव्य इत्यादो यत्तत्पदाभावेऽपि निषेधानुवाददशे- 
नात्‌, विभेयान्तरसत्त तु निषेघार्थानुवादकत्वाभावे5पि तदर्थानुवादत्वापरिह्वारात्‌ । नचैवं 
विधानार्थाचुबादे तात्त्रिकत्वनियमः, यद्रजतं तदानयेस्यादो अन्यविधानार्यं श्रान्तिसि- 
द्वाचुबादे तास्वरकत्वादशेनात्‌ । नच-अनुवादत्वेऽपि यथाथेत्वरूपप्रामाण्याहानिरिति- 
वाच्यम्‌ , तस्य वाधकाभावनिवन्धनत्वेन प्रकृते असम्भवात्‌ ननु-ओपनिपदस्य ब्रह्मणः 
शाख्नातिरिक्तेनापरासेः तद्धमिकस्य तत्मतियोगिकस्य वा भेदस्य कथं शास्ननिरपेक्षमतत्य- 
क्षादिना प्राप्तिरिति-चेन्न; प्रतियोगिग्रहाथ तदपेकषत्वेऽपि स्वसमानविपयप्रमाणपुवेक- 
त्वानियमेन प्रत्यक्षस्य भेदप्रापकत्वोपपत्ते! । यद्यपीशधर्मिकस्य भेदस्य प्रत्यक्षेणाप्राप्तिः 
तथापि प्रत्यक्षसिद्धजीवध्मिकेशमेदान्यथानुपपत्तिसिद्धस्यापि तस्य श्रतार्थापत्तिसिद्धस्य 
श्रौतत्ववत्‌ प्रत्यक्षसिद्धत्वोपपत्तेः । 
; इत्यद्वेतसिद्धो भेदश्चुतेरजुवादकत्वम्‌। 

नचेति। “यत्‌ तत्‌ न? इत्यादि जो निपेघाथे-अनुवादके लिङ्ग दैं उन्होके अभावसे और 
विघेयान्तरके श्रवणसे=उपासनादिरूप विधेयान्तरफे श्रवणसे भेदश्वुतिको निपेधाथोलुवादत्वका 
अयोग दै । नच=भयोग नहीं दै, क्यों ? ८ यत्‌ तत्‌ ? इत्यादिको अनुवादका ढिङ्गख दोनेपरभी 
अनुवादव्यापकत्वके अभावसे, अन्यसेभी अनुवादत्वके उन्नयनके सम्भवसे, ' श्राह्मणो न इन्तव्यः ! 
इत्यादिमें यत्तत्पदुका अभाव होनेपरमी निपेभफे अनुवादको देखनेसे । और विधेयान्तरका 
सत्त्व होनेपर तो निपेषके लिए अनुवादत्यका अभाव द्वीनेपरभी तदर्थानुवादत्व-त्रिधेयान्त- 
रार्थानुवादत्बके अपरिहारसे । एवम्‌--ऐसा होनेपर विधानफे लिए जो अनुवाद हैं उस अलुवादमें 
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तात्त्विकत्वका नियम दै, नचःन्तास्त्विकस्वका नियम नहीं है, क्‍यों ? “जो रजत दै, उसको 
छे आ? इत्यादिस्थलमें अन्यविधानफे लिए जो भ्रान्तिसिद्धका अनुवाद है उस अनुवादमें 
तात्त्विकत्वके न देखनेसे । नचेति । अनुवादत्व दोनेपरभी यथार्थत्वरूप प्रामाण्यकी हानि नहीं 
है इति नच वाच्यम्‌; क्‍यों ? तस्य-यथार्थत्वरूप प्रामाण्यकों बाधकाभावाधीनत्व दोनेसे प्रकृतमें 
उक्तविध प्रामाण्यके असम्भवसे । शङ्कते नन्विति । उपनिपद्वम्यत्रद्षको शास्रसे भिन्न प्रमाणसे 
प्राप्त न होनेसे, व्रह्मधर्मिक या प्रह्माप्रतियोगिकमेदकी झाखनिरपेक्षप्रत्यक्षसे कैसे प्राप्ति दै, 
इतिचेन्न; क्यों ! प्रतियोगिम्रहफे लिए तदपेक्षत्वे5पि-शास्रापेक्षत्व होनेपरभी स्वसमानविपयक 
जो प्रमाण वादश प्रमाणपूवकत्वके अनियमसे प्रत्यक्षको भेदप्रापकत्वकी उपपत्तिसे, स्त्रपद्से 
प्रत्यक्षका ग्रहण है । यद्यपि ईशानुयोगिकमेदुकी प्रत्यक्षतः प्राप्ति नहीं है तथापि प्रत्यक्षसिद्ध जो 
जीवधर्मिक ईशभेद उस भेदकी अन्यथानुपपत्तिसे सिद्ध जो ईशघर्मिकमेद दै उसको प्रत्यक्ष- 
सिद्धत्वकी उपपत्तिसे जैसे कि श्रुतार्थापत्तिसिद्धको औतत्व होता है ॥ 
इति सरलायां मेदश्षतेरनुयाद्कत्वम्‌। 
अथ सेदश्रुतेव्योवदारिकमेद्परत्वोपपत्ति; । 

अथवाचुवादकत्वाभावेऽपि च्यावहारिकभेदपरत्वेनवरशरत्युपपत्तिः । नचामामाण्या- 
पातः; अथेवादवाक्यवदुपपत्तः, प्रतीयमानार्थ चाभेदभ्भतिविरोधेनामामाण्यस्येष्टत्वाच । 
नचामेदश्रतेरखण्ड चिन्मात्रपरत्वेन भेदाविरोधित्तम्‌ तद्वारीभूतभेदमादायतद्विरोधात्‌ नापि 
वैपरीत्यम्‌ ; प्राप्तामाप्ताथेत्वाम्यां विशेषात्‌ । नच-ऐक्यश्रुतेरपि त्यक्षविरुद्धत्वादमा- 
म्राण्यम्‌ , मानान्तरा सितरत्‌तद्विरोभस्यापि दोवेल्यहेतुत्वादिति-वाच्यम्‌ विरोधे विरोधिनो 
मानत्ववत्‌ अनुवादकत्योपपादकस्य मानताया अनपेक्षितत्वात्‌ , किञ्च पदवप्रतात्पयैलिङ्ग- 
वत्वात्‌ , ऐकयशचुतेः मावल्यम्‌। नच-तात्ययेमात्रज्ञापकत्वेन. तेपामयेतधात्वाज्ञापकलमिति- 
वाच्यम्‌ , श्रुतेस्तत्परत्वज्ञापनेन परम्परयोपयोगात्‌ तद्विरुद्धश्ुते; श्रूयमाणे$र्थ तात्पर्याभाव- 
सम्पादनेनाधिकवलसम्पादकत्वाचच । 

अथ सरलायां मेद्श्ुतेन्याबहारिकमेद्परत्वोपपत्तिः । 

अथवेति | अथवा अनुबादकत्व न होनेपरभी व्यावहारिकमेद्परत्वेन ही भेदश्रुतिकी 
उपपत्ति दै । अपामाण्यापातः=वात्त्विकप्रामाण्यफे अभावका आपात है; नच=भप्रामाण्यापात 
नहीं दै; क्यों ? अर्थवादवाक्यवत्‌ प्रामाण्यकी उपपत्ति दोनेसे,=* वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता ? इत्यादि 
अर्थवादोंका कर्ममीमांसकके मतमें जेसे स्त्राथमे तात्त्विकप्रामाण्य न होनेपंरभी स्तुतिमें तास्विक- 
ग्रामाण्य है, तैसे भेद्शुतिका प्रवृत्त्यादिमें तुम्हारे मतमें तात्त्विक प्रामाण्य रह्दो, और हमारे 
मतमें र्वश्रुतिआँका साक्षात्‌ या परम्परया शुद्धय्रद्मपरत्वेन तात्त्विकपरामाण्य दै, और प्रबतर 
मभेदश्चुतिके साथ विरोध दोनेसे आपाततः प्रतीयमानार्थमें भेदथुतिफे अप्रामाण्यको इष्टत्व 
होनेसेमी। नचेति । अभेदश्रुतिको असण्डचिन्मात्रपरस् होनेसे भेदका अविरोधित्व दै, नच= 
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अविरोधित्व नहीं है, क्यों ! तदवारी भूतार्यमादाय=अखण्डचिन्मातरबोधम द्वारीभूत जो सेदा- 
भाव ताइशमेदाभावको लेकर तद्विरोधातू=मेदके साथ विरोध होनेसे । नापि बैपरीस्यम्‌= 
भेवक्षतिके साथ विरोध द्वोनेसे अमेदश्रुतिकाद्दी प्रतीयमानाथेमें अप्रामाण्य रहो, इत्याकारक 
बैपरीत्यमी नहीं हो सकता है, क्यो ! प्रमाणान्तरसै प्राप्ताथैत्वेन और प्रमाणान्तरसे अप्राप्तार्थ- 
स्वेन विशेष होनेसे;-वतलाचुके दें कि,-भेद प्रत्यक्षतः प्राप्त दै और अभेद नहीं प्राप्त हे 
झडते नचेति | ऐक्यशुतिकाभी प्रत्यक्षविरुदवत्व दोनेसे अप्रामाण्य दै मानान्तरप्राप्िबत्र 
मानान्तरप्राप्ताथेकत्व जैसे दौषेल्यमे हेतु होता हे, तैसे मानान्तरके विरोधकोभी दौव॑ल्यमें 
हेतुत्व दोनेसे, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? विरोधे-विरोधस्थलमें विरो धिन?=विरो धिप्रमाणमें 
मानत्ववत्‌=निणीत प्रमाणस्व जसे अपेक्षित होता दै तैसे अनुवादत्वोपपादककी मानताया!= 
निर्णीतप्रमाणताको अनपेक्षितत्व दोनेसे=श्रतिविरो धिप्त्यक्षमेप्रमाणत्वके अनिर्णयसे श्ुतिको 
अतास्विकमानत्व नहीं है यह भाव दै । किञ्चेति । पददविध जो तातपर््यके निर्णायक लिङ्ग हँ 
तद्र दोनेसे ऐक्यश्चुतिका प्राबल्य है । नचेति । तात्पय्यके उक्त लिङ्गोंको तात्पय्येमात्रज्ञा- 
पकत्व होनेसे तेपाम्‌=उक्तलिङ्ञोंको अ्थेतथात्वका अज्ञापकत्व दै इति नच वाच्यम्‌ , क्‍यों ? 
अआुतिनिष्ठ जो तत्परत्व उसके ज्ञापनसे परम्परया अर्थतथात्वमें उपयोग होनेसे । और एतद्विरुद्ध= 
ऐक्यविरुद्धभेदूशुतिके शूयमाणअर्थमें तात्पर्य्यांभावके सम्पादनसे-भेदश्रुतिका अयमाण अथेमें 
तात्पर्य नहीं दै, इस अथेके सम्पादनसे ऐक्यशुतिमें अधिकबलसम्पादूकत्व होनेसेभी । 
. . अत्रापि  स्वाइत्ति अनश्नन पूर्णः परः  जीवसंघो पूण ? इत्याद्युपपत्तिरूपं 
सत्यं भिदा सत्त्यं भिदा सत्त्यं भिदेति-अभ्यासादिरूपं ताप्पय्पैढिङ्गमस्तीति भेद्श्रुति- 
रपि तत्परेति-चाच्यम्‌; अचीति अपूर्ण इति च जीवानुवादेन तस्य पुर्णन्नह्मख्पताविधा- 
नायेत्वेन भेदोपपत्तत्वाभावात्‌। सत्यं भिदेति न मेदाभ्यासः; एतद्वाक्यस्यामामाणिक- 
खात्‌ , मामाणिकले वा वाधायां सामानाधिकरण्येनाभेदे पयेवसानात्‌ नलु-मेद-श्रुतिरेव 
मळा, असञ्जातविरोधित्वात्‌ , पत्यक्षादिसंवादाभनिरवकासत्वाच्चेति-चेन्न; अभेद- 
शतिरूपबिरोधिनो जातत्वात्‌ , ्रत्क्षादेरममाणत्वेन तत्संबादस्य प्रावल्याप्रयोजकस्वात्‌ 
शतमप्यन्धानामिति न्यायात्‌ व्यावद्ारिकभेदविपयत्येन सावकाशत्वाच । ननु-नायंभेदो 
व्यावहारिक: युक्तावपिभेदस्य अतिस्सतिभ्यां सिद्धेरिति चेतन; तस्या ्क्तेरवान्तरत्वात । 
नचेति । अत्रापि=मेदमेंभी ' खाद्वत्ति अनश्नन्‌? ( मु० ३११ ) “पूर्ण:परः जीव- 
संघो हापूणेः इत्यादि उपपत्तिरूप सत्यं भिदा सत्यं भिदा सत्यं भिदा इत्याकारक अभ्यासादिरूप 
तात्पय्ये ढिङ्ग है; अतः भेदश्चुतिमी भेदपरा दै इति नच वाच्यम्‌ क्यों? 'अत्ति? इत्याकार 
ओर ' अपूणेः? इत्याकारक जो जीवानुवाद है उस जीबानुवादद्रारा तस्य--जीवनिष्ठपूर्णश्रद्य- 
रुपताविधानार्थत्व दोनेसे भेदके उपपचित्वके अभावसे । और सत्यं भिदा यद्द भेवाभ्यास 
नहीं दै, इस वाक्यको अप्रामाणिकत्वर दोनेसे; प्रामाणिकत्वे वा=अथवा प्रामाणिकत्व होनेपर 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्वलिवा । ९०७ 


बाधसामानाधिकरण्येन अभेदमें पर्य्ययसान दै अतः कोई अनुपपत्ति नहीं । शक्कते नन्त्रिति। 
भेवश्रुति द्वी प्रथठ दै अस खातविरोधित्व दोनेसे, और प्रत्यक्षादिका सम्वाद होनेसे और निरव- 
काशत्व दोनेसे इति चेन्न; क्यों ? अभेद्थुतिरूप जो विरोधि उसको जातत्व दोनेसे, और 
प्रत्यक्षादिको अप्रमाणत्व दोनेसे तत्सम्वादस्य-प्रत्यक्षादिके सम्वादको प्राबल्यके प्रति अप्रयो- 
जकत्व दोनेसे अन्धोंका शतफभी नहीं देखता दै इस न्यायसे और व्यावद्दारिकभेदविपयत्येन 
सावकाशत्व द्दोनेसेभी । नन्विति। यद्द भेद व्यावहारिक नहीं दै मुक्तिमेंभी श्ुतिस्पृतिओंसे 
भेदकी सिद्धि होनेसे; इति चेन्न; क्यों ? तस्या;-भेद्वाली मुक्तिको अत्रान्तरत्व=सायुञ्या- 
दिरुप मुक्तित्व होनेसे । 

नबु- दै ज्ञानप्रुपाश्रित्य मम साधम्येमागताः “ सर्गेऽपि नोपजायन्ते प्रलये न 
व्यथन्तिच ॥' इत्यादिस्एतो सर्गाद्यभावोक्तेः “न यत्र माया किसुतापरे हरेरनुव्रता 
यत्र सुरासुराचिताः । श्यामावदाताशतपत्रलो चनाः पिशङ्गवस्रा; सुरुचः सुपेशस ' इति 
स्मृतो मायानिपेधाच्च “ यो येद निहित शुद्दायां सोऽश्रुते सर्वान्‌ कामान्‌? सह ब्रह्मणा 
विपश्चितेत्यत्र शुद्धत्र्मज्ञानफलतवोक्ते्च त्वयापि शुद्धव्रहाविपयत्वेन स्त्रीकृतायाः भूपवि- 
द्यायाः फलोक्ष्यवसरे “तस्य सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति? पञ्चधा सञ्षपेत्यादि मेदो क्तेः 

परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्मते ? ‹ स तत्र पर्येति जक्षन्‌ क्रीडत्रममाण ? 

इत्यादौ स्वरूपाभिव्यततयुक्तेश्च तथा “विद्वान्युण्यपापे विधूय निरञ्जनः परमं साम्पमुपैती' 
त्यत्र क्षयोक्तेश्च ' जुं यदा पश्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः ! पृथगात्मानं 
प्रेरितार च मत्वा जुष्टस्ततस्तेनामृतत्वमेतीति भेदद्ञानान्मोक्षोक्तेश्च त्वन्मतेऽपि भेदभो- 
गादिफलेषु फलाध्यायान्त्यपाद्स्थेषु “ जगद्वघापारवजम्‌ ? सङ्कल्पादेव तु तच्छ्रुतेः, 
भोगमात्रसाम्यलिङ्गाचचेति सूत्रेषु प्रक्रान्तशुद्धश्रिधाफलस्येव वक्तव्यत्वाच परममुक्तित्व- 
मेवेति चेन्न; 

शङ्कते नन्विति । इदं ज्ञानमुपाश्चित्य ( गी० १४।२ ) इत्यादि स्सृतिमे सर्गा दिफे अभावकी 
उक्तिसे और न यत्र माया किसुतापरे हरेः ' औओभागवत ? इत्यादि स््ृतिमें मायाके निपेधसे, 
यो वेद निहित गुद्दायां सोऽश्रुते सर्वान्‌ कामान्‌ ( झुं० २।१।१० ) यद्दाँपर थुद्धय्रह्मज्ञानके 
फलत्वकी उक्तिसे और तुमसेमी शुद्धम्क्विपयत्वेन स्वीकृत जो भूमविद्या दै उसके फलकी 
उक्तिके अवसरमें ' तस्य सर्वेपु छोकेपु कामसथ्वारो भवति ? ( छा० ८।१।६; ८।४।३; ८।५।४; ) 
पश्चघा सप्तधा ( छा० ७।२६।२ ) इत्यादिसे भेदकी उक्ति दोनेसे, तथा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय 
चिर्न: परमं साम्यमुपैति ( मुं० ३।१।३ ) इस श्रुतिमें कर्मक्षयकी उक्तिसे “ जुं यदा पयति 
अन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः ? ( खे० ४।७ ) इत्यादि श्रुतिसे भेदज्ञानसे मोक्षकी 
उक्तिसे और तुम्हारे मतमें भी भेदभोगादिपर जो श्रह्ममीमांसाके चतुथोष्यायके 'चतुर्थपादमें 
स्थित जगब्यापारवर्जम्‌ ( १७) सङ्कस्पादेव तु तच्छुते: ( १८) भोगमात्रसाम्यलिङ्गाथ (२१) 


९०८ अद्वेतसिद्धि। [ भेदथुतेव्यांवद्दा रिकमेदपरत्वोपपत्तिः ] 


ये सूत्र हैं इन सूत्रॉमे प्रक्रान्त जो शुद्धविद्याका फळ उस फलको ही वक्तव्यत्व होनेसेभी जिसमें 
भेदकी सिद्धि होती है उसको परममुक्तित्व ही है, न कि त्वदुक्त अवान्तरमुक्तित्व; ननुसे लेकर 
यहाँतक द्वेतीकी शङ्का है अब निरास करते हैं-इति चेन्न; क्‍यों ? 

सगुणोपासनया ब्रह्मलोकं गतस्यापि न स पुनरावत्तत इत्यादि श्त्या दैनन्दिन- 
सर्गाद्यसम्वन्थस्य प्रतिपादनेनावान्तरयुक्तावप्युपपत्तेः न तत्र मायेत्यादि स्मृतौ वा माया- 
ब्दस्य मात्सर्यादिपरत्वेन मूलमायाविरहाप्रतीते! अन्यथा व्यामावदातत्वादिति विरो 
घापत्तेः “यो वेद निहितमित्यत्र शुद्धबरह्मज्ञानफलभूता या सबेकामावाप्ति सा न वैप- 
यिकमोगरूपा; किन्तु समेवेपयिकसुखानां एतस्यैवान्द्स्यान्यानि भूतानि मात्रामुप- 
जीबन्तीतिश्षत्या ब्रह्मानन्दे अन्तर्भाबोक्तेस्तदभिरायेति न तद्वलान्नानाकामाबाेः शुद्ध- 
ज्ञानफलत्वम्‌, भूमविद्याफलोक्यवसरे सपेलोककामचारैकधाभावादेः फलस्य भूमवि- 
द्याबाक्योपक्रमे प्राणविद्याफलत्वेनोक्तस्य ज्योतिष्टोममकरणे ूयमाणादीनद्वाद्शोपसत्ता- 
चत्‌ निसुणविद्यास्तावकत्वेनाप्युपपत्ते!; स्रयंज्योतिरित्यादौ जक्षणप्रभृतीनां भेदगभत्वेन 
जक्षज्षिव क्रीडन्ियेत्यादिवाधितत्वविवक्षया परमगुक्तेस्तत्रोक्त्या त्वद्भिमतमेदगर्भक्रीदा- 
दीनां परमयुक्तित्वाभावात्‌ । 

सगुणोपासनासे प्रह्मालोकको प्राप्त जो उपासक दै उसमेंभी न स पुनरावर्त्तते (छा० 
८१५१ ) इत्यादि श्रुतिसे दिनदिनमें-्प्रह्माफे दिनदिनमें होनेवाळे सगो दिके सम्बन्धके प्रति- 
पादनसे, अवान्तरमुक्तिमेंभी स्मृतिकी उपपत्ति होनेसेऔर “न यत्र माया? इत्यादि स्थृतिमे तो 
मायाशब्दको मात्सर्यादिपरत्व होनेसे=तेपामेवैप श्रह्मलोको न येपु जिह्मनृतं न माया च? 
(प्र ११६) इस श्रुतिफे साथ एकवाक्यत्वेन स्टृतिपरक मायाशब्दको मात्सयांदिपरत्व होनेसे, 
मूखमायाफे विरहकी अप्रतीतिसे; अन्यथा=मूळमायापरत्व होनेपर इयामावदातत्वादिफे साथ 
विरोधी आपत्तिसे | और “यो वेद निहित गुद्दायां? (मु० २।१।१०) यहाँपर शुद्धत्रह्मज्ञानकी 
फलभूता जो सबेकामोंकी अवाप्ति दै वदद वैपयिक भोगरूपा नहीं है, किन्तु स्ैविपयज्ञन्य 
सुखोंका “ एतस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति? (प्र० ४।३।३२) इस श्रुतिसे 
रहमज्ञानानन्दमें अन्तर्भावकी उक्ति होनेसे तद्‌भिप्राया=डक्तरपतरहज्ञानानन्दाभिप्राया सर्व- 
कामोंकी अवाप्ति दै=्जो ब्रह्मको जानता है उसको सबेकाम=सकंसुख प्राप्त होते हैं इस कथनका 
यह अभिप्राय नहीं फि उसको सबेबिपयसुख प्राप्त दते हैं; किन्तु उसका यह अभिप्राय दै कि 
उसको जिस ब्रहमानन्दकी प्राप्ति हुई है उसके अन्तर्गत सवेबिपयसुख हैँ अतः उक्तत्रतिके बलसे 
नाना कामनाओंकी प्राप्तिको शुद्धज्ञानका फलत्व नहीं दै । और भूमविद्यावाक्यफे उपक्रममें 
प्राणविद्याफलत्वेन उक्त जो समैलोककामचार अनेकघाभावादिरूप फळ है उस फलकी उक्तिफो 
भूसबिद्याफलोक्त्यबसरमै ज्योतिष्टोमप्रकरणमें श्रुयमाण अद्दीन द्वादशोपसत्तावत्‌ निर्गुणविद्या- 
स्तावकत्वेनभी उपपन्न दोनेसेजजै० तृतीयाच्यायके तृतीयपादके तेरह अधिकरणमें विचार 
किया दै-ज्योतिष्टोमके प्रकरणमे “तिस्र एवं साहस्योपसदो द्वादशाद्दीनस्य ? यहद वाक्य आया 
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है तहाँ एकाहसे सम्पाथ दोोनेसे ज्योसिष्टोमका नाम साद दै और दीक्षाके दिनसे पश्चात्‌ और 
सोमका अभिषेक जिस दिनमें होता दै उस दिनसे पूर्ये जो होम कत्तेव्य है उन्होंका नाम दै- 
उपसदू । उक्तवाक्यमें बतलाया दै कि साइस्य=ग्योवि्टोमके तिस्र+=तीन उपसदू हैँ, और 
अह्दीनस्य-अद्दीनफे द्वादश उपसदू दें । और अद्दीनशव्द द्विरात्रत्रिरात्रादिरूप अददर्गणनामक 
यागमें रूढ दै और यौगिकत्वेन यद्द ज्यो तिष्टोमकाभी योधक हो सकता है, क्योंकि ज्यो तिष्टो म 
निखिल सोमयागका प्रकृति है, अतः सवे अङ्गोका इसमें उपदेश होनेसे विकिृतिओंकी तरह 
सबेअङ्गोपदेशविकलत्वरूप ददीनत्व इसमें नहीं दै, अतः इसको अहीन कह्‌ सकते हैं यहाँपर 
पूवेपक्ष यह दै कि ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें यह वाक्य है, अतः उपसदोंका द्वादशत्व उयो तिष्टोममें 
ही निविष्ट होता दै, और ज्योतिष्टोममें उक्त प्रकारसे ' अहीन? शब्दकी प्रवृत्ति बन सकती 
है, अतः द्वादशस्व और त्रित्व इन दोनोंका विकल्प दै, इसका सङ्भेपसे समाधान यह है कि 
अहीन शब्द अहर्गेण नामक कमेमे रूढ दे, और रूढि विप्रहनिरपेक्ष होकर शीघ्र पदार्थविपयक 
बुद्धिको उत्पन्न करती है अतः ज्योतिष्टोमको कददनेवाळा जो साह शब्द दै उससे भिन्न यह्‌ 
अहीन संज्ञा ज्योतिष्टोमसे भिन्न अद्द्गगको योधित करती दै, उसी अहगंणमं पष्ठी श्रुतिसे उक्त 
द्वादशत्व निविष्ट होता दै; अतः 'द्वाद्शाहीनस्य ? इस वाक्यको यहाँसे उठाकर अहर्गण प्रकरणें 
गाना, और इस प्रकरणमें जो इसका पाठ है वह ज्योतिष्टोमके स्तवनफे लिए दै इसी रीतिसे 
भूमविद्याफलोक्तिके. अवसरमें जो सवे लोकोमें कामचार आदिक फल बतलाया है उसको वहाँसे 
उठाकर भूमविद्याप्रकरणके प्रारम्भमें जो प्राणविद्या कही हे. उसके साथ फलत्वेन सम्बन्ध 
करना, और भूमविद्याप्रकरणमें उस्रफे फथनका अभिप्राय यहद दे कि-यद्द भूमविद्या ऐसी हे 
कि-डसफे फमें इन सबै फर्डोका अन्तभांव है और भूमविद्याके दो फल प्रसिद्ध हैं,-एक 
जीवन्सुक्ति और दूसरा विदेद्दमुक्ति, निरतिशय त्रद्मानन्दके अनुभवका नाम जीवन्मुक्ति दे, यह 
सथैया वृत्तिकी ग्रह्माकारता विना नहीं दो सकती दै, और जो छोकस-्चारमें और पश्चधा 
सप्तधा बननेमें लगा रहेगा, उसको इस फलका मिळना दी कठिन दै और जिन लोकोंमें स्वार 
करना दै उन छोकोंमें ही सर्वथा शान्ति और सुख कहाँ दै; जो वैकुण्ठ लोक प्रधान माना 
जाता है, उसके अध्यक्ष विष्णु भगवानकी खिओंमें केशाकेशी शापाशापी झुफासुकी पुराणोंमें 
बतछाई गई “ यह विषय श्रीदेवीभागतके तुढस्युपाख्यानमे स्पष्ट है? उसी झगडेके फलसे छईमी- 
जीको महापापी निर्खुद्धि विवेकरहित सभ्यताशिष्टताझज्य धर्मव्वजी पग्मप्राय तथा मक्खीचूर्सोके 
पासमें रहना पडता है और तुटसीजीको काएवनकर प्रायः अशिक्षित छोगोंके गलेमें रहना 
पडता है, और सरस्वतीजीको वाचाळ और ईष्यया ज्वलन्तदरिद्रिओके पासमें' रहना पडता 
है, यदद तो विष्णुभगवानकी खि्ओकी दशा हुई । उनके मुख्यपापद्र जयबिजयको वैकुण्ठमे ही 
झाप मिठा और पुराणोपपुराणपह्कवित बहुविध छेदा उठाने पडे, और तो क्या वेकुण्ठाध्यक्ष खुद 
विष्णुभगवानके ही हृदयमें डात मारी गई और बहभी वेकुण्ठमें । खगेलोककी तो बात करने- 
कीमी आवश्यकता नहीं, क्‍योंकि वहांपर कभी कभी तो एकदम दैत्योंकाही अधिकार दो जाता 
है, परमपवित्र घममू्ि इन्द्राणीपर नहुप तेसा मनहूस अवैध आकमण करनेकी चेष्टा करता दै, 
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इन्द्रको ब्रह्महत्या ळग जाती दै, इन्द्रके शरीरमें सदस्त भग तो प्रसिद्ध ही हैं ऐसा द्‌ण्ड सायत 
ही कभी किसीको मिला होगा, जवकी न्यायशास्रकत्तो महदपि गौतमंकी बुद्धि विचित्र थी तो 
उन्हॉसे विचित्र ही दण्ड मिळना उचित था । त्रह्माजीका लोक और उन्दोंकी सभा बहुत दी 
प्रसिद्ध पदाथ दै, उस सभामें कमैकाण्डीयजाड्यसे दक्षने महेश्वरका अपमान किया था और 
महेखरपक्षीय तथा दक्षीय छोगोंमें परस्पर अच्छी तनातनी हुई और इसका अन्तिम परिणाम 
यहद हुआ कि-दक्षके यज्ञे भगनाम देवताके नेत्र फोड़ दिये गये और पूपाके दाँत तोड दिये 
गये और त्रह्माके मानसपुत्रोंमेंसे अन्यतम भूगुकी दाढी उखाड़ ळी गई दक्षका शिर मरोड़ कर 
तोड़ डाला गया, यज्ञकुण्ड मूत्रपे भर दिया गया, इत्यादि, फळतः जो छोक रागड्रेपादिरूपपङ्कसे 
पक्षिल हैं, और ईप्योरूप शफेरासे श$रित हैं उन्होंमें विचरना और उन्होंमें बैठकर उपभोगका 
सम्पादन करना इत्यादिको भूमविद्याका फळ वताना एक प्रकारकी शास्त्रीय मुखेता ही दै 
“तरति झोकमात्मवित्‌” ( छा०७।१।३ ) आनन्दं त्रह्मणो विद्वान न बिमेति कुतश्चन (तै० 
२।४।१ ) झ्यादिशुतिओंसे यह अर्थ स्पष्ट द्वी कि भूमविद्याजन्यफळफे साथमें दुःखका 
बिलकुल सम्बन्ध दी नहीं दै “स्वयं ज्योतिः ! ( वृ० ४।३।९) इत्यादिमे ' जक्षन्निव क्रीड- 
न्निव? (छा० ८।१३।३) इत्यादिरूप भेदगभेत्वेन बाधितत्वकी विवक्षासे परममुक्तिकी 
वहाँपर उक्ति होनेसे त्वद्भिमतमेदगमक्रीडादिकोंका परमगुक्तित्वके अभावसे=*अथ यत्र देव 
इव राजेवाहयेवेदं समैमस्मीति मन्यते सोऽस्य परमो छोकः? ( वृ० ४।३।२०) इस विद्ददस्वभ- 
योधकश्रुतिमें इव शब्दकी उक्तिसे और स्वको पूवानुभवमूळक होनेसे विद्वदनुभवयोधक जो 
स तत्र पथ्येति अक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाणः इत्यादि वाक्य दै उस वाक्यमें जज्ञन इत्यादिके उत्तरमें 
इव शब्दका अध्याहार करना चाहिए और इव शव्दको यहाँपर अल्पार्येकत्व दै-तथाच यह 
अथे हुआ कि दृग्धरज्जुवत्‌ घाधितानुवृत्तिसे प्राप्तविषयोंको आसक्ति रहित विष्टिग्रदीतवत्‌ 
शेपकर्म्रेरितेन्द्रियोंसे अहण करता हुआभी ज्ञानी ग्रह्मानन्दमे ही निमग्न रहता है फलत: यहाँपर 
अपरममुक्ति-भीवन्मुक्तिका वर्णन दै । 

पुण्यपापे विधूयेत्यत्र परमसाम्यस्यैक्यरूपतया कर्मक्षयस्य ऐक्यरूपयुक्तिफलतया 
भेदगमेयुक्तिफलत्वाभावात्‌ । जुएमित्यत्रान्यपदस्य  देहेन्द्रियादिविलक्षणात्मपरत्वेन 
जीवेशपरत्वाभावात्‌ तथाच भेदज्ञानस्य मोक्षहेतुत्वम्‌ अतोऽवगम्यते मन्मते भेदभोगादि- 
परेपु सङ्कल्पादेव त्छृतेरित्यारभ्याध्यायपरिसमाप्तिपस्येन्ताधिकरणेपु सगुणविद्या- 
फलस्य उक्ततया शुद्धव्रहाविद्याफलाम्रतिपादकत्वात्‌ । तस्मात्‌ परमधुक्तो भेदस्याप्रसक्ते 
व्याबहारिकत्वोपपस्या भेदरश्रतेव्यात्रहारिकपरत्वं स्थितम्‌ । 

०  इत्यद्वेतसिद्धो भेदश्चतेव्यावद्दारिकभेदपरत्योपपत्तिः । 

पुण्येति । पुण्यपापे विधूय ( गु ० ३।१।३ ) यहाँपर परमसाम्यको ऐक्यरूपत्ब होनेसे 
और कर्मक्षयको ऐक्यरूपमुक्तिफलत्व होनेस मेदसे गर्भित जो युक्तिरूपफळ तादश फटत्वका 
अभाव होनेसे । और जुष्टम्‌ ( खे० ४७ ) यहाँपर अन्यपदुको देदेन्द्र्यादिसे विलक्षण जो 
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आत्मा तादृश आत्मपरत्व होनेसे जीवेशपरत्वके अभावसे । तथाच मेदज्ञानको मोक्षद्देतुत्व 
इससे नहीं जाना जाता दै और जो हमारे मतमें मेदभोगादिपर सङ्कल्पादेव तच्छ्तेः 
( वे० ४४८ ) यहाँसे आरम्भकर चतुर्थाष्यायकी समाप्तिपय्यैन्त अधिकरण दे उन्दोंमें सगुण- 
विद्याफे फलको उक्तत्व दोनेसे, गुद्धप्रहाबिद्याके फलका अप्रतिपादकत्व होनेसे । तस्मात्‌ 
परसुक्तिमें भेदकी प्रसक्ति न दोनेसे । भेदमें व्यावद्दा रिकत्वकी उपपत्तिसे भेदशुतिको व्याव- 
दवारिकभेद्परत्व सुस्थिर हुआ ॥ 
इति सरलायां भेदश्चतेव्यांचद्दारिकभेदपरत्योपपत्तिः 
अथ दाव्दान्तरादेरात्मभेदसाघकत्वासर्मच! | 

नु-पू्वतनत्रे द्वितीयाध्याये येरेव शब्दान्तरादिभिः कमेभेद उक्तः, तैरेव जीये- 
शभेदोऽपि सिध्यति | तथाहि--एप एव जीवं प्रवोधयति “ एतस्माञ्जीव उत्तिष्ठतीति 
विरुद्धाथधातुनिष्पन्नाख्यातरपञ्चन्द न्तरस्य “ नित्यः परो नित्यः जीवः? इति प्रत्य- 
भिज्ञायमानपुनः श्रतिरूपाभ्यासस्य “ द्वा सुपर्णेत्यादिसंख्याया, अशब्दमनश्नज्नित्यादे- 
भेंदकस्य गुणान्तरस्य यतो वाचो निवतेन्त इत्यादिप्रकरणान्तरस्य जीवेसाविति नाम- 
घेयद्वयस्यापि सत्वा्चेति-चेञ्न, प्रत्यक्षादिसमकक्ष्यतया शब्दान्तरादीनां भेद्कत्वेऽपि 
तात्तकाभेदाविरोधित्वात्‌ । किञ्चादएटचरस्त्वं मीमांसकः यः कमेभेदे शास्रभेदे वा 
्रमाणत्वेन क्लूपानां शब्दान्तरादीनां चेतनभेदे प्रमाणत्वं कल्पयसि । नद्वन्यमेदप्रयो- 
जकस्यान्यभेदभयोजकता, विशिष्ठभेदे प्रयोजकस्यापि विशेषणभेदस्य विेष्यभेदकत्वा- 
पत्तः, देवदत्त उतिष्ठति शिष्यं वोधयति यजति ददाति जुदोतीत्यादावपि भेदापत्तेः 
न शब्दान्तरस्य कवेमेदकता । 

इत्यद्वेतसिद्धो शब्दान्तरादेरात्मभेद्कत्वाभावः । 
अथ सरलायां शब्दान्तरादेरात्ममेद्कत्वाभावः । 

झाझ्ते नन्विति । पूथवेतन्त्र-पूर॑भीमांसास्थित द्वितीयाध्यायमें जिन शब्दान्तरादिकोँसे 
कर्मभेद कहा दै, उन्हीं शब्दान्तरादिकोसे जीवेशभेद्भी सिद्ध दोता है । तथादि-एप एव जीवं 
प्रबोधयति एतस्माञ्जीव उत्तिप्तति इस रीतिसे प्रवोधन उत्यापनरूप जो विरुद्धार्थ ताद्ृदाविरु- 
द्वार्थक धातुनिष्पन्न जो आख्यातरूप शब्दान्तर तादृ आख्यातरूप शब्दान्तरका सत्त्व दोनेसे, 
और ' नित्यः परो नित्यः जीवः ! इस रीतिसे प्रत्यभिज्ञायमान पुनः श्रुतिरूप अभ्यासका 
सत्त्र होनेसे, और ' अशब्दम्‌ ? (क० ३।१५ ) “ अनश्नन्‌? (मु० ३।१।१ ) इत्यादिरूप भेदक 
गुणान्तरका सत्त्व दोनेसे, और “ यतो वाचो निवत्तन्ते ? ( ते० २।४।१ ) इत्यादिख्प प्रफरणा- 
न्तरका सत्त होनेसे तथा जीवेशो ( नु० ३० ता० ९) इत्यादिरूप नामधेयभेदकाभी सत्त्य 
दोनेसे; इति चेन्न; क्यों ? प्रत्यक्षादिके साथ समकक्ष्यत्व होनेसे शब्दान्तादिकोंकों भेदकत्व 
होनेपरभी तास्त्रिकाभेदके प्रति अविरोधित्व होनेसे । किथ्य तुम मीमांसकभी एक लोकोत्तर 
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ही हो, जो कर्मभेदमें तथा शाखमेदमें प्रमाणत्वेन क्ल जो शब्दान्तरादिक दें उन्होंका 
चेतनभेदमें प्रमाणत्व कल्पना करते हो, क्योंकि अन्यभेद्फे प्रयोजको अन्यभेदुके प्रति प्रयो- 
जक्रता होनेपर विशिष्टमेदमें प्रयोजक जो विशेपणमेद दै उसको विशेष्यके भेदकत्वकीभी आप- 
सिसे, विशिष्टभेदक विशेषण विशेष्यकामी भेदक हो जायगा, देवदत्त उठता दै, शिष्यको उठाता 
है, यजन करता दै, दान देता दै, हवन फरता दै इत्यादि स्थलमंमी भेदकी आपत्तिसे शब्दान्त- 
रको कतृभेदकता नहीं दै । 
इति सरलायां शाब्दान्तरादेरात्मभेदकत्याभावः । 
अथ मेद्श्चुतेः पहविघतात्पय्यलिङ्गभङ्ञः । 
ननु-_पइविधतात्पथेलिङ्ोपेतश्चतिगम्यभेदस्य कथपतात्तिकत्वम्‌ ?। तथाहि- 
आपणे द्वा सुपणेत्युपक्रमः परमं साम्यशनुपेतीति-उपसंहारः “तयोरन्यः अनश्भन्नन्यः, 
अन्यमरीश्ञमित्यभ्यासः; शास्रकगम्येश्वरप्रतियोगिकस्य कालत्रयावाध्यभेदस्य शाखं विना 
अप्राप्तेरपूषता, पुण्यपापे बिधूयेति फळे अस्य महिमानमिति स्तुतिरूपोऽ्थबाद्‌ः अत्ति 
अनश्षज्नित्युपपत्तिः अत्र च मायामात्रमिदं द्रेत ? मित्यादाविव द्विशब्द एव भेदवाचकः 
तदाक्षेपको वा द्वित्वसंख्येवेकयविरोधिनीति वा भवत्युपन्रमो भेदविपयः । तद्भिन्नत्ववि- 
शेपितमेव च तहवबहुधमेयोगित्व॑ तत्सादश्यम्‌ नतु विशेष्यमात्रम्‌ नायं सः किन्तु 
तत्सदृशः नायं तत्सदृशः किन्तु स एवेति साइश्यैक्ययोरेकतरविधानायांतरनिपेधात्‌ , गगनं 
गगनाकारमित्यादि तु ततसदृशवस्त्वन्तरनिपेधपरम्‌, गगनाधेकदेशस्य तदेकदेशसाद- 
इयपरं बा इत्युपसंहारोपि भेदविपय एव । अभ्यासत्वेऽपि अथेतः एकेकमकारत्बं तन्त्रम्‌ 
नतु शब्दतः अतिप्रसङ्कात्‌ । अन्यमीश्चमित्यवर ईश्ञगतान्यत्वं प्रतिपश्यतीति प्रकृतो जीव 
एव पदन्यायेन प्रतियोगितया संबध्यत इत्यभ्यासोऽपि सम्भवतीति-चेत्‌ „ मैवम्‌ 
शङ्कते नन्विति । पढ्विध जो ताप्पय्यके लिङ्ग हैं उन ढिङ्गोसे युक्त जो श्रुति तादृश 
श्रुतिसे गम्य जो भेद उस भेदफो अतात्त्विकत्त्त कैसे दै ? तथाहि-आयवेणे-अथववेदीय 
मुण्डफोपनिपदूमें द्वा सुपर्णा ( ुं०।३।१।१ ) यह उपक्रम दै, परमं साम्यमुपैति ( मु०।३।१।३ ) 
यह उपसंहार दै, तयोरन्यः अनभन्‌, अन्यः, ( मु० ३।१॥१॥ ) अन्यमीशम्‌ ( झुं० ३।१।२ ) 
यह अभ्यास दै, और केवळ शाखगम्य जो ईश्वर ततूप्रतियोगिक जो काठत्रयाचाष्यभेद 
है, उस भेदकी शाके बिना प्राप्ति न होनेसे अपूता है, पुण्यपापे विधूय ( मुं० ३।१।३ ) यदद 
फल दै, अस्य महिमानम्‌ ( मुँ० ३।१।२ ) यह स्तुतिरूप अर्थवाद दै, अत्ति अनभन्‌ यह उपपत्ति 
है। और अन्रचरद्वा सुपणो' इत्यादि श्रुतिमें ¦ मायामात्रमिद्‌ द्वैतम्‌? इत्यादिकी तरह दविशब्द 
हो भेदका वाचक दैसायामात्रमिदं द्वैत अद्वैत परमार्थत;' (गौ ०१।१७) इस गोडपादीय झुतिका 
ट्रैतिओनि ऐसा अर्थ किया दै कि-इस झुतिमें दैतपद भेदसमानार्थक दे और “ मायामात्रम्‌ ' 
का अर्व दे कि ईश्वरेच्छाघीन दोनेसे सत्य है, तथाच मायामात्रमिरं द्वैठम्‌ इसका अर्थ यह 
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हुआ कि सर्वभेद सत्य दै ' अद्वेतं परमार्थतः ? इसका अर्थ यदद है कि-परमात-खतस्त्रतः- 
स्वतन्त्र ईश्वरको लेकर अद्रे है फछतः ' मायामात्रमिदं द्वैतम्‌! यहाँपर द्वेतपद्‌ सत्यभेदपरफ 
दै तैसे प्रश्तञ्वुतिमे द्विशब्द भेदका वोधफ है, अथवा दविशब्द भेदका आक्षेपक है. अथवा 
वित्र संख्या ही ऐक्यकी विरोधिनी है, अतः उपक्रमभेद्विपयक दै । अव उपसंदारकी भेदः 
विपयताको दिखळाते दं, तद्चिज्ञत्वेति | तत्मतियोगिकभेदविशिष्ट जो तद्तबहुघमैयोगिरव है 
बद्दी ततूमें ततका सादृश्य है, न तु विदष्यमात्रम्‌न्तदगतवहुध्मयो गित्वमात्र नहीं तद्वतबहुधर्म- 
योगित्वरूपसदृत्व ऐक्यस्थमे नहीं बन सकता है इसी अर्थको स्पष्ट करते हैं,-यह वह नहीं दै, 
किन्तु उसके सदृश है, यह उलके सदश नहीं दै किन्तु यहद वही है, इस रीतिसे साहश्य तथा 
ऐक्य इन दोनोंमें अन्यतरके विधानके लिए अन्यतरका निषेध द्दोनेसे । और,-गगने गगना- 
कारं सागरः सागरोपमः । रामरावणयोयुद्धं रामरावणयोरिव | इत्यादि तो तत्सदृश जो 
वस्त्वन्तर तादृशा वस्त्वन्तरका जो निषेध तादश निषेधपर दे-गगनं गगनाकारं-इसका अर्थ दे 
गगनभिन्नं गगनसदृशं वस्त्वन्तरं नास्ति; गगन गगनके सदृश है यह वाक्यका अर्थ नहीं है, इसी 
रीतिसे अन्यत्रभी । अथवा गगनादिफे एकदेशका जो गगनादिफे एकदेशके साथ साहश्य है तत्पर 
है; अतः उपसंहारभी भेदबिपयक है। और अभ्यासत्वमेंभी अर्थतः एकप्रकारत्व ही तन्त्र है, शब्दतः 
एकृप्रकारस्व तन्त्र नहीं है, अतिप्रसङ्कात्‌=अतित्रसङ्ग दोनेसे=सास्नादिमती व्यक्तिके अभिप्रायसे 
और प्रथिवी वागादिफे अभिप्रायसे प्रयुक्त ८ गोगोर्गोः ! इसकोमी अभ्यासत्वकी आपत्तिसे- 
क्योंकि शब्दृतः एकप्रकारत्व यहाँभी दै । और अन्यमीशम्‌ ( मु० ३।१।३ ) यहाँपर ईशगत 
अन्यत्वके प्रति पश्यति एतत्कतृंत्वेन प्रकृत जीव दवी पद्न्यायसे प्रतियोगितया सम्बद्ध होता दै= 
पदे जुद्दोति यद्दौँपर जैसे ' एकद्दायन्या सोमं क्रीणाति ? इससे उपस्थित एक द्वायनी हदी पदके 
साथ अन्वयको प्राप्त होती है नकि यत्किच्चित्‌, तद्वत्‌ परकृतर्मेभी पइयतिसे उपस्थित जीव ही 
प्रतियोगियता सम्बद्ध होता दै नकि अन्यत्‌ अतः अभ्यासकामी सम्भव दै, ननुसे लेकर यहां 
तक पूर्वपक्ष है अब इसका परासन किया जाता है । इति चेन्‌ मेवम्‌ ; क्यों ? 

आयवेणे प्रयमधुण्डके “ कस्मिज्ञभगवो विज्ञाते सबेमिद विज्ञातं भवतीति? ' शौनक- 
अश्चानन्तर द्वे विये वेदितच्ये इति विद्याद्यमबताये ऋेदादिखक्षणामपरामुक्त्वा “ अथ 
परा यया तदक्षरमधिगम्यते ? यत्दद्रेशयमग्राह्ममगोत्रमवणेमित्यादिना परविद्याविपयमक्षरं 
प्रश्नाजुसारेण प्रतिपादयता अभेदस्यैवोपक्रान्तत्वात्‌ , अन्यथा तदुत्तरत्वानुपपत्तेः,द्विती- 
यप्रुण्डके पुरुप एवेदं विश्वं ब्रह्मेवेदे विश्वमिदं वरिष्ठमिति मध्ये परामर्शात्‌ वृतीयमुण्ड- 
कान्ते च परेऽव्यये सवे एकीभवन्ति। स यो हृ वे तत्‌ परमं ब्रहम वेद बरह्मैब भवतीत्ये- 
क्यलक्षणफलेनोपसंहाराच्च युण्डकत्रयात्मिकाया उपनिपद ऐक्यपरत्ये स्थिते “ असंयुक्त 
प्रकरणा'दिति न्यायेनाभिक्रमणादिवन्मध्यस्थितबाक्यस्यापि द्वा सुपर्णेत्यादेस्तदचुकूशत्ये 
संभवति महाप्रकरणविरोधेन बिपरीततात्यय्येकल्पनया मेदोपक्रमत्वाभावात्‌ , परमं साम्य- 


११५-११६ 


९१४ अद्वैतसिद्धिः । [ भेदश्रृतेः पड्विधातात्पय ढिङ्गभङ्ग; ] 


मुपैतीत्यस्य पूवोक्तन्यायेन ऐक्यपरतया मेदोपसंहारत्वाभावात्‌ अतः अनश्नन्नित्यादिना 
न तास्तिकमेदाभ्यासः, नापीशस्य शा्नगम्यतया तत्तियोगिकस्तद्धर्मिको वा भेदोऽपूत्र 
ईश्ज्ञानमात्रे तदपेक्षायामपि प्रत्यक्षेण तत्समकक्ष्यमानेन च तयोः प्राप्तलातू । 
आथर्त्रणे=अथवंदीय सुण्डकोपनिपतस्थ प्रथममुण्डकमें ' कस्मिन्‌ नु भगवो विज्ञाते सवे 
मिइ विज्ञातं भवति? ( मु० १।१।३ ) इत्याकारक शौनक प्रभफे बाद ' द्वे विद्ये वेदितव्ये? 
( मुं० १।१।४ ) इस रीतिसे विद्याद्वयक्रा अवतरणकर ऋण्वेदादिलक्षणा अपराविद्याको कहकर 
अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ( मुं १।१।५ ) इस रीतिसे पराविद्याविपयीभूत अक्षरको 
प्रभानुसार प्रतिपादन करते हुए उत्तरदातासे अभेदको ही उपक्रान्तत्व दोनेसे अन्यथा= 
अभेदको ही उपक्रमका विषयत्व न दोनेपर अभेदविपयक प्रश्रके उत्तरत्वकी अनुपपत्तिसे । 
द्वितीय सुण्डकमे ' पुरुप एवेदं विश्व? (झुं०२।१।१०) ब्रह्मैवेदं विश्वमिदं वरिष्ठम्‌ (मु० २।२।११) 
इस रीतिसे मध्यमें अभेदका ही परामशै दोनेसे। और तृतीय मुण्डकफे अम्तमें ' परेऽन्यये 
सै एकी भवन्ति ( मु० ३।२।७ ) सयो द॒ वे तत्‌ परमं त्रह्म वेद्‌ ब्रह्मेव भवति ( मुं० ३।२।९ ) 
इस रीतिसे ऐक्य लक्ष्ण फले उपसंहारसेभी मुण्डकत्रयात्मक उपनिपत्‌का ऐक्यपरस्व स्थित 
दोनेपर असंयुक्तं प्रकरणात्‌ ( जै० १।३।११ ) इस न्यायसे अभिक्रमणादिवत्‌ मध्यस्थित द्वा 
सुपणा इत्यादि वाक्याथकोभी ऐक्यानुकूलस्वफा सम्भव होनेपर महाप्रकरणके साथ विरोध होनेसे 
बिपरीत तात्पर्य्येकल्पनाप्रयुक्त भेदोपक्रमस्वके अभावसे=्जैमिनीय मीमांसाके तृतीयाध्यायके 
तृतीयपादफे चतुर्थाधिकरणमें विचार किया दै ' दरपूणेमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत? इसके 
नजदीकमें ¦ समिधो यजति? यह वाक्य आया है वहाँ ऐसा संशय किया गया है कि 
“समिधो यजति? इसका वाक्यार्थ दशपूर्णमासका अङ्ग दे या नहीं पूवपक्ष यह किया गया है 
फि, नहीं है, क्योंकि अङ्घाङ्किमावयोधक जो थुतिढिङ्गवाक्य हैं, उन्दोंमेसे तो यहाँ कोई हे 
ही नहीं उत्तर यह किया गया कि असंयुक्तमू=शरत्यादिसे असंयुक्त जो ' समिधो यजति? 
इत्यादिका वाक्याथ है वह प्रकरणात्‌=प्रकरणसे दशपूर्णमासकी अङ्गताको प्राप्त होता दै, 
तथाच इस सूत्नसे जैसे समिदादिवाक्यार्थको दर्शपूर्णमासका अङ्गस्व निर्णीत होता है तैसे द्वा 
सुपणा इत्यादिको ऐक्यबुद्धिका उपकारकत्प है । शङ्का ' द्वा सुपर्णा ? यहाँपर ऐक्यको स्पष्टत्व 
न ह्योनेसे उक्त न्यायकी प्रबृत्ति नहीं हो सकती दै समाधान अभिक्रमणादिवत्त-मैमिनीय 
मीमांसाके तृतीयाध्यायके प्रथमपादके दशमाधिकरणम विचार करिया दे दरशपूर्णमासके प्रकरणमें 
प्रयाजादिफे समीपमें अभिक्रामञ्जुद्दोति यद्द वाक्य आया है यहाँपर सन्देह किया है कि,- 
क्या यहाँ प्राकरणिक सबै होमोंका अनुवादकर अभिक्रमणका विधान दै अथवा सन्िघिसे प्रया- 
जॉमें ही अभिक्रमणका विधान दै सिद्धान्त यह किया कि इस वाक्यके पूवमं और उत्तरमें 
प्रयाजोंका निरूपण होनेसे मध्यपतित यदद वाक्यभी प्रयाजॉके साथमे दी सम्बन्ध रखता दद 
और प्रयाजोंकाभी अवान्तर प्रकरण दै, आहवनीय अग्निके चारोंतरफ घूमनेका नाम अभि- 
कमण है । तथाच इस अधिफरणसे जैसे मध्यपतित अभिक्रमण प्रयाजोंकेप्रति उपकारक दै 
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तसे मध्यपतित “ द्वा सुपर्णा ? इसके वाक्यार्थकोमी पूर्वपरवाक्यार्थरूप ऐक्यकेप्रति उपकारकत्व 
है, परमं साम्यसुपैति ( मु० ३।१।३ ) इसको पूर्वोक्तन्यायसे ऐक्यपरत्व दोनेसे भेदोपसंहारत्वके 
अभावसे । अतः “ अनभ्नन्‌ ? इत्यादिसे तात्विक भेदका अभ्यास नहीं है। और ईश्वरको शाखे 
गम्य ददोनेले ईश्वरप्रतियोगिक या इंश्वरघर्मिकमेद अपूर्वेमी नहीं दै क्‍यों ? इश्वरज्ञानमात्रमें 
शास्रकी अपेक्षा होनेपरभी प्रसक्षसे और प्रत्यक्षसमफक्ष्य अर्थापत्तिरूपप्रमाणसे तयो;-ईश्वर और 
ईश्वरका भेद इन दोनोंको प्राप्तत्व होनेसे । 

लद॒क्तफलायेबादयोरेक्यपक्षेषपि सम्भवेन न भेदासाधारणलिङ्गता, अनश्नत्रि- 
त्यादेः काल्पनिकमेदेनोपपत्त्या तात्विकभेदोपपत्तित्वाभावात्‌ ननु-अन्तर्यामित्राह्मणं 
पड़विधतात्पयेलिज्ञोपेत वाक्य भेदे प्रमाणम्‌ | तथाहि-वेत्थ नु ले काप्य तमन्तर्यामिणमि- 
त्युपक्रमः; एप त अन्तर्यामीद्युपसहारः “एप त आत्मे'त्याथेकर्विशतिक्ृत्योड्भ्यासः 
अन्तर्यामित्वस्यामापततयाऽधूेता स वै ब्रह्मविदित्यादि फलम्‌ ; “तचे याज्वस्कय सूत्रम- 
विद्वांस्तंचान्तर्यामिणं ब्रह्मगवीरुदजसे मूर्दधा ते विपतिष्यतीति निन्दारूपोऽयैवादः 
“ यस्य पृथिवी शरीरं यं पृथिवी न बदे ' इत्याय्ुपपत्तिरिति-चेत्‌ मैत्रम्‌ । 

और खदुक्त जो फळ तथा अर्थवाद इन दोनोंका ऐक्यपश्चमेभी सम्भव दोनेसे भेदके 
प्रति इन्होंको असाधारणलिङ्गता नद्दी दै। और अनश्नन्‌ ( मुं० ३३११ ) इस्या दिकीकाल्प- 
निकभेद्से उपपत्ति होनेसे तास्सिकमेदमे उपपत्तिके अभावले शङ्कते नन्विति | अन्तर्यामि- 
ग्राह्मणस्थ पद्भिधतात्पर्योपेत वाक्य भेदमें प्रमाण दे । तयाहि वेत्थ नु त्वं काप्य तमन्तर्यामिणम्‌, 
(यू० ३।७।१) यद्द उपक्रम है, एप ते आस्मान्तयामी यह उपसंद्दार है, एपते आत्मा (वृ० ३७३) 
इत्यादि एकर्विशतिवार अभ्यास है । और अन्तर्या मिसको प्रमाणान्तरसे न प्राप्त दोनेसे अपूर्वता 
है स वे ब्रह्मवित्‌ (वृ० ३।७।१) इत्यादि फळ दे तथेरतं याजञवल्म्य (वृ० ३।७।९) इत्यादि निन्दा- 
रूप अर्थत्राद दै, यस्य एथिवी शरीरम्‌ (वृ० ३।७।३) इत्या दिरूप उपपत्ति हैइति चेन्‌ मैवम्‌ क्यों ? 

आत्मेत्येतोपासीतेतिमूत्रितन्रह्मविद्या विवरणरूपायां--चतुरध्यास्यां अनेनद्येत- 
स्सर्वं वेदेति एकविज्ञानेन सकेविज्ञानप्रतिशचापू्वेके ब्रह्म वा इदभग्र आसीत्तदात्मान- 
मेवावेदहं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सबैपभवदित्यमेदेनोपक्रम्य चतुर्थाध्यायान्ते मैत्रेयीव्रह्मणे 
निगमनरूपे यत्र त्वस्य सबैमालैत्राभूचत्‌ केन कं पञ्येदित्यादिना भेदेनेत्रोपसंदारात्‌ 
अध्यायचतुष्टयस्याप्यभेद्परत्वे स्थिते तदन्तर्गतस्य ब्ह्मलोकान्तरसूत्रात्मप्रतिपादनपरस्प 
उत्तरत्राह्मणप्रतिपाद्यनिरुपाधिकसर्वान्तरब्रह्मप्रतिपत्त्यनुकूछर्य पहामकरणानुरोधेन तद्वि 
रोधिमेंदपरत्वाभावात्‌ , त्वदुपन्यस्तरिङ्गानां भेदपरतानिर्णायकत्वेडपि कल्पितमेद्परतया 
तास्तिकामेदाविरोधित्वात्‌ । अतएव-' न ग्रारीरथोभयेऽपि हि भेदेनेनमधीयत ' इति 
सूत्रविरोध; न वा तद्वाप्यन्याइतिः ॥ 

इत्यद्धतसिद्धो भेदथुतेः पडूविधतात्पय्यलिग्गभङ्गः ॥ 


९१६ बद्वैवसिद्धि: । [ऐक्यस्वर्पोपपत्ति: ] 


६ आम्मेत्येव उपासीत ? ( वृ० १।४।७ ) इस रीतिसे सूत्रित जो ब्रह्मविद्या तादृश व्रद्दा- 
विद्याकी विवरणरूप जो चतुरध्यायी उस चतुर॒ध्यायीमें अनेन दि. एतत्सर्वम्‌ वेद ( वृ० १।४।७) 
इस प्रकारले एकविज्ञानसे सर्वविज्ञायकी प्रतिज्ञापूर्थंक ' त्रह्म वा इदमम आसीत्‌ ? तदात्मान- 
मेवावदेहं प्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सवेमभवत्‌ ( वृ० १।४।१० ) इस रीतिसे अभेद्से उपक्रम कर 
च्चुतुथे अध्यायके अन्तमे स्थित जो मेत्रेयीग्राह्मण तादृश मैत्रेयीत्राह्मणस्थ निगमनरूपमें यत्र 
त्वस्य सर्वमास्मैवाभूत्तत्‌ फेन कं पश्येत्‌ ( वृ० ४।५।१५ ) इत्याकारक अभेदसे हो उपसंद्ार 
होनेसे, और चारों दी अध्यायोंको अमेद्परत्व स्थित होनेपर तदन्तगैत--अध्यायचतुष्टयान्तगेत 
जो उत्तरप्राद्मणप्रतिपाद्य निरुपाधिकसवान्तरत्रह्मप्रतिप्रत्त्यनुकूळ श्रक्षलोकान्तरसूत्रात्मान्तय्यो मि- 
प्रतिपादनपर अन्‍्तर्यामि-न्राक्षण दै उस त्राह्मणको महाप्रकरणानुरोधसे तद्विरोधि>महाप्रकरण- 
प्रतिपाद्यामेदविरोधि जो भेद तादृश भेदपरत्वफे अभावसे । और त्वदुपन्यस्त लिल्लोंको भेद- 
परतानिणोयकत्व होनेपरभी कल्पितभेद्परत्व होनेसे तात्त्विक अभेदका विरोधित्व न होनेसे 
ही । शारीरश्वोभये$पि हि भेदेनैनमधीयते ( वे० १।२।२० ) इस सूत्रके साथ बिरोध नहीं दै, 
और तदीयभाष्यमें व्याघात नहीं दै ॥ 

इति सरलायां भेदश्षुतेः पड्रविधतात्पर्य्यलिङ्ग मङ्ग: ॥ 
अथैक्यस्वरूपोपपत्तिः । 

ननु--ऐक्यं आत्मस्वरूपम्‌ , उतान्यत्‌ , नाद्यः एकतरपरिशेषाद्यपत्तः, सापेक्ष- 
स्यैक्यस्य निरपेक्षात्मत्वायोगाच, नान्त्यः सत्यत्ये अद्वैतहानेः मिथ्यात्वे तत्त्मसीत्यादे- 
रतच्चावेदकतापत्तेरितिचेन्न; आद्यगेवानवद्यम्‌ । ज्ञानानन्दयोरालैक्येशपे यथानेकतर- 
परिशेपापत्त्यादिकं कल्पितानन्दत्वादिधर्मात्‌ तथा प्रकृतेऽपि सम्भवात्‌ ऐक्ये अभिज्ञेय 
त्वस्य प्रागुक्ते: तस्यापि निरपेक्षतया निरपेक्षात्मस्तरूपत्वाविरोधात्‌ अज्ञानाद्यधिष्ठान- 
तया भासमानात्मस्वरूपत्वेऽपि ऐक्यस्य तद्रोचरडृत्तिविशेपस्याज्ञाननिवचेकस्य इदानीम 
सत्तात्संसारोपपत्तः अन्त्ये पक्षे दोपास्त्वनुक्तोपाछम्भा एव | अतएव, अतिरिक्तमैक्यं 
नैकत्वसंख्या न बा, तन्नषठाशेपधभेवत्वम्‌, नवा तच्नष्ठासाधारणधर्मवत्तवम्‌ निधेमके 
ब्रह्मणि तेपामभावात्‌ । 

अथ सरलायामेक्यस्वरूपोपपत्तिः। 

शङ्कते नन्विति । ऐक्य आत्मस्वरूप है या आत्मासे भिन्न है; नाश्य+-आत्मस्वरूप दे 
यहद. आद्यपक्ष नहीं बन सकता दे; क्‍यों १ एकतरपरिशेपादिकी आपत्तिसे, आदि शब्दसे 
यय्योयत्वादिका ग्रहण है, सापेक्ष जो ऐक्य है. उसमें निरपेक्षात्मत्रके अयोगसेभी-ऐक्य 
आत्मस्वरूप नहीं दो सकता है; नान्त्य!ः=आत्मासे अतिरिक्त ऐक्य दै यह. अन्तिमपक्षभी नहीं 
बन सकता है क्यों ? सत्यत्ये-अतिरिक्त होकर सत्यत्व दोनेपर अद्वैतकी हानिसे और मिथ्यात्व 
दोनेपर ' तस्वमसि ? इत्यादिको अतत्त्वावेदकत्वकी आपत्तिसे, इति चेन्न; क्यों ? प्रथमपक्ष दी 
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निदो है, ज्ञान तथा आनन्द इन दोनोंका आत्माके साथ ऐक्य होनेपरभी जैसे एकतरक 
परिशेपादिकी आपत्ति नहीं है, कल्पित आनन्दादि घमाँसे, तथा प्रक्न॒तमेंभी सम्भव होनेसे, 
और ऐक्यमें अभिज्ञेयत्वकी पूर्वेमे उक्ति दोनेसे ऐक्यकोभी निरपेक्ष द्दोनेसे निरपेक्षातमकस्त्र- 
रूपके अविरोधसे । और ऐक्यको अज्ञानायधिद्धानत्वेन भासमान जो आत्मा तादश आत्म- 
स्वरूपत्व दोनेपरभी ऐक्यगोचर जो अज्ञाननिवत्तेकबृत्तिविशेष, उसका इस फालमेंन्अश्ञान- 
काहमें सत्त्व न दोनेसे संसारकी उपपत्तिसे । और अनङ्गीकार दोनेसे अन्त्यपक्षमं जो डोप 
कहे हैं वे तो अनुक्तोपाळम्म ही हैं, अतएवेति | अतिरिक्त ऐक्य एकत्वसंख्याहूप नहीं दै, 
और त्निष्ठाशेपधमवत्तरूपभी नहीं है या तज्निष्ठासाधारणधर्मवत्त्वरूप नहीं दै, निर्धभक अक्षमें 


उक्तधमाँका अभाव होनेसे । 


नापिमेदविरहः मेदस्येक्यविरहस्पत्वेनान्योन्याश्रयात्‌ । नापि तददचिधर्मानधि- 
करणत्वम्‌; ान्यस्यापि ब्रह्मेक्यापातादितिनिरस्तम्‌ ; शून्यतदइत्तिधर्मानाधारत्रोपलक्षि- 
तस्वरूपस्यामेदत्वात । शून्यस्य निःस्वरूपत्वात्‌ न शून्यस्यैकरूपता । नच-तदृटततिध- 
मनिपेधेन तदृत्तिधमविधानमरसङ्गः, विशेपनिपेधस्य शेपाभ्यनूज्ञाफटकत्वादिति-वाच्यम ; 
शेपविधायकत्वस्य सवेत्रासंमतिपत्ते; । अन्यथा वायौ न नीलरूपमित्यस्यापि गोरं प्रति- 
विधायकत्वापातात्‌ । ननु--अमेदे अमेदलपारमार्थिकत्वासद्वैलक्षण्यादीनि तत्नतः सन्ति 
न वा आधे सद्वितीयत्वापत्तिः द्वितीये अभेदल्वादिहानिरिति-चेन्न; तत्वतः स्वरूपमूतै- 
रेव तेरभेदरूपताया अद्वैतस्य चाहान्युपपत्तः | नच-एवममेदस्यावाधितात - 
साने तस्य चात्मस्वरूपस्य परेरपि सम्मतत्वेन त्वच्छाद्राविपयत््रमिति-वाचयम्‌; जीवा- 
इच्िधर्मानधिकरणत्वोपलक्षितात्मस्वरूपस्य परैरनङ्गीकारात्‌ तदेबमुक्ते जीवबह्मामेंदे 
* वत्वमसि । स वा अयमात्मा ब्रह्मइत्यादि श्रृतिर्मानम्‌ । 
इत्यद्वेतसिद्धो ऐफ्यस्थरूपोपपत्ति: ॥ 

भेदविरद्द रूपभी ऐक्य नहीं हो सकता दै, भेदको ऐक्यविरद रूपत्व होनेसे अन्योन्या- 
अय द्वोनेसे, तदहृत्ति--आत्मागृत्तिधर्मानविकरणत्वरूपभी ऐक्य नहीं दो सकता है त्रह्मके साथ 
शूत्यकेभी ऐक्यके आपातसे यह कथन निरस्त हुआ, अतएवशज्दका अर्थ करते हैं तद्टत्तिर 
ब्रह्ात्रुत्ति जो घमे ताहशघमोनाधारत्वोपछक्षितस्वरूपफो अमेदत्व होनेसे, शुन्यस्य निःसर 
रूपत्वात्‌ =शूत्यको उक्तरुपसे द्वीनत्व दोनेसे शल्यको ऐक्यरूपता नहीं दै । नचेति । तदबृत्ति- 
धमेके निपेधसे तद्वृचिघमेके विधानका प्रसङ्ग दै, विशेषके निषेधको शेपाभ्यनुज्ञाफटकत्य दोनेसे 
इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? शेपविधायकत्वकी सर्वत्र सम्प्रतिपत्ति न दवोनेसे | अन्यथा ८ बायुमें 
नीळरूप नहीं दे” इसकोभी गौररूपके प्रति विधायकत्वका आपात है, अत: उक्त नियम नहीं 
है शक्कते नन्विति | अभेदमे अभेदृत्व पारमार्थिकत्व तथा असद्वैलक्षण्या दिक तस्तः हैं या नहीं, 
आद्यपक्षमे सद्वितीयत्वकी आपत्ति दे, और द्वितीयपक्षमें अभेदत्यादिकी हानि दै, इति चेन्न; 


९१८ अद्वैतसिद्धिः । [ जीवक्रहमाभेदे प्रमाणम्‌ ] 


क्यों ९ तत्त्वतः स्वरूप भूत जो अभेद्खादि हैं उन्होंसे ही अभेदरूपताकी और अद्वेतकी 
महानिकी उपपत्तिसे । नचेति | अभेदका अवाधितात्मस्वरूपमें पर्यवसान दोनेसे और उस 
आत्मखरूपको दूसरोंसेमी सम्मतत्व दोनेसे तुझारे शाखका अविपयत्व है, इति नच वाच्यम्‌ 
क्यों ? जीवाबृत्तिबर्मानधिकरणत्वोपछक्षितात्मस्वरूपका दूसरोंसे अनङ्जीकार दोनेसे । और 
इस रीतिसे उक्त जीवत्रहामेदमें तत्तमसि (छा० ६।८।७) स वा अयमातमा त्रह्म ( वू० ५।१९ ) 
इत्यादि श्रुतियां प्रमाण हूं 

इति सरलायामैफ्यस्वरूपोपपत्तिः ॥ 

अथ जीवच्रह्माभेदे प्रमाणम्‌ । 


ननु--सावैश्यासावैज््यादिविशिष्टयोरैक्यमयोग्यल्वपराहतम्‌ । कथयुदाहृतथ्रुत्या 
वोध्यमिति-चेन्न; सोऽयमिस्यादाविव विरुद्धाकारत्यागेन शुद्धयोरेक्यवोधनात्‌ । नचु- 
बिरुद्धाकारत्याग; किमविवक्षामात्रेण, उतानित्यत्वेन, उत मिथ्यात्वेन; नाद्यः विरुद्धाका- 
रस्याविवक्षायामप्यनपायात्‌ । नहि असद्वा इदमग्र आसीत्सबै खल्लिद त्रह्मेत्यादिथुत्या 
सच्चशन्यलयोधित्वजदलयोर्षेहाविवक्षामात्रेण ब्रह्मणः श्येन जडेन च ऐकयं सुवचम्‌। न 
द्वितीयः तत्वं भविष्यसीति निर्देशापच्या असीति वत्तेमाननिर्देशायोगात्‌ दशामेदेन मेदा- 
भेदयोः सत्तापत्त्यात्वयाप्यनज्ठीकाराच, जीवेशयोः स्वातन्त्रयापारतन्त्र्यादेनि्यत्वाचच । 
न तृतीयः निदोंपश्ृतिसाक्षिसिद्धयोविरुद्धधमेयोमिथ्यात्वायोगादिति-चेन्न; विरुद्धा- 
कारस्य अविवक्षयैवत्यागात्‌ । त्यागश्वव्रह्मानुभवाविपयत्वम्‌, नत्वपायः, तस्य चरम- 
साक्षात्कारसाध्यत्वात । तयाच तत्तदेन्ते इवानपेते अपि सावे्यासावेड्ये नाथर्‍यामेद- 
विरोधाय । अविवक्षा च प्रधानप्रमेयनिर्वाद्वाय । नच-सोष्यमिखत्र तत्तेदन्तयोनेत्यागः । 
ऋमेणेकत्र तयोरविरोधादिति-वाच्यम्‌ अमेदपरे अस्मिन्विशेपणयोरेक्यापत्त्या क्रमेणेकत्र 
सत्तवे$पि तस्यागस्यावश्यकत्वात्‌ “अस्दे'त्यादौ “सर्व खरिद ब्रहमत्यादौ च न शत्यः 
जडैक्यापत्तिः; शुन्यसतोः चिज्ञडयोर्वा विरुद्धाकारपरित्यागेन जीवब्रह्मणोरिवानुस्यूत- 
स्याकारस्याभावात्‌ , असतो निःस्वरूपत्वाञ्जडस्य वाघस्वरूपत्वात्‌ । 

इत्यद्वेतसिद्धौ जीवत्रह्माभेदे प्रमाणम्‌ ॥ 
अथ सरलायां जीवन्रह्मामेदे प्रमाणम्‌। 

झङ्कते नन्विति । सा्वज््यादिविशिष्ट और असार्व्यादिविशिष्ट इन दोनोंका ऐक्य 
अयोग्यत्वसे पराहत है, एकम्मूत ऐक्य उदाहतश्रुतिसे-तत्तमस्यादिशुतिसे कैसे बोध्य दै, 
इतिः चे; ¦ सोऽयम्‌ ? इत्यादिकी तरह विरुद्धाकारत्यागपूर्वक शुद्धोके ऐक्यका योधन दोनेसे । 
नन्विति | विरुद्धाकारका त्याग क्या अविवश्षामात्रसें दै या अनित्यत्वेन है. या भिथ्यास्वैन ty 
नाद्ः=प्रधमपक्ष नहीं यन सकता दै, क्‍यों ? अविवक्षा द्ोनेपरभी विरुद्धाकारफे अनपायसे, 


[ परिच्छेद २] सरलासम्बलिता । ९१९ 


क्योंकि असद्वा इद्मप्न आसीत्‌ ( ते० २।७।१ ) सर्च खल्निद प्रह्म ( छा० ३।१४।१ ) इत्यादि 
थुतिप्ते सत्त्व तथा शून्यत्व इन दोनोंकी अविवक्षामात्रसे या चित्त जडत्व इन दोनोंकी अवि- 
वक्षामात्रसे त्रह्मका झूत्यके साथ या जडके साथ ऐक्य सुवच नहीं है। न द्विती यः=अनित्यतेन 
बिरुद्धाकारका त्याग है, यह द्वितीयपक्षभी ठीक नहीं है, क्यों ? सत्त्व भविष्यसि इत्याकारक 
निर्देशकी आपत्तिसे। “ असि? इस्याकारक जो वर्त्तमान निर्देश है उसके अयोगले । और 
काळमेरसे भेद तथा अभेद इन दोनोंके सरकी आपत्तिसे तुमसेमी तथाविध अङ्गीकार न 
दोनेसे और इश्वरके स्वातन्त्यादिको और जीवफे पारतन्त्र्यादिको नित्यत्व द्दोनेसेभी । 
न तृतीय$=मिथ्यात्वेनृ विरुद्धाकारका त्याग है यदद तृतीयपक्षमी नहीं वन सकता है, क्‍यों ? 
निदोपथुति तथा साक्षी इन दोनोंसे सिद्ध जो विरुद्धधगे उन्होंके मिथ्यात्वफे अयोगसे । इति 
चेन्न; क्यों ! विरुद्धाकारकी अविवक्षासे ही त्याग होनेसे । और त्याग वो ब्रह्मानुभवा- 
बिपयत्ररूप हे, अपायरूप नहीं, तस्य-अपायको चरमसाक्षात्कारसाध्यत्व दोनेसे तथाच 
तत्ता तथा इदन्ता इन दोनोंकी तरद्द अनष्ट हुएभी साक्ष्य तथा असार्वक्ष्य ये दोनों आश्रयके 
अभेद्के विरोधफे लिए नहीं द्वोते दे । और इन्दोंकी अविवक्षा तो अमेदरूप प्रधानप्रमेयके 
निवोहके लिए दै । नचेति । ' सोऽयम्‌? यद्दाँपर तत्ता तथा इदन्ता इन वोनोंका त्याग नहीं 
है, क्रमसे एक अधिकरणमें इन दोनोंका अभिरोध होनेसे, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अमेद्पर 
“ सोऽयम्‌? यहाँपर विहेपणोकेभी ऐक्यफी आपत्तिसे क्रमशः एकत्र उभयफा सस्त द्दोनेपरभी 
तत्ता तथा इदृन्वा-इन दोनोंके त्यागको आवश्यकत्व होनेसे । ' असद्वा ? (३० २७१ ) 
इत्यादिमें तथा सरवै खरितिदं ब्रह्म ( छा० ३।१४।१ ) इत्यादिमे त्य तथा जड़ इन्दोके ऐक्यकी 


`. आपत्ति नहीं हवै-शन्य तथा सत्‌ इन दोनोंमे तथा चिज्नड इन दोनोंमे-विरुद्धाकारके परि- 


त्यागसे जीवत्रह्मकी नाई अनुस्यूत आाकारके अभावसे; असतको निःस्वरूपत्व होनेसे और जड़को 


वाध्यस्वरूपत्व दोनेसे ॥ र या मल ना 
अथ ऐक्यञ्चुतेरुपजीव्यविरोधाभाव; । 

नतु--ऐक्पश्त्या मलवक्षसिद्ध जीवमनुद्य अहत्व॑ वा बोधनीयं, श्रतिसिद्धंवरहा- 
नू तस्य जीवत वा, उभयाजुवादेनामेदो वा विधेयः, सर्वयाप्युपजीव्यविरोधात्‌ नेक्ये 
प्रामाण्यम्‌ , मत्यक्षेण जीवस्य ब्रह्मभिन्नत्वेन शरुत्या च सर्वे्व्वादिमद्रहय़राहिण्या तद्धीन- 
स्येनाजुभूयमानाज्जीवात्‌ भिन्नतेन ब्रह्मणो ज्ञायमानस्वात्‌, नचानुमानेन ब्रह्मोपस्थितिः 
तेनापि सबैब्लादिना ब्रह्मणो विपयीकरणेन उपजीव्यविरोधतादवस्थ्यादिति-चेच; 
शक्तिग्रहादौ तयोरुपजीव्यत्वेषपि स्वममेयेश्नुपजीव्यत्ात्‌ । तदुक्तम्‌ वाचस्पत्ये-यत्‌ 
उपजीव्यं तन्न वाधते, यद्वाध्यते तन्नोपजीव्यमिति | यथा कथचिदपेक्षामात्रेणोपजी- 
व्यत्वे नेदं रजतमित्यत्रापि इदं रजतमित्यस्योपजीव्यतापत्ते; । 


९२० अद्वैतसिद्धिः! [ऐश्यञ्चुतेरपजीव्यविरोधाभावः ] 


अथ सरलायामैक्यक्षुतेरुपजीव्यचिरोधाभावः । 
झङकते नन्विति । ऐकयश्षुत्या=तत््वमस्यादिरूप ऐक्यशचुतिसे प्रत्यक्षसिद्धजीवका अनु- 
वादृकर ग्रह्मत्व बोधनीय है अथवा दोनोंका अनुवादकर अभेद विधेय दै, सर्वथैव उपजीव्यके 
साथ विरोध दोनेसे, अभेदश्ुतिका ऐक्यमे प्रामाण्य नहीं है, प्रत्यक्षप्रमाणसे जीवको ग्रह्वाभिन्न- 
लेन जीवको और सर्वेज्ञत्वादिमत्‌ जो त्रह्म तादश ब्रह्म म्रादिणी झुतिसे तद्धीनत्वेन=स्वजञत्वादि- 
हीनत्वेन अनुभूयमानजीवसे भिन्नत्वेन प्रद्मको ज्ञायमानत्व होनेसे; अनुमानसे प्रह्मकी उपस्थिति है, 


, नचरऐसी शङ्का नदी करना, क्‍यों ? तेनापि=भनुमानसेमी सर्वज्ञत्वाद्रिपसे त्रह्मका विपयी- 


करण होनेसे उपजीव्यविरोधका तादवश्थ्य होनेसे; इति चेन्न; क्यों १ शक्तिमह्दादिमै तयो! 
प्रत्यक्ष तथा अनुमान इन दोनांको उपजीव्यत्व होनेपरभी स्वप्रमेयम अनुजीव्यत्व होनेसे सो 
कहा दै-भामतीमे (वे० १।१।१ ) की भामती देखनी चाहिए जो व्यावहारिकस्वरूप उपजीव्य 
दै बह श्रुतिसे बाधित नहीं होता है, और जो पारमार्थिक स्वरूपवाधित होता हे बह उपजीव्य 
नहीं है। और यथाकथध्वित्‌, उपजीव्यत्व होनेपर ' नेदं रजतम्‌ ? यहाँपरभी | इदं रजतम्‌ 
इसके उपजीव्यत्वकी आपत्तिसे । टे 

नतु--यद्धि यदपेक्ष यस्य बाधे स्वस्य वाधापत्तिश्च तत्तस्योपजीव्यम्‌ प्रकृते च 
धर्म्या दिग्राइकस्यै्र स्वप्रापाण्यग्राहकतया तद्वाघे स्त्वाधापत्तिः निपेध्यार्पणस्थले तु न 
तथा । नहि त्रह्मस्तरूपधमिज्ञानाप्रामाण्ये ऐक्यद्ञानाम्ामाण्यवत्‌ प्रतिपेध्यङ्ञानामामाण्ये 
प्रतिषेषज्ञानाप्रामाण्यम्‌ प्रतिपेधशञा्रविलोपग्रसङ्गादिति-चेत्‌ सत्यम्‌; सावेश्यादिविशिए्ट 
न तावद्धमि किन्तु व्रहमस्वरूपमात्रम्‌ विशिष्टधामिज्ञानाभामाण्यम्‌ ऐकयज्ञानमामाण्ये नापे- 
क्षते, किन्तु स्वरूपज्ञानमामाण्यमात्रम्‌ । अन्यथा इदं रजतमित्यस्यापि धमिज्ञानत्वेन उप- 
जीव्यतया निपेधश्षानमाम्ाण्ये रजतल्वविशिष्टेदृज्ञानपरामाण्ये स्यात्‌। रजतत्ववेशिष्ट्यस्य 
धर्मि्रामयोजकत्ववत्‌ सावेझ्यादिविशिष्टयस्यापि तदप्रयोजकत्वस्य प्रकृतेऽपि समानत्वात्‌। 

झङ्कते नन्विति । जो पदाथ जिसकी अपेक्षा रखता हो और जिसका वाध होनेपर 
स्वके बाधकी आपत्ति हो, वह उसका उपजीव्य दै । और प्रकृतमें तो धर्म्यादिम्राहकप्रमाणको ही 
स्प्रमाणत्वमाइकता दोनेसे तद्घाभे-धम्योद्प्राहकनिए प्रामाण्यका याध होनेपर स्वफे वाधकी 
आपत्ति दै, और निपेध्यापंणस्थल्में तो तथा नहीं है-क्योकि जैसे श्रद्मस्वरूपधर्मिज्ञानका 
अप्रामाण्य होनेपर ऐक्यज्ञानमें अप्रामाण्य द्वोता दै तैसे प्रतिपेष्यज्ञानका अप्रामाण्य द्दोनेपर 
प्रतिपेधज्ञानका अप्रामाण्य नहीं दै प्रतिपेभ्रशाखफे बिछोपके प्रसङ्गसे इति चेत्सत्यम्‌; 
ऐसा यदि कहते दो तो एक प्रकारसे टीक दी कहते हो-इससे हमारे सिद्धान्तक्री दानि नदीं 
है, इसी अर्थको स्पष्ट करते हॅ-सावेड्यादिविशिष्ट घर्मि नहीं दै, किन्तु त्रह्मस्वरूपमात्र धर्मि है। 
और विदिष्टधर्मिनिष्ठज्ञाननिष्ठप्रामाण्य ऐक्यज्ञानके प्रामाण्यमें अपेक्षित नहीं होता है, किन्तु 
स्वरूपज्ञाननिष्ठप्रामाण्य ही अपेक्षित होता है अन्यथा ` इदं रजतम्‌ ? इस ज्ञानकोभी धर्मिज्ञानत्वेन 
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उपजीव्यता होनेसे निपेबज्ञानका प्रामाण्य होनेपर रजतत्वविशिष्ट इदं ज्ञानकाभी प्रामाण्य होगा, 
और जैसे रजतत्वफे बैशिष्टयको घर्मित्वके प्रति अप्रयोजकत्व है तैसे सारयझया दिके वैशिष्तफेभी 
धर्मित्वके प्रति झप्रयो जकत्वको प्रकृतमेंभी समानत्व दोनेसे । 

ननु--एवमसाधारणसावेश्यादिधर्मावच्छेदेन ब्रह्मणोश्लुदेश्यत्वे साधारणधर्मेण 
स्वरूपेण वा उद्देशयता वाच्या ,त्रादचे इष्टापत्तिः, चिस्त्रा दिसाघारणधर्मवयस्यास्माभिरप्य्गी- 
कारात्‌, द्वितीये, प्रह्मेक्यासिद्धि, साधारणस्वरूपमात्रोदेशादिति-चेन्न; ब्रह्मेक्यासिद्धि- 
रित्यत्र ब्रह्मशब्देन सावेज्यादिविशिष्टे चेदभिमतं तदेष्टापत्तिः तदा त्वमा च लक्षितयोरेव 
पदायेरैक्यवोधस्य भाक्‌ प्रतिपादितत्वात्‌। अतएव-शब्देन असाधारणत्रहस्वरूपोदेशस्या- 
साधारणधर्मेण विनाऽसिद्धेरुपजीव्यविरोधताद्वस्थ्यमिति-निरस्तम्‌ ; असाधारणधपैस्प 
उदेश्यसमर्पणे उपलक्षकत्वात्‌ नच उपलक्ष्यतावच्छेद्काभावे उपलक्ष्यत्रा सिद्धि, चित्तस्य 
तत्ते सिद्धसाधनादिति-वाच्यम्‌; स्तरूपोपलक्षणे उपलक्ष्पतावच्छेदकस्यानपेक्षणात्‌। 
यच चित्तेनेकये सिद्धसाधनं, तन्न; चित्तैकयस्येष्त्वे$पि तदाश्रयैक्यस्य तवानिषत्वत्‌, 
इष्टोचाविवादात्‌। अतएव-पुरोडाशकपालेन तुपानुपवपतीत्यत्राधिष्ठानलक्षणायां अन्यतो 
प्राप्ततुपोपवापबिधानरूपेष्टसिद्धिवद्त्र न लक्षणयाभीएसिद्विः, येन लक्षणा स्यादिति- 
निरस्तम्‌ चिल्वैक्यस्य पातेऽपि आश्रयेक्यस्याम्राप्तस्य छक्षणाम्रापणीयस्य स्तात्‌ 
सोऽयमित्यत्रापि उक्त प्रकारस्यावश्यवाच्यस्तात्‌ । 

शङ्कते नन्विति | असाधारण जो सार्वज्ष्यादिघम तादृ सावल्या दिशर्मावच्छेदेन ग्रह्मको 
उद्देश्यत्व न होनेपर साधारण घमेसे या खरूपसे ग्रहको अभेदके प्रति उदेश्यता कद्दनी चाहिए, 
तत्र=उक्त दोनों पक्षोंमेंसे आद्यपक्में इष्टापत्ति दै-चित्त्वादिरूपसाधारणबमेके ऐक्यका जीव- 
्रहममें हमसेभी अङ्गीकार दोनेसे द्वितीये=स्वरुपेण उद्देश्यता दै इस द्वितीयपक्षमें श्रक्षफे साथ 
ऐक्यकी असिद्धि दै-साधारणस्वरूपमात्रको उद्देश्य दोनेसे इति चेन्न; क्‍यों ? श्रह्मफे साथ ` 
ऐक्यकी असिद्धि दै, यापर ब्रह्म शब्दसे यदि सावेश्याद्बिशिष्ट अभिमत दै, तब तो इष्टापत्ति 
दै-तस्पदसे तथा संपदसे लक्षितपदार्थोफे दी ऐक्यबोधको पूवेमें प्रतिपादितत्व होनेसे । अत 
एवेति । असाधारण जो त्रह्मका स्वरूप तादश स्वरूपके उद्देशक्की असाधारणधमेके विना असिद्धि 
होनेसे उपज्ीब्यविरोधका तादवस्थ्य दै, यह कथन निरस्त हुआ, अतएवशन्दका अर्थ दिख- 
छते दैं-असाधारण धर्मको उद्देश्यफे समपणमें उपलक्षकत्व होनेसे । नचेति | उपढक्ष्यताव- 
च्छेदुकका अभाव होनेपर उपलक्ष्यत्वकी असिद्धि दै; चित्तको उद्देश्यतावच्छेदकत्त होनेपर 
सिद्धसाधन होनेसे-चित्त्वेन ऐक्य हमको अभिमत दै अतः सिद्धसाधन दै; इति नच वाच्यम्‌ , 
क्यों ? स्वरूपोपलश्षणमें उपळक्ष्यतावच्छेदककी अपेक्षा न द्दोनेसे। और जो कद्दा दै कि- 
चिस्वेन ऐक्य होनेपर सिद्धसाधन है वह ठीक नहीं, क्यों ? चित्तके ऐक्यको शषस्व दोनेपरभी 
चिस्वाश्रयके ऐक्यको तुमको अनिष्ठत्व होनेसे, इष्टोच=चित्त्वाशयोके ऐक्यको इष्ट दोनेपर 
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तो विवादके अभावसे । ' पुरोडाशकपाठेन तुपानुद्वपति ? यहाँपर जैसे अधिष्ठानछक्षणायाम्‌= 
पुरोडाशसाधनत्वसे उपछक्षितकपालमें लक्षणा होनेपर अन्यतोऽप्रप्ततुपोद्वापनिधानरूप इष्टी 
सिद्धि होती है तैसे ढक्षणासेभी प्रकृतमें इएकी सिद्धि नहीं दै, जिससेकि लक्षणा हो यह 
कथन निरस्त हुआ; अतएव शब्दका अर्थ दिखाते हैं-चित्त्वके ऐक्यको प्राप्तत्व होनेपरभी 
अप्राप्त जो आश्रयोंक्रा ऐक्य तदूपछक्षणाप्रापणीयका सत्त्व दोनेसे और ' सोऽयम्‌ ' यद्दॉपरभी 
उक्तप्रकारको आवश्यकत्व होनेसे । 

नच--तत्ताविशिष्टस्य तत्रोद्देश्यता यद्गत्तया ज्ञातएव यदन्वयधी; तस्वस्य विशेपण- 
सस्य तत्तादों सम्भवादिति-वाच्यम्‌; दत्तोत्तरत्वात्‌ । ननु~एवं परमाणुः सात्रयवः, 
ईश्वरो, न सबेज्ञ! “आदित्यो यूप’ इत्यादाबुपजीव्यविरोधो न स्यात्‌+ उत्पन्नशिष्टमुणविधो 
सशुणोतत्तिबाक्यबिरोधश्च न स्यात्‌, तत्रापि परमाणुत्वादिविशिष्ट न धर्मि, किन्तु 
स्वरूपमात्रमिति सुबवत्वादिति चेन्न; परमाण्वादेः स्वरूपेणापि सात्रयवत्वादिकं धर्मि- 
समानसत्ताके परमाण्वादो न स्यात्‌ , तदीयासमसत्ताकलस्य तत्सावययत्ववोधकमावल्या- 
धीनत्वात तत्मावल्येश्लुपानाभावात्‌ , प्रत्युत श्रान्तवाक्यत्येन दुवेलत्वात्‌ । आदित्यो यूप 
त्त्रा भेदो न प्रमेयः स्तुतिद्वारान्यशेपत्वात्‌ , स्तुतेश्र पक्षा विरुद्धुणेरपि सम्भवे मत्य- 
क्षविरुद्धार्थकल्पनायोगात्‌ , उत्पन्नशिष्टगुणविधो तृत्पत्तिवाक्यस्थिता मिक्षा दिपदस्य द्रव्य- 
सामान्यपरत्ये तत्पदवेयर्थ्यापत्तिः ` तद्धिताथसेतिसबेनाज्ञा ” यजतिचोदनाद्रव्यदेवता- 
क्रियमिति, न्यायेन यागचोदनामात्रेण च द्रव्यसामान्यछाभात्‌ प्रकृते अनन्यशेपतया 
प्रबलत्वात्‌ प्रमाणवाक्यत्वाचच तद्विरोध्येक्यमतिपादकतया स्वरूपलक्षणाया युक्ततमत्वाच । 

शङ्कते नचेति | तन्न='सोऽयम्‌? यहाँपर तत्ताविशिष्टको उद्देश्यता दै-यद्वत्तया ज्ञात 
होनेपर ही यदन्वयधी दो तत्त्वरूप विशेपणत्वका तत्तादिमें सम्भव होनेसे | इति नच वाच्यम्‌.) 


` क्यों? वृत्तोत्तरत्व दोनेसे=उक्तस्वरूपको विशेषणस्वरूपत्व होनेपर स्वरूपछक्षणमें उपडक्ष्यताव- 


च्छेदकका अपेक्षण न होनेपरभी विशेषणस्वक्री आपत्तिसे | नन्विति | एवमर-ऐसा दोनेपर 
परमाणु सावयब दै, ईश्वर सर्वज्ञ नहीं है, यूप आदित्य दै इत्यादिमें उपजरीव्यके साथ विरोध 
न दोगा, और उत्न्नशिष्टगुणविधो-कर्मोपत्तिके वाद शिष्ट-उपदिष्ट जो गुणविधि हे उस 
गुणविधिमें सगुणकर्मोत्पत्ति वाक्योंका विरोध न दोगा, तन्रापि=उक्तस्थळोमेंभी परमाणुत्वादि- 
विशिष्टर्मी नहीं दै किन्तु स्वरूपमात्र है, इस रीतिसे सुवचत्व होनेसे इति चेन्न; क्यों! 
परमाणुप्रभृतिको स्वरूपसे सावयवत्वादिकके प्रति धर्मित्व होनेपर परमाणुप्रमृतिमें परमाणुत्वा- 
दिक धर्मिसमानसत्ताक न होंगे । तदीयासमसत्ताकत्वस्य-परमाणुत्वफे असमसत्ताकत्वफो 
तत्सावयवत्वरपरमाणुसावयवत्वयोधक प्रमाणका जो प्रावल्य तदधीनत्व होनेसे तत्मावल्ये= 
परमाणुंसावयवत्वसाधकप्रमाणनिष्ठ प्रावल्यमे अनुमानके अभावसे, प्रत्युत, परमाणुः सावयवः, इस 


वाक्यको भ्रान्तवाक्यत्वप्रयुक्त दुेलस्व ददोनेसे । और “आदित्यो यूपः? यहाँपर अभेद प्रमेय नहीं 
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दै, इस वाक्यको स्तुविद्वारा अन्यका होपत्वर होनेसे, और स्तुतिका तो प्रत्यक्षसे अविरुद्ध जो 
तेजस्ित्यादि गुण तादश गुणोंसेभी सम्भव होनेपर प्रत्यक्षसे विरुद्धार्थी कल्पनाफे अयोगसे । 
और उत्पन्नशिष्टगुणविधिमें तो उत्पत्तिवाक्यस्थित आमिक्षादिपदको द्रव्यसामान्यपरत्व दोनेपर 
आभिक्षादिपदके वैयध्येकी आपत्ति दै, ' तद्धितार्थसा '=वैश्वदेवी एतत्तद्धितायरूपत्वेन (सा ) 
इस सबेनामसे स्मारित इस सवेनामसे तथा “ यज्रतिचोदनाद्र्यदेवताक्रियम्‌ ? ( जै० ४।२।२७ ) 
द्रव्य देवता क्रिया ये तीनों यजतिके अर्थ हैं, इस न्यायसे यागचोदनामात्रसे द्रव्यसामान्यका 
लाभ दोनेसे, और प्रक्रतर्मेउऐक्यबोबकथुतिमे अनन्यरोपत्मप्रयुक्त प्रयलस्व होनेसे तथा प्रमाण- 
वाक््यत्व होनेसे तद्विरोधिनगरक्मप्रतियो गिकजीवधर्मिकमेदावगाहिप्रत्यक्षविरोधि जो ऐक्य तादृश 
ऐक्यप्रतिपादकत्वेन स्वरूपमें लक्षणाको युक्ततमत्व दोनेसेभी । 

ननु-रूप्यरूपनिपेध्यापेकस्यापेक्षितस्यापि परीक्षितस्वाभावात्‌ यद्यपि दुपेललम्‌ , 
उपजीव्यत््मात्रस्य प्रायव्याप्रयोजकत्वात्‌ तथापीह निपेध्यापेकमेदश्रुतिः साक्षिप्रतक्षञ्च 
निर्दोपत्वात्‌ परीक्षितमपि भवळे तद्विरोधात्‌ कथमैक्यपरत्वप्िति-चेन्नः निर्दोपाया अपि 
श्रतेः भेदपरत्वस्येवाभावेन तद्विरोघस्यैकयश्रुताबसंभावितत्वात्‌। न हि श्रुतेरुपक्रपादि- 
पड्विधतात्पर्यलिङ्गशान्ारथपरत्मम्‌ तभियामकाभावात्‌ , अन्यथातिपरसङ्गात्‌, साञ्षिणोऽपि 
निर्दोपलमात्रेण परीक्षितत्वाभाबात्‌, दुःखाभावादावारोपितसुखादेरपि प्रामाणिकत्ता- 
पत्ते; मन्मते म्ातिमासिकमात्रस्य साक्षिसिद्धस्य मिथ्यात्वात्‌, साक्षिणोऽपि निदोपज- 
हस्पुपरक्तत्वेनावाध्यत्वासिद्धेरुक्तत्वाच्च । प्रमाणतदभावव्यवस्यापि प्रातिभासिकव्यव- 
दारिकयोः फरणसंसगिदोपभ्रयुक्तत्वाप्रयुक्तला भ्यां । व्यावद्दारिकस्य चेतन्यप्रात्रस्थाज्ञान- 
दोपमयुक्तत्वात्‌ । तस्मादुपजीव्यविरोधामावात्‌ भत्युतामेदश्रुतेरेव समेशेपितया भेदश्चुति 
प्रत्युपजीव्यल्वात्‌ भेदभरुतेरेव तद्विरोषेन तदनुझछतया नेयलात्‌, सवेविरोधशन्ये तत्त- 
मस्यादिवाक्यम्‌ । तथाचेक्यपरमिति सिद्धम्‌ । 

इत्यद्वेतसिद्धौ पेफ्यक्षतेरपजीव्यचिरोधाभाचः। 

नन्तरिति । रूप्यरूप जो निपेष्य तादशनिपेध्यापक जो ज्ञान, ' इदं रजतम्‌ ? यह ज्ञान 
उस ज्ञानको निपेधफे प्रति अपेक्षितत्व होनेपरभी परीक्षितत्वके अभावसे यद्यपि 
दुर्थलत्व दै, उपजीव्यत्वमात्रको प्राबल्यके प्रति झप्रयोजफत्व दोनेसे तथापि इह-ऐक्यब्रोधक- 
शुतिस्थळमे निपेष्यकी अर्पक भेदश्रुति और साक्षिप्रत्यक्ष निदॉपत्व होनेसे परीक्षित ई तद्विरो- 
भातू=उक्त मेदश्रुति और साक्षिप्रत्यक्ष इन दोनोंके साथ बिरोध दोनेसे एक्ययोधफ थ्रुतिक्रो 
ऐक्यपरस्य कैसे दै इति चेन्न; क्यों? निरदोपथुतिकोभी भेदपरत्वके ही अभावसे तद्विरोधस्य=मेद- 
श्रुतिविरोधका ऐक्यश्रुतिमें असम्मावितत्व होनेसे। शतिको उपक्रमादिरूप पड्िध जो तात्पयेके 
ढिङ्ग ताद्शलिङ्रून्य जो अथे तादृश अर्थपरत्व नहीं दै तन्नियामकाभावात्‌--तादश अर्थपरत्वं 
नियामकके अभावसे, अन्यथान्श्रतिको उक्तहिङ्गशऱयारथपरत्व द्वोनेपर अतिप्रसङ्ग होनेसे । 


९२४ अद्वैतसिद्धि।..[ तस््मस्यादिवाक्यार्थ निरूपणम्‌ ] 


और निददोपत्वमात्रसे साक्षीकेभी परीक्षितत्वके अभावसे-दुःखाभावादिमें आरोपित जो सुखादि 
तादृश सुखादिकेभी प्रामाणिकत्वकी आपत्तिसे, अस्मदीयमतमे साक्षिसिद्धप्रातिभासिकमात्रको 
मिथ्यात्व होनेसे, और साक्षीकेभी दोपजन्यद्र्त्युपरक्तत्वप्रयुक्त अवाष्यत्वकी असिद्धिको उक्तत्व 
होनेसेन्दोपजन्यक्वत्युपरक्तत साक्षीमें दै; अतः साक्षीमें अवाध्यत्वकी असिद्धि दै, यद्द कह चुके 
हैं, और प्रातिभासिक तथा व्यावद्दारिक इन दोनोंमें करणसंसर्गिदोपप्रयुक्तततसे और करणासं- 
सर्गीदोपप्रयुक्तत्वसे प्रमाण तथा प्रमाणाभाव इन दोनोंकी व्यवस्थाभी दै-करणसंसर्गिदोपप्रयुक्त- 
विपयत्वेन प्रमाणाभावकी व्यवस्था है, और करणासंसर्गिदोपप्रयुक्तविपयत्वेन पटादिज्ञानमें 
प्रमाणत्वकी व्यवस्था दै । व्यावद्दारिकको चैतन्यमात्रस्थ जो अज्ञान तादृश अज्ञानरूपदोपप्रयुक्तत्व 
दोनेसे । तस्मात उपजीब्यफे साथ विरोध न होनेसे, प्रत्युत जद्वैतशुत्तिको ही सत्रेशेपित्वप्रयुक्त 
भेदश्रुतिके प्रति उपज्ञीव्यत्व होनेसे, मेदश्रुतिको ददी अमेदशुतिके साथ विरोध होनेसे तद्नुकूल- 
झमेदरत्यनुकूलत्वेन नेयत्व द्दोनेसे सवविरोधसे झूत्य तत्त्वमस्यादि वाक्य हैं । तथाच तत्त्वमस्यादि 
वाक्य ऐक्यपर हैं यह सिद्ध हुआ । 
इति सरलायामेक्यशुतेरुपजीव्यविरोधाभावः । 
अथ तत्त्वमस्यादिवाक्याथनिरूपणम्‌। 
ननु--एवं पद्येऽपि लक्षणा स्यात्‌, तथा च मन्मतमाश्रित्य एकपदलक्षणवा- 
भ्रयणीया । तथाहि “द्वा सुपर्णा सयुजे'त्यादो जीवस्य ब्रह्मसाहचर्योक्तेस्तत्साहचर्यात्त- 
दिति व्यपदेशः; बसन्तादि भ्यष्ठगित्यत्र वसन्तसहचरिते अध्ययने बसन्तपदभयोगस्य 
महाभाष्ये उक्तत्वात्‌ , “ सन्मूलाः प्रजा; सदायतना ” इत्यादिवाक्यशेपात्‌ प्रसिद्धतदा- 
भ्रितत्वाद्वा तदितिव्यपदेशः “ समयः पदविधिः ? इति सूत्रे समथेपदाश्रितत्वेन पद्विधो 
समथैपद्भयोगस्य महाभाष्योक्तेः “ सन्मूलाः सोम्येमाः प्रजा; सर्वा ' इति वाक्यशेपात्‌ 
प्रसिद्धतब्जलादा तत्पदमयोगः “ब्राह्मणो5स्य मुखमासीदित्यादिवत्‌! इग्यणः सम्प्रसार- 
णमित्पत्र संप्रसारणाज्ञातो वर्ण; संप्रसारणमिति भाष्योक्ते! 'प्राणबन्धन हि सोम्य मन! इति 
वाक्यशेपेण जीवस्येशाधीनलोवत्या तदधीनत्वाद्वा तच्छब्दमयोगः “ धान्यमसि धिनुहि ? 
इत्यत्र मन्त्रे तण्डुले धान्पपदभयोगबत्‌, तत्साइश्याद्वा तत्पदप्रयोग;; सारूप्यादिति 
जैमिनिसरत्रे ' आदित्यो यूप ” इत्यादिकं साहद्यादित्युक्तत्वात्‌ तदुणसारत्याज्ञ तत्यपदेश! 
प्राइवदित्यत्र ब्रह्मसत्रे ब्रह्मगुणयोगाज्जीये तद्मपदेश्च इत्युक्तेः, महाभाष्ये च वहुगुणेत्यादि 
सूत्रे वति विनेव सङ्कयाबदिति व्यथो गम्यते । अब्रह्मदत्तं म्रह्मदत्तेत्याह तेन बये 
मन्यामहे ब्रह्मदत्तवद्यं भवतिः इत्युक्तेथ्ेति-चेन; । 
अथ सरलायां तस्वमस्यादिवाक्याथैनिरूपणम्‌ । 
शङ्कते नन्विति । एवमूःउक्तप्रकारसे तच््रमस्यादिरूप अमेदृश्रुतिको ऐक्यपरत्य मान 
नेपर दोनों पदोमेंभी छक्षणा होगी । फलतः मेरे मतको आश्रयणकर एक पदमे ही लक्षणा 


[ परिच्छेइः २ ] सरलासम्वढिता । ९२५ 


आश्रयणीय दै । तथाहि “द्वा सुपणा सयुज्ञा ( झुं०।३।१।१ ) इत्यादिमें जीवका जो प्रदमफे 
साथ साहचर्य्य तादृश साहचय्येकी उक्ति दोनेसे ततसाइचर्य्यात्‌-मरक्षफे साथ साहचय्यरेसे 
तत्‌=जीव ग्रह्व दे, यह व्यपदेश-कथन दैरूजीव ब्रह्मफे साथ रहता है, अतः जीवको श्रद्य कह 
दिया दै-* वसन्तादिभ्यष्ठकू ? ( अ०।४।२।६३ ) यद्दाँपर वसन्तसहचरित अध्ययनमें वसन्तपद्‌- 
प्रयोगको महाभाष्यमें उक्तत्व दोनेसे=' वसन्ताद्भ्यष्ठकू ! इस सूत्रसे ‹ तदधीते तद्वेद ! 
९ अ० ४।२।५९ ) पतससूतरप्रतिपाद्यार्थमें ठफूका विधान दै, परन्तु वसन्तको कालविशेषरूपता 
होनेसे उसमें अध्ययनविपयत्व अनुपपन्न दै अतः वसन्तप्रतिपादक ग्रन्थ यहाँ वसन्तशब्दका 
अथे दै, और मन्थमें बसन्तसम्बन्धिपदसम्त्रन्धित्वेन वसन्तका साहचर्य्ये दै । अथवा ' सन्मूलाः 
प्रज्ञा: सदायतनाः ' ( छा०।६।८।४ ) इत्यादि वाक्यशेपसे जीवमें प्रसिद्ध जो तदाश्चितत्व= 
ब्रह्माअितत्व दे उस श्रह्माअितत्वसे “जीव ब्रह्म दे? यह व्यपदेश दै, “समर्थ: पदविधिः ? 
( अ०।२।१।१ ) इस सूत्रम समर्थ जो पद्‌ तारशपदाश्रितस्वेन पद्विधिमे समथेपद्प्रयोगकी 
मद्दामाप्यमें उक्ति दोनेसे, अथवा “ सन्मूलाः सोम्येमाः प्रजाः सवाः! (छा०।६।९।२ ) इसर 
वाक्यशेपसे जीवमें प्रसिद्ध जो तज्ञत्वन्ग्रह्मजन्यत्व दे उस जन्यत्वसे जीवमें श्रद्धपदका प्रयोग 
दै त्राह्मणोडस्य युखमासीत्‌ (य० सं० ३१।११) इत्यादिवत्‌ ' इग्यणः संप्रसारणम्‌? ( अ०।१। 
१।४५ ) यहाँपर सम्प्रसारणसे उत्पन्न हुआ वर्ण सम्प्रसारण दै. इत्याकारक भाष्यकी उक्ति 
होनेसे । या प्राणयन्धनं हि सोम्य मनः (छा० ६।८।२) इस वाक्यशेपसे जीवमें ईशाधीनत्वकी 
उक्तिसे जीवको त्रह्माधीनत्व दोनेसे जीबमें ब्रह्म शब्दका प्रयोग दै-* धान्यमसि धिनुद्दि? 
( य० सं० १।२० ) इस मन्त्रमें जैसे तण्डुळमें घान्यपद्का प्रयोग दै; अथवा तत्सादञ्यात्‌= 
जीवमें ब्रह्मके साइश्यसे प्रह्म पदका प्रयोग दै-सारूप्यात्‌ ( १।४।२५ ) इस जैमिनिसूत्रमें 
आदित्यो यूपः इत्या दिक प्रयोग साइश्यसे दै, इस रीतिसें उक्तत्व होनेसे तद्रुणसारत्वात्तु तम्य- ` 
पदेशः प्राज्ञत्रत्‌ ( वे० २।३।२९ ) इस ब्रह्मसूत्रमे श्ह्मवृत्तिगुणयोगसे जीवमें त्रह्मत्वका व्यपदेश 
है, इस उक्तिसे और मदाभाष्यमें ' बहुगुणनतुडतिसंख्या ? ( अ०।१।१।२३ ) इस सूत्रमै बतिके 
विना ही संख्यावत्‌ इत्याकारक वल्यर्थगम्यमान होता है=* बहुगुणवतुडतिसंख्या ? इस सूत्रमें 
बहुगुणादिकी संख्या संज्ञाका विधान दोनेपर ' संख्यापूर्वों द्विगुः ? ( अ०।२।१।५२ ) इत्या दमे 
एक हि. त्रि प्रमुतिसंख्याका ग्रहण न होगा क्योकि ' कृत्निमाकृत्रिमयोः कृत्रिमे कायेसम्प्रस्ययः ? 
इस न्यायसे कृत्रिमसंख्या बहुगुणादिकोंके ही ग्रहृणक्रा सम्भव है ऐसी आइाङ्का कर कहा दै कि; 
' बहुगुणवतुडतिसंख्या ? इस सूत्रसे संज्ञाका विधान नहीं दै, किन्तुप्रहुणुणादि संख्यावत्‌ हैं, इस 
रीतिसे अतिदेश किया जाता है, वतिके विनाभी संख्याशब्दकों गौणीवृत्तिसे संख्यासरश्याये- 
कत्वका सम्भव होनेसे यद कहा है, अत्रह्मदत्तको 'श्रद्मदत्तः इस रीतिसे कहता दै तिससे तात्पर्य 
जाननेवाले हम जानते दैं क्रि यह बरह्मदत्तवत्‌ होता दै, इत्याकारक उफ्तिसेमी इतिचेन्न; क्‍यों? 


अभेदे तातर्य्येश्वशते तन्निर्ाहकलक्षणाबाहुल्यस्यादोपस्वात्‌ , न हि रक्षणेक्वाजु- 
रोधेन तात्पर्यपरित्यागः तदुक्तं न्‍्यायचिन्तामणो-तात्पर्याचु हत्तिः, न तु दत्तेस्तात्पय्ये- 


९२६ डद्ैतसिद्धि)। [ तस्नमस्यादिवाक्यार्थनिरूपणम्‌ ] 


मिति जहदजहछ॒क्षणया मुख्यपरस्वे सम्भवति तत्सद्दचरिताद्यथेपरत्वकल्पनस्यानुचित- 
त्वाच । यथा अमेदपरत्वे न वोधकत्वानुपपत्तिः, तथोक्तं भाक । “द्वा सुपर्णा सयुजा ? 
इत्यादिना न जीवस्य ब्रह्मणा सहचरितलोक्ति;; किन्त्वन्तःकरणेनेति न तेन सह- 
चरितलप्रसिद्धिरपि । न बा सन्मूलाः प्रजाः इत्यादिना जीवस्य तदाश्चितत्वमसिद्धिः, 
प्रजाशव्दस्य प्रजायमानवाचकत्येन जीवस्य नित्यस्याप्रतिपादनात्‌। अतएव न तज्ञन्यः 
सेनापि तच्छब्दप्रयोगः; ` ब्राह्मणो घुखमित्येत्र ुखाज्ञातत्वहेतुतः। यथावदुच्यते ताव- 
जीयो ब्रह्मेति वाग्मवेत्‌ ॥ ” इति स्पतिरप्यप्मतिरेव थुतिविरोधात्‌ यत्त तहुणसारत्वा- 
दित्यादिना जीवे ब्रह्मगुणयोग उक्त इत्युक्तम्‌, तनन, बुद्धिगुणसूक्ष्मलयोगात्‌ जीवे 
ब्रह्मणीव सूक्ष्मलमित्येबंपरत्वात्मूत्रस्य । 

अभेदमें अमेद्शुतिओंफे तात्पर्य्यफो अवधृत हो जानेपर तन्निर्वाहृक=उक्ततातपथ्यनिवों- 
हक लक्षणाबाहुस्यको अदोपत्व दोनेसे । क्‍योंकि ढक्षणाके ऐक्यके अनुरोधसे तात्पयेका 
परित्याग नहीं हो सकता दै। सो कहा दै, न्यायचिन्तामणिमें, तातपर्ययातूर्‌ =उपक्रमा दिसे 
निर्णीत जो वात्सय्ये दै उस तात्पर्यसे बृत्ति कल्पित की जाती दै, परन्तु उत्ते-श्वत्तिछाघवसे 
तात्पर्य नहीं कल्पित किया जाता दै-उक्तविब तात्प्यानुरोधसे ब्रत्त्मन्वरकी कल्पना की जाती 
है, परन्तु वृत्त्यनुरोधसे तात्पर्यान्तरकी कल्पना नहीं की जाती दै । और भागत्याग छक्षणासे 
ऐक्यशुतिओंमें मुख्यपरत्वका सम्भव होनेपर तस्सहचरितादिरूप जो अर्थ तादृश-अथेपरत्वके 
कल्पनको अनुचितत्व होनेसे । और जैसे अभेदपरत्व होनेपर ऐक्यवाक्योमें बोधकत्वकी अनुपपत्ति 
नहीं दै पैसे पूर्वेमे कद्दा दै । ' द्वा सुपणो सयुजा ' इत्यादिसे त्रह्मके साथ जीवफे सद्दचारित्वकी 


* उक्ति नहीं दै; किन्तु अन्तःकरणके साथ जीवफे सहचारित्वकी उक्ति दै, अतः श्रद्यके साथ 


जीवफे सहचारित्वकी प्रसिद्धिभी नहीं दै । और ' सन्मूलाः प्रज्ञा: ' इत्यादिसे जीवमं त्रक्षा- 
भ्ितस्वक्रीभी प्रसिद्धि नहीं-प्रजा शब्दको उत्पद्यमानका वाचकत्व दोनेसे उत्तश्रुतिमें नित्य 
जीवफे अप्रतिपादनसे । अतएव=्प्रजा शब्दको उप्पद्यमानका वाचकत्व होनेसे ही तज्जन्यत्वेन= 
्रह्मजन्यत्वेनभी जीवमें गरहमाव्दका प्रयोग नहीं दै । मुखाज्ञातत्व हेतुसे जैसे व्राह्मण मुख दै 
यहद कद्दा जाता दै तद्वत्‌ त्रह्मजातत्व हेतुसे जीव ग्रहमा दै यह कथन होगा, यह्‌ स्सृतिभी स्पृत्या- 
भास ही दै-श्रुतिफे साथ विरोध होनेसे । तहुणसारत्वात्‌ इत्यादिसे जीवमें प्रह्ये गुणका 
योग कहा गया है, इति यन्‌ उक्तं तत्‌ तु न; क्‍यों ? बुद्धिका गुण जो सूक्ष्मत्व उस सूक्ष्मत्वके 
योगसे जीवम ब्रह्मी तरह सूक्ष्मत्व दै, सूत्रको एतदर्थपरस्व होनेसे । - 
एतेन--शाखासदेशे चन्द्रे ञासेतिवत्‌ जीगान्तर्यामितया जीवसदेशे ब्रह्मणि 
त्वमिति प्रयोगः, आत्मनि तिप्ठक्षिति श्ृतेः ब्राह्मणो पे सर्श देवता इत्यादिवत्‌ जीवाश्रय- 
सादर ब्रह्मणः सर्वकर्वत्वेन यजमानः प्रस्तरः इत्यादिवत्‌ तस्सिद्धया बा ब्रह्मणि त्वमिति 


व्यपदेशः इति-निरस्तम्‌ । ननु जहदजद॒छक्षणायां वाच्यान्तगेतत्वेन मायी स्थस्य वाधः 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्वलिता । ९२७ 


कात्‌ त्यक्तस्य पुनः स्त्रीकाराः, जदछक्षणायां अधीस्थस्यात्यक्तस्येव स्त्रीकार त्यक्त- 
स्वीकारादरमधीस्थस्य स्त्रीकार इति-चेन्न; अद्धपपत्त्या विशेषणत्यागेडपि विशेष्यांशा- 
त्यागात्‌ । एतेन तच्छब्दात्‌ परतृतीयादिविभक्तः सुपां सुलुगित्यादिना प्रथमेकवचनादेशो 
चा लम्बा, तथा च तेन त्वे तिष्ठसीति वा ततः संज्ञात इति वा तस्य व्यमिति वा तस्मिन, 
त्वमिति वार्थः “ अनेन जीवेनात्मनाचुप्रभूतः › पेपीयमानो मोदमानस्तिष्ठति, सन्मूलाः 
सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः, पतदातम्यमिद्रं सनैमित्यादिवाकयशेपात्‌ । तथा च मीमांसका 
* उत यत्सुन्वन्ति सामिधेनीस्तदन्वाहुरित्यत्र यत्तच्छन्दयोः सप्तम्यर्थे प्रथमां स्त्रीकृत्य यत्र 
सुन्वन्ति तत्र इविर्धाने स्थित्वा सामिधेनीरचुद्रयादिति व्याख्याञ्चक्ः ? न्यास्यं च निर- 
वकाझप्रबानभूतानेकमातिपदिकस्तारस्याय सङ्कघा्थत्वेन सावकाञाम्रधानेकविभवत्यस्वा- 
रस्यमिति-निरस्तम्‌; मोद्वातणामित्यत्न विभक्तिस्वारस्याय प्रातिपादिकस्यान्यथानय- 
नवद्त्रापि भ्रातिपदिकस्यैबान्यथा नयनाच्च । 

एतेनेति । जैसे शाखा-सदेश चन्द्रमं ` शाखा? यहद प्रयोग होता दै तेसे जीवका 
अन्तर्या मित्व दोनेसे जीवसदेश ब्रह्मम ' त्वम्‌ ? यह्‌ प्रयोग होता दै-' आत्मनि तिष्ठन्‌? (शत- 
पथ, का० १४ प्र० ५ ग्रा० ५ कं० ३०) इस श्रुतिसे । ' ब्राह्मण सर्वं देवता दै ? इत्यादिवत्‌ , 
ग्रहको जीवाश्रयत्व होनेसे त्रद्ममें "त्वम्‌ ? इत्याकारक व्यपदेश दैन््यागाबिद्वारा तृप्तिकरत्वेन 
त्राक्षण देवताओका आश्रय दै अतः ब्राह्मण शब्दका जैसे देवताओंमें प्रयोग होता दै, तैसे व्रदाको 
जीवाश्रयत्व होनेसे त्रह्में त्वम्पदका प्रयोग द्दोता दै । अथवा प्रह्मको सव कतृत्व होनेसे ¦ यज- 
मानः प्रस्तरः? इत्या दिवत्‌. तस्सिद्धया=मुख्यार्थरूपजीवसाध्यसाधकत्तसे ब्रदवमें ' त्वम्‌ ? इत्या- 
कारक व्यपदेश दै, यह कथन निरस्त हुआ । शङ्कते नन्विति | भागत्यागलक्षणाके द्दोनेपर 
वाच्यान्तगतत्वेन पूर्वमे जो धीस्थ दै, उसका याधकसे त्याग होता दै और पुनः त्यक्तका स्वीकार 
होता दै, और जद्दहक्षणा दोनेपर अधीस्थ जो अस्यक्त उसका ही स्वीकार दोता है, और 
स्यक्तके खीकारसे अधीस्थका स्वीकार श्रेष्ठ दै इति चेन्न; क्यों ? अनुपपत्त्या-तात्पर्यानुपपत्तिसे 
विशेपणका त्याग होनेपरभी विशोष्यांदाके अत्यागसे । एतेनेति | तच्छब्दात्‌-' वस््रमसि ? 
घटक जो तत्‌ शब्द दै उस तत्‌ शब्दसे पर तृतीयादिबिभक्तिको युपा सुलुक्‌ ( अष्टा० ७१३९) 
इत्यादिसूत्रसे प्रथमाके एकवचनका आदेश दै या तृतीयादिका छर दै, तथाच ' तत्तमसि? का 
यह. अर्थ हुआ कि;- तेन-आत्मस्वरूप त्रह्मसे त्रम्‌=्त्‌ असि=तिष्ठसि सत्तावाला दै-प्र्मसे तू 
सत्तावाला दै, शङ्का-यदि ग्रदासे सत्तावाला जीव होगा तत्र तो जीवमें मिथ्यात्व सिद्ध दोगा, 
जो कि आपकोभी इष्ट नहीं दै, क्‍योंकि अधिष्ठानकी सत्तासे कल्पित ही सचावाळा हुआ 
करता दै, समाधान-वा-या तत:-उस आत्मस्वरूपप्रह्मसे तू उत्पन्न हुआ दै, यह्‌ अर्थ दै, शङ्का- 
जीवमें ग्रदाजन्य्त औपाधिक ही बन सकता दै वास्तविकजन्यत्व तो आपभी नहीं मानते हैं 
तथाच जीवके वास्तबिक स्वरूपका यदाँपर निर्णय न होनेसे ताश जीवके स्वरूपके' शानसे 


९२८ अद्वेतसिद्धि;।  [ तत्वमस्यादिवाक्यार्थनिरूपणम्‌ ] 


मोक्ष न होगा, समाधान वा=अथवा, तस्य-त्वसू=तिस आत्मस्वरूपग्रह्मका तू हैं यद अथै है; 
शङ्का-यददॉपरभी सम्बन्धविशेपका निर्णय नहीं दै, अतः तद्विपयक ज्ञानसे मोक्षानापत्ति समान 
है,-समाधान-तसरिमिन्‌ सं वाऱ्या उसमें तू दै यह अथे है । अनेन जीवेनात्मनानुप्रभूत: (छा० 
६।११४१ ) इत्यादि वाक्यशेपसे । प्रथमा विभक्ति अन्यविभक्तिफे अर्थमेंभी होती है, इस अधेमें 
मीमांसककी सम्मत्ति दिखलाते हँ-तथाचेति । उत यत्सुन्वन्ति सामधेनीः तदन्वाहुः एतद्वाक्य- 
घटक जो यत्‌ तत्‌ शब्द हैँ उन दोनों शब्दोंमें सप्तमीके अर्थमें प्रथमाफो स्वीकार कर य॒त्र= 
जिस दक्षिणहविधांनार्य शकटके पासमें, सुन्वन्तिन्ठसोमका अभिपव करते हैं तत्र--उस हृविधो नफे 
पासमें स्थित होकर सामधेनिभोंफा उचारण करेरसोमयागमें हविधोनीनामक एक छोटासा 
गृह बनाया जाता है उस ग्रहफे घीचमें दक्षिणतरफ तथा उत्तरतरफ सोमनामक हृविके रखनेके 
लिए हविर्धाननामक “दो शकट स्थापित किये जाते हैं उन दोनोंमें दक्षिण दृविधोनके पासमें 
सोमका अभिपव किया जाता है उसके पासमें खडे होकर सामघेनीनामक ऋचाओंका उच्चारण 
करना चाहिए,-जैमिनीयमीमांसाके तृतीयाघ्यायके सप्तमपादके सातवें अधिकरणमें विचार 
किया दै । सोमको कूटना और उसका रस निकाळना इत्यादिष्यापारसमुदायका नाम दै- 
सोमाभिपव इत्याकारक मीमांसकोंने व्याख्या की है| फलतः यहाँपर जैसे प्रथमा सप्तम्यर्थमें 
है तेसे * तत्त्वमसि ! एतद्वाक्यघटक तत्पदोत्तर प्रथमाभी तृतीयादिफे अर्धमें हो सकती है, और 
निरवकाश तथा प्रधानभूत जो अनेक प्रातिपदिक दें उन्होंके स्वारस्यफे लिए सद्भयायेत्व- 
प्रयुक्तसावकाश और अप्रबानभूत जो एक विभक्ति उसका अस्वारस्य न्याय युक्त ही दै, यह 
कथन निरस्त हुआ, और ' प्रोद्रातृणाम्‌ ? यहाँपर जैसे विभक्तिके स्वारस्यके लिए प्रातिपदिकका 
अन्यथा नयन होता दै तैसे यहाँपरभी प्रातिपदिकके ही अन्यथा नयनसेभी-प्रोद्रातणाम्‌ 
यहाँपर जैसे विमक्तिस्य वहुवचनकी एकवचनमें छक्षणानकर उद्वातरूपप्रातिपदिककी ही 
प्रस्तोतृप्रतिददत्रा दिमे अजहददक्षणाकी जाती दै, तैसे ही प्रकृतमेंभी प्रथमाकी तृतीयादिमें लक्षणा 
न कर प्रातिपदिककी ही अखण्डमें लक्षणा माननी उचित है उक्त विपयका विचार ( जैमि- 
नीय ३।५।८ ) में किया दै । 

नच--पष्ठीबहुवचनस्य भथमेकवचनवदन्यत्राविधानेन तस्यान्ययानयनमसम्भवीति 
बहुवचनाबुसारेण प्रातिपदिकस्य प्रस्तोत्रादिछन्दोगेपु छक्षणाश्रितेति वाच्यम्‌; सक्तून्‌ 
जुददोतीत्यत्रेवान्यत्र नयनस्य सम्भावितत्वात्‌। किञ्च न तावत्‌ भातिपदिकस्य निरवफा- 
शत्वम्‌; विभक्तेः सङ्कथायामिव विशेष्यांशे सावकाशत्वात्‌ । नापि प्राधान्यम्‌ ; प्रधानाथै- 
वाचकमत्ययस्यैब माधान्यात्‌ तदुक्तं-भ्रक्ृतिप्रत्ययो सहाय ब्रूतः तयोः प्रत्ययः प्राधान्ये 
नेति, नापि प्रातिपदिकानेकत्वं स्वारस्ये तन्त्रम्‌ , “ गभीरायां नद्यामि'त्यादो अनेकत्वेः 
ऽप्यस्वारस्यदर्सनात्‌ । तासय्रात्तत्र तथेति चेत्‌ , समं प्रकृतेषपि । यत्तु “ भ्रयाजशेषेण 
इर्ीध्यभिधारयती 'त्यत्र ्रयाजशेपं बिष्युपक्षिपती ति दृतीयाविभक्ति-अस्वारस्यं * सक्तून 


ज्जुहोती'त्यादाबपि द्वितीयाबिभक्त्यस्वारस्ये, तदगत्या 'प्रयाजशेपेणे'त्यादो उपयुक्तसंस्का- 
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रब्यतिरेकेण प्रकारान्तरस्यासम्भवात्‌ , स्तूनित्यादौ भूतभाव्युपयोगाभाषेन संस्कार्य- 
त्वाभावात्‌ । एतेन-तस् से तस्वमिति समस्तं पदमिति-निरस्तम्‌ । असमासेनेव प्ठर्थ- 
लक्षणाद्रहितेन उपपत्तो पट्ठीसमासस्यान्याय्यत्वात्‌ अन्यथा स्थपस्यधिकरणविरोधापत्तः। 


शकते नन्विति । प्रथमैकवचनवतून्प्रथमाफे एक वचनका जैसे ' सुपां सुटु? ( अ० ७ 
१॥३ ) इत्यादिसे तृतीयाद्यथमे विधान है, तैसे पछीफे यहुवचनका एकत्वादिमे या तृतीयाद्यभैमे 
विधान नहीं है अतः तस्य-पप्ठीयहुवचनका अन्यथा नयन असम्भावित है, इस लिए बहुवच- 
नानुरोधसे उद्गातृरूपप्रातिपदिककी प्रस्तोतृप्रमुखछन्दोगोमें छक्षणा आश्रित हुई दै; इति नच 
बाच्यम्‌; क्यों ? ¦ सक्तून्‌ जुद्दोति ? ( तै० सं० ३, ३, ८, ४; आप० औ० सू० १३, २४, १६) 
यहाँपर जैसे द्वितीयाबहुचनका तृतीयार्थकत्वेन नयन होता है तैसे पष्ठीबहुबचनकेभी अन्यत्र 
नयनका सम्भावितत्व होनेसे । किच्व प्रातिपदिक्रको निरवकाशत्य नहीं दै-विभक्तिको जैसे 
सङ्कयामे सावकाशत्व दे तैसे प्रातिपदिकको विशेष्यांशमें सावक्राशस्व होनेसे और प्रातिपदिकका 
प्राधान्यभी नहीं दै, प्रधानाथंवाचक प्रत्ययकाही प्राधान्य होनेसे । सो कहा दै-प्रकृति तथा 
प्रत्यय ये दोनों साथ अर्थको कहते दें ओर इन दोनोंमें प्रत्ययप्राधान्यसे अर्थको कहता है, 
और प्रातिपदिकोंका एकत्वभी स्वारस्यमें तन्न नहीं दे ' गभीरायां नद्याम्‌? इत्यादि रथलमें 
प्रातिपदिकोंका अनेकत्र होनेपरभी अस्वारस्य देखनेसे । यदि याँ कद्दो कि तात्पर्य्येके बळसे 
तत्र गम्भीरायां नद्याम्‌ ? इत्यादि स्थळमं तथा-अस्वारस्य दै तो प्रकृतमेंभी तात्पर्य्यके बलसे 
प्रातिपद्किम अस्वारस्य दैन्प्रधमाविभक्तिसे ज्ञायमान अमेदके प्राधान्यफेलिए प्रातिपदिकोंम 
लक्षणा दै और जो ' प्रयाजशेपेण हवींप्यमिधारयति ' यद्दापर ' प्रयाजशेप॑ हविषि उपक्षिपति ? 
इस रीतिसे तृतीयाविभक्तिका अस्वारस्य है और ' सक्तून्‌ जुद्दोति ' इत्यादिमें द्वितीया विभ- 
क्तिका अत्वारस्य दै वह अगत्या दै प्रयाजशेपेण इत्यादिमें प्रतिपत्तिरूप उपयुक्त संस्कारफे विना 
प्रकारान्तरका असंभव दोनेसे, और ' सक्तून्‌? इत्यादिमें सक्तुओंके भूतभाविमें उपयोगके अभावसे 
संस्का य्येत्वका अभाव होनेसे । “ प्रया ज्शेपेण ' इत्यादिका विचार ( जे० ४।१।१४ ) में किया दै! 
एतेनेति । तस्य त्म्‌ “ तत्तम्‌ ' “इस रीतिसे यह समस्तपद दै, यह कथन निरस्त हुआ ? 
एत्तेन-शब्दका अथे दिखलाते हैं-पह्ठ यर्थमें छक्षणादिसे रद्दित असमाससेद्दी अर्थसामश्चस्यके 
होनेपर पप्ठीसमासको अन्याय्यत्व होनेसे | अन्यथा स्थपत्याधिकरणके साथ विरोघापत्तिसे= 
४ निषादस्थपति याजयेत्‌ ? यद्दांपर, निपादानां स्थपतिः=स्वामी ते निपादस्थपर्ति याञयेत्‌= 
निपादोंका अधिपति जो कोई त्रैवर्णिक उसको यजन करावे ऐसा अथे नहीं दै, क्योंकि ऐसा 
अर्थ करनेपर निपादपदकी निपादसम्बन्धिमें लक्षणा करनी पडती दै, अतः यहाँपर कर्मधारयसे 
निपादाभिन्न-जो स्थपति उसको प्रकृत रुद्रेष्टिरूप यजन कराये ऐसा अथ द्दोता दै, अतः उसको 
उक्त यागानुष्ठानमें उपयुक्त जो उक्त यागब्रोधकवेदवाक्यप्रतिपाद्याथेविपयक ज्ञान उस ज्ञानको 
अध्ययनके विना अनुपपन्न द्वोनेसे, पूर्वमं असिद्धभी अध्ययन कल्पन किया जाता दै । परन्तु 
दोपसे मुख्यार्थका त्याग नहीं होता दै फलमुख गौरवको अदोपत्व दोनेसे, तद्वत. यहाँपरभी 
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'पष्ठीसमास कर मुख्यार्थका त्याग नहीं किया जा सकता दै। ' निपादस्थपर्ति याजयेत्‌ ? इसका 


विचार ( जै० ६।१।१३ ) में किया दै। 
ननु-- ऐतदात्म्यमिदं सबै तत्सत्यं स आत्मा तस्तप्रसीःत्यत्र तत्पदेन नात्मा 
परामृश्यते, किन्तु ऐतदात्म्यम्‌ नपुंसकत्वात्‌, ऐतदात्म्यमिस्यस्य एप चासावास्मा च एत- 
दाता तस्यैदमैतदात्म्यम्‌ । एवञ्च तदीयं वस्तु खमसीत्यथः, नलमेद:;. एतदात्मा यस्य 
तंदेतदा्म्यमित्यरथे भावपत्ययवेयर्थ्यांपत्तेः । ततो वरमर्थान्तराश्रयणम्‌; विचित्रा हि 
तद्धितगतिरिति वचनात्‌ । ` स सष्टा चेव संहत्तां नियन्ता रक्षिता हरिः । तेन व्याप्तमिदं 
सबेमैतदात्म्यमतो विदुः ॥ › इति स्पृतेश्रेति-चेन्न; तस्येद मित्यर्थे घ्यनोऽविधानात्‌ प्रयोगा- 
दशनाच्च । स्वार्थे च सोख्यमित्यादिप्रयोगदश्चनात्‌ । तथाच एतत्‌ सत्‌ आत्मा यस्य सभेस्य 
तदेतदात्मा तस्य भाव ऐतदात्म्यं साम्रानाधिकरण्यं च स्वार्थिकत्वादवा भातरभवित्रोर मेदोप- 
चाराद्वा, यो बै भूमा तत्सुखमितिवत्‌ । यचु स्पृतायेतद्मापकत्वेन ऐतदात्म्यक्तिः सा न 
युक्ता, एकविज्ञानेन सवेविज्ञानप्रतिज्ञाविरोधात्‌ । 
शङ्कते नन्बिति | ऐतदारम्यमिदं सब तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि ( छा०।६।८।७ ) 
यहाँपर तत्पदसे आत्मा परासृष्ट नहीं ददोता दै, किन्तु पेतदात्म्य परामृष्ट होता दै नपुंसक- 
त्वात्‌=' ऐतदातम्यम्‌ ” इसको नपुंसकत्व होनेसेन्नपुंसक तत्‌ पदसे नपुंसक ऐतदाएम्यका 
परामश युक्त दै नकि पुलिद्ध आत्माका; वस्तुतः द्वेतीका यह कथन स्वाशमें असङ्गत नहीं दै, 
क्योंकि ' तत्सत्यम्‌ ? ( छा० ६।८।७ ) यहाँपर नपुंसक शब्दसे निर्दिष्ट जो ब्रह्म हे उसीका 
तत्पदुसे निर्देश युक्त दै । ऐतदात्म्यमिति | “ऐतदात्म्यम्‌ ? इसका यदद अर्थ होगाकि, एप 
चासो आत्मा च-एतदभिन्नात्मा, उसका=जो दो उसका नाम दै ऐतदारम्यमू ? एवश्च 
फलिताथे यदद हुआफि-एतदीय बस्तु तू दै, यदद तत्वमसि का अथे दै अमेदरूप अर्थ नहीं और 
यह आत्मा दै जिसका उसका नाम दै-ऐतदासम्य इत्याकारक अर्थके होनेपर भावतप्रत्ययके 
बैयथ्येकी आपत्ति दै, अतः यह अर्थ टीक नहीं दै । ततः=भैयर्यसे एतदीयस्वरूप जो अथोन्तर 
उसका आश्रयण ठीक दै=ऐतदारम्यम्‌ प्यञन्त दै, और प्यम्‌ प्रत्यय स्वार्थ या भावमें विद्वित 
है एतदीयत्वरूप अर्थम नहीं; परन्तु उक्त दोनों अर्थार्में प्यञूके वैयथ्येसे उसका “ एतदीयत्वरूप ! 
प्रकृतोपयोगी अथोन्तर मान लेना उचित है; शङ्का-प्रमाणके बिना ऐसा कैसे माना जा 
सकता दै, समाधान-विचित्र तद्धितकी गति दै इस बचनसे । उक्तार्थमें द्वेती स्टृतिके नामसे 
एक कल्पित स्होकफी सम्प्रति दिखाता दै, वह दरि घनानेवाळा दै और संहार करनेवाला 
दे, और नियमन करनेवाला तथा रक्षण करनेवाला है, उस हरिसे यद्द सम्पूर्ण व्याप्त है-अतः 
उसको ऐतदात्म्य जानते हैं इस स्म्रतिसेभी, ननुसे लेकर यहाँतक शङ्का है अब समाधान 
किया जाता दै-इति चेन्न; क्यों ? तस्य=तिसका इद्म्‌ यह दे, इस अर्थमे प्यज्ू प्रत्ययका 


विधान न होनेसे और इस अथेमे ध्यञके प्रयोगके भी न देखनेसे ¦ और खार्थमे तो ' सौर्यम्‌” 
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इत्यादिस्थॉमें प्रयोग देखा जाता है, फडतः तस्येदं ? इस अर्थमें यह्‌ प्रत्यय नहीं हे । तथाच 
इसका ऐसा अथे है कि-यह सत्‌ आत्मा हे जिस सर्वका वह एतदात्मा है उसके भावका 
नाम है-ऐतदात्म्य और इसका जो आस्मादिपदोंके साथ सामानाधिकरण्य है वहतो प्रस्ययको 
साथेकत्व होनेसे है, या भाव और भविता इन दोनोंफे अमेदोपचारसे है, जैसे कि यो चै भूमा 
तत्सुखम्‌ ( छा०।७।२३।१ ) यहाँपर भाव और भविताके अभेदोपचारसे ' भूमाका ? सामा- 
नाधिकरण्य दै ओर जो स्थृतिमें एतद्व्यापकत्वेन ऐतदात्म्यकी उक्ति है वह युक्तियुक्त नहीं है, 
क्यों! एकविज्ञानसे सर्व विज्ञानकी जो प्रतिज्ञा है, (छा० ६।१।२) उसके साथ विरोध होनेसे । 

नलु शरीरवाचिनां देवमलुष्यशब्दानां शरीरिपयेन्तलदशनात्‌ गरह्मशरीर भूतजीव- 
वाचित्वंपद्स्य व्रह्मपर्यन्तत्येन तत्त्वमितिव्यपदेशः, शरीरशरी रिभावनिवन्धनः, “ यस्या- 
त्माशरीरमि'त्यादिश्ुतेरिति मुख्यमेवास्मन्मते पदद्रयमिति चेत्‌ न शरीरपयेन्तलमिति 
तङक्षकत्वं वा तत्रापि शक्तत्वं वा, शरीरविपयटत्तयेव त्तिपादकत्वं वा । नादयः, मुख्य 
सवाचुपपादनात्‌ । न द्वितीयः, शरीरवाचिनामित्यसाधारण्येन निर्देणानुपपत्तेः मटटत्तिनि- 
मिच-मचुष्यत्वादिजातेः शरी रिण्यहत्तेरुक्तत्वाचच । न तृतीयः; अन्यविपयशृत्तरम्यानुपयो- 
गेन शरीरशरीरिणोरनादिभ्रमसिद्धामेदनिबन्धनोऽयं प्रयोगो वाच्यः। तया चात्राप्यमेद- 
निवन्धन एवायं प्रयोगः, अभेदस्तु वाधकाभावादत्र तात्त्विक इस्येय विशेपः । यत्त 
आदित्यो ब्रह्मतिवत्‌ जीवे ब्रहमत्बोपासनाथैस्तत्रमसीति निर्देश इति, तन्न, अनुपासना- 
भकरणस्थत्वेन दृष्टान्तवेपम्यात्‌ , उक्तरीत्या वस्तुनिष्ठत्वे संभवति तत्त्यागायोगाच । 

शङ्कते नन्विति । शरौरवाचि जो देवमनुष्यादि शब्द हैं, उन शब्दको झरी रिपययन्तत्व 
देखनेसे ग्रह्मका शरीरभूत जो जीव तादृश जीववाचि जो त्वंपद उस त्वंपदको व्रह्मप्स्यन्तरब 
दोनेसे “ तस्र्‌ ? इत्याकारक व्यपदेश शरीरशरी रिभावनियन्धन दै ' यस्य आत्मा शरीरम्‌ 
(श० १४, ५, ५५३०) इत्यादिश्॒तिसे, अतः हमारे मतमें दोनों पद मुख्यार्थक ही दे, इति 
चेन्न; क्यों ? शरीरवाचिपदमें शरीरिपर्ययन्तत्व क्या दै,-शरीरिलक्षकत्वरूप दै या तन्रापि= 
झरीरिमेंभी शक्त्वरूप है, या शारीरविपयब्त्तिसे ही तत्मतिपादकत्व-शरीरिप्रतिपादकत्वरूप 
है । नाद्य!च्मथमपक्ष नहीं बन सकता दै, मुख्यके अनुपपादनसे-जब कि झरीरवाचकपदुभें 
शरीरिलक्षकत्व मान लिया तब झारीरिमें लक्षयस्व रद्वा न कि मुख्याथेत्व । न द्वितीय= 
तन्नापि शक्तत्वरूप द्वितीयपक्षमी ठीक नहीं । * शरीरवाचिनाम्‌ ? इत्याकारक असाधारण्यरूपसे 
` निर्देशकी अनुपपत्तिसे=्ज कि शरीरशरीरि-एतदुभयमें शक्ति दै तब  शरीरवाचिनाम्‌ ? 
ऐसा ही निर्देश क्‍यों होगा “ शरीरशरीरिवाचिनाम्‌? ऐसा होना चाहिए । और मनुप्यादि 
पदोंकी प्रवृत्तिभं निमित्त जो मनुप्यत्वादि जाति दै, उस जातिकी दारीरिमे अग्नत्तिको उत्तत्व 
दोनेसे=अचाश्षुपत्वक्री आपत्तिसे, मनुप्यत्वादि आत्मबृत्ति नदी दै, यह द्दा जा चुका' दै; 
न तृतीय;-्तृवीय पक्षमी नद्वीं बन सकता दै-अन्यविपयकब॒त्तिका अन्यमे उपयोग न दोनेसे 


९३२ जद्वैतसिद्धि। [ तत्त्वमस्यादिवाक्यार्थनिरूपणम्‌ ] 


शरीर तथा शरींरि इन दोनोंका अनादि भ्रमसिद्ध जो अभेद तादृश अभेदनिवन्धन यह 
प्रयोग कहना होगा, तथाचरजव याँ है तब तो प्रकृतमेंभी अमेद्निबन्धन ही यह प्रयोग है 
और बाघकफे अभावसे प्रकृतमें अभेद तात्त्विक दै यही विशेष दै, और जो कथन है कि 
आदित्यो व्रह्म ( म०६।१६ छा० ३।१९।१ ) इसकी तरह जीवमें ब्रह्मत्वकी उपासनाफे लिए 
' तत्त्वमसि ? इत्याकारक निर्देश है वह कथन ठीक नहीं क्‍यों ! तत्त्वमसिमं उपासनाप्रकरण- 
स्थत्व न होनेसे दृष्टान्तके वेपम्यसे, उक्त कथितप्रकारसे वस्तुनिप्ठत्वका सम्भव द्ोनेपर वरतु- 
निष्ठत्वके त्यागके अयोगसेभी । ह 

ननु--स आत्मा तत्त्ममसीलयत्रातत्वपसीति पदच्छेदः; ' शब्दोऽनिर्य' इत्यत्रा- 
नित्य इति पदच्छेदो यथा घटदृष्ठान्तानुसारेण, तथाऽत्रापि शकुनिस्रत्रादिदृष्टान्तानु- 
सारात्‌ नहि प्रथमखण्डे शकुनिसूत्रयोः स यथा शकुनिः सूत्रेण प्रवद्ध इत्युक्तयोः शकुनि- 
त्रयोः पठे वणमेतदुदकमित्यादिनोक्तयोछेवणोदकयोः सप्तमे ' पुरुष सोम्य गन्धा- 
रेभ्य? इत्यादिनोक्तयोः पुरुपगन्धारदेशयो; नवमे ' अपहापीत्‌ स्तेयमकार्पीदि'त्यादि- 
नोक्तयोः रतनापहायैयोः ऐक्यम्‌ । रतनापहायेदृप्टान्ते हि स्प्टमै्यज्ञानिनोऽनथेः, पर- 
कीयब्रह्मलाभिपानी हि स्तेनः, नतु विद्यपानत्रह्मत्वाज्ञानीति-चेन्न; शकुनिसत्रादो 
दृष्टान्ते विद्यमानोऽपि भेदो नातदितिपदच्छेदभयोजकः; ते विनेवतदुपपत्ते! | घरदृष्टा- 
न्तस्तु न नित्यत्व उपपद्यत इति बैपम्यात्‌ । तथाहि-ज्वरादिरोगग्रस्तस्य तन्निर्मोके 
स्वास्थ्ये विभ्रान्तिवज्ञाग्रत्सप्योः करणव्यापारजनितश्रमापनुत्तये जीवस्य देवतात्मस्व- 
ख्पावस्थानमित्यस्मित्नर्थ शकुनिसत्रदृष्टान्त इत्यन्यथेवोपपत्तेः; ‹ स्वपपीतो भवती तिःश्ुतेः। 

शाङ्कते नन्विति । स आत्मा तत्त्वमसि ( छा० ६।८।७ ) यद्दॉपर ` अतत्त्वमसि ? इत्या- 
कारक पदच्छेद है, जैसे “ शब्दो नित्य: ! यहाँपर घटदृष्टान्तानुसारेण ' अनित्यः ' इत्याकारक 
पदच्छेद दोता है, तैसे यहाँपरभी शकुनिसूत्रादिके दृष्टान्तानुसारसे उक्त पदृच्छेद करना उचित 
है, क्‍योंकि प्रथमखण्डमें स यथा शकुनिः सूत्रेण प्रबद्धः ( छा० ६।८।२ ) इस रीतिसे कहे हुए 
जो शकुनि तथा सूत्र ये दोनों हैं उन दोनोंका ऐक्य नहीं दै, और पछ खण्डमें * छवणमेतदुदकम्‌ ? 
(छा० ६।१३।१ ) इत्यादिसे उक्त जो लवण तथा उदक ये दोनों हैं इन दोनोंका ऐक्य नहीं 
है, और सप्तमखण्डमें ' पुरुपं सोम्य गन्धारेभ्यः? ( छा० ६।१४।१ ) इत्यादिसे उक्त जो पुरुप 
तथा गन्धारदेश ये दोनों दै, इन दोनोंका ऐक्य नहीं दै, एवम्‌ नवमखण्डमें ' अपहार्पीत्‌ स्तेनम- 
पकार्पीत्‌? ( छा० ६।१६।१ ) इत्यादिसे उक्त जो स्तेन तथा अपददाय्ये ये दोनों दै इन दोनोंका 
ऐक्य नहीं दै । आर स्तेनापद्वाय्यके दष्टान्तमें ऐक्यज्ञानीको अनध स्पष्ट ही दै,-परकीय जो 
्रह्मत्व उसका अभिमानी खेन दै नकि विद्यमान जो भ्र्मत्व उसक्रा अज्ञानी, इति चेन्न; क्यों ? 
शङ्निसुत्रादिरूप इृष्टान्तमें विद्यमान हुआभी भेद “ अतत्‌ ? इत्याकारक पद्च्छेदका प्रयोजक 
नही-ते विनेव=रक्त पदच्छेरफे विना ही तदुपपत्ते:-शकुनिसूत्रा दिफे भेदकी उपपत्ति द्दोनेसे 


न और शब्दका मित्यत्व होनेपर घट दृष्टान्त तो नहीं यन सकता दै, फलतः दष्टान्ता वैपम्य 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ९३३ 


है; उक्तार्थको दी स्पष्ट करते है-तयाहीति । ज्वरादिरूप रोगसे मस्त जो पुरुप दै उस पुरुषको 
ज्वरादिकी नित्त्तिरूप स्वास्थ्यके होनेपर जैसे विश्रान्ति मिळती है, तैसे जाम्रत तथा स्वप्न इन 
दोनॉमें करणज्यापारजनित जो श्रम है उस श्रमकी निवृत्तिफे लिए देवतात्मक आत्मस्वरूपमें 
अवस्थान होता दै, इस अर्थमें शकुनिसूत्रका दृष्टान्त दै इस रोतिसे इस दृष्टान्तको अन्ययैव 
५ इससे दा्टान्तमे भेद नहीं सिद्ध हो सकता दै। स्वमपीतो भवति ( छा० ६८१) 
इस | 


नबु-ब्रह्मणि स्तरशब्दो न जीवामेदाभिप्रायः, किन्तु आत्मीयत््ायर्थः स्वातन्त्रया- 
मिप्रायो वा, “ स्वातन्त्यात्स्र इति पोक्त ? इस्पागमात्‌ “ अपीतो भवति? इत्यस्यापि 
तिरोहितः सन्‌ प्राप्तो भवतीस्यर्ः; नत्वभिन्न इति अपेः पिधाने इनोधातोश गतौ निष्ठायाः 
कतेरि शक्तेः कलपतवात्‌ ऐक्ये योगरुढ्योरभावाच्चेति-चेत्‌ न, स्वशब्दस्य स्वरूपे मुख्य- 
स्यार्थान्तरपरत्ये गौणीलक्षणयोरन्यतरापत्तः, अभेदे योगरुढ्योरमावोऽपि उपसगमकृति- 
मत्ययपर्याछोचनया लब्धस्वरूपमासिरूपा्स्यामेदे परवसानात्‌ । अतएव-ऐक्याप्ेत्वे 
अपीत इत्यस्य भवतेश्वाक्मकतया श्रुतद्वितीयायोगः अश्नतदृतीयाकल्पनमिति-निरस्तम्‌ ; 
अतएव-यथा वा अस्मिन्नाकारे इयेनो वा सुपर्णो वा विपरिपत्य शान्त; संहत्पपक्षौ संल- 
यायव रीयते “ एवमेत्रायं पुरुप? इति सुपुत्तिसमयथरुत्यन्तरे भिन्नश्येननीडदृष्टान्तोक्ति- 
रिति च-निरस्तम्‌ ; सबैसाम्यस्य इष्टान्ततायामतन्त्त्वात्‌ । 

शङ्कते नन्विति । स्वमपीतो भवति ( छा० ६।८।१ ) यहाँपर अद्यमें जो स्वरान्त दै वह 
जीवामेदाभिधायक नहीं है, किन्तु आत्मीयत्वाद्यर्थक दै या स्रातन्त्र्या भिघायक दै, स्वातन्त्र्यसे 
“ स्व? इस रीतिसे कहा दे इस आगमसे । और अपीतो भवति इसकाभी तिरोहित हुआ 
प्राप्त होता दै इत्याकारक ही अथे है अभिन्नरूप अर्थ नहीं, अपे?=भपिको शक्तिको विधानमें 
ओर इणधातुकी शक्तिको गतिमें और निछाकी शक्तिको कत्तांमे क्लमत्व होनेसे । और ऐक्यमें 
योग तथा रूढि इन दोनोंफे अभावसेभी । इति चेन्न; क्यों ? स्वरूपमें मुख्यार्थक जो स्वशब्द है 
उस स्वशब्दको अथोन्तरपरत्न होनेपर गोणी तथा लक्षणा इन दोनोंमें अन्यतरकी आपत्तिसे और 
अमेद्मै योग तथा रूढि इन दोनोंका अमाव होनेपरभी उपसग तथा प्रकृति एवं प्रत्यय इन्होकि 
पय्यांढोचनसे लब्घखरूप जो प्राप्तिरूप अर्थ है उसका अमेदमें पर्य्यवसान होनेसे, अतएव-- 
उक्त अर्थका अमेदमें पर्यवसान होनेसे हवी ऐक्यार्थत्व द्ोनेपर, ' अपीत ' इसको और भवतिको 
अकर्मक होनेसे ' खम्‌ ? यहाँपर श्रुतद्धितीयाका अयोग दे, और अश्वुततृतीयाका कल्पन 
दोगा यह कथन निरस्त हुआ । और अतएव “यथा अरिमन्नाकाशे इयेनो वा सुपर्णो बा? 
(चू० ४।३।१९ ) इत्यादिरूप जो श्रुत्यन्तरमें सुपुप्तिसमयावच्छेदेन भिन्न जो इयेन तथा नीड 
इन्होंफे दृष्टान्तकी उक्ति है वह भी निरस्त हुई, अतएवके अधेका विवरण करते हैं सर्वसाम्यको 
दृष्टान्ततामे अतन्त्रत्व होनेसे । 


९३४ ह्वैतसिद्धिः। [ तस्वमस्यादिवाक्याथेनिरूपणम्‌ ] 


नच-पाज्ञेनात्मना णी स इति सुपृप्तिविषये भेदभ्रुत्या त्वन्मतेपि भेद्‌- 
परेण सुपुष्युत्कान्त्योमेंदेनेति सूत्रेण तवत्पक्षेणपि जागरण इव सुपुप्तावपि आविद्यकजीव- 
ब्रह्ममेदस्वरीकारेण च विरोध इति-वाच्यम्‌; यतो जाग्रत्वमयोरिच स्फुटतरविश्षेपो 
नास्तीत्यभिप्रायेण स्वस्वरूपप्राघ्युक्ति; नत्वात्यन्तिकामेदाभिमायेण, अन्यथा सुपुसिमु 
क्त्योरविशेषापत्ते!। यदि सज्जगतो मूलं तदा कथं नोपलभ्यत इत्याशङ्कायां विद्यमानमपि 
वस्तु नोपलभ्यते अन्यथा तूपलभ्यत इत्यमुम्य सपषटीकर्तु लवणोदकदृष्टान्त इति तत्राप्य- 
न्यथेत्रोवोपपत्तेः । यद्येवे लवणमिवेन्द्रियेरसुपळभ्यमानमपि जगन्मूलं सत्‌ उपायान्तरेण 
उपलब्धुं शक्यत इति तस्यैवोपलम्मे क उपाय इत्याशङ्कायां “ आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद 
इत्युपायं वक्त गान्धारपुरुपदृष्टान्त इति तत्राप्यन्ययैबोपपत्तः। तथा च आचायैवान्‌ विद्वान्‌ 
येन ऋमेण सता सम्प्रध्यते स क इत्याकाङ्कायां सत्याभिसन्धस्याथप्रासिरिरुताभिसन्धः 
स्पानधेमापिरितिवकतु स्तेनास्तेनष्ठान्त इति तत्रप्यन्यैवोपपत्तेः । नच सत्यादृतषटान्त 
पुरेऽपहारपी “स्तेयमकारपी दिति उदाइरणायोगः' तदुपपादकत्येन पृथकूदृष्ठान्तत्वाभाबात्‌ । 
शाक्षते नचेति । ' प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तः सः ? ( वृ० ४।३।२१ ) इस सुपुप्तिविपयक 
भेदश्चुतिसे और त्वन्मतेजपि-तुम्दारे मतमेंभी भेदपर सुपुष्युत्कात्योमेंदेन--( वे० १।३।४२ ) 
इससूत्रसे और तुम्हारे पक्षमेभी जागरण की नाई सुपुप्तिमेंमी आविद्यक जीवत्रह्मके भेदके 
स्वीकारसे विरोध है, इति नच वाच्यम्‌; क्यों? यत;--जगत्‌ तथा खप्न इन दोनोंमें जैसे स्फुट- 
तर विक्षेप हे तैसे सुपुष्षमे स्फुटतरविक्षेप नहीं है, इस अभिप्रायसे सुपुत्तिमे खरूपकी प्राप्ति 
कही है, अत्यन्ताभेदके अभिप्रायसे नहीं, अन्यथा=्सुपुपतिमें अत्यन्ताभेदाभिप्रायसे स्वस्वरु- 
पकी प्राप्ति होनेपर सुपुप्ति तथा मुक्ति इन दोनोंमें अविशेपकी आपत्ति होनेसे । यदि 
सद्भस्तु जगत्‌ का मूल दै तव क्यों? सद्वस्तु उपलब्ध नहीं होती है, ऐसी आशक्वाके 
. होनेपर विद्यमानभी वस्तु उपलव्ध नहीं होती है और अन्यथाःनसाधनविशेपसे तो 
उपलब्ध होती है इस अर्थको स्पष्ट करनेफे लिए लवणोदुकक्रा दृष्टान्त है, इस रीतिसे 
तत्रापि=लवणो दकदृ्टान्तमेंभी दषटान्तत्वको अन्यथा उपपन्न होनेसे=भैसे जललीन लवण 
साधनविशेपसे उपलब्ध होता दै तैसे उक्त पुरुपभी साधनविशेपले उपलब्ध होता है, इस 
अंशको लेकर छवणोदकका दृष्टान्त दै, यदि ऐसा दै तब इन्द्रियासे जेसे उक्त लवण उपलब्ध नहीं 
होता है तैसे अनुपछभ्यमान हुआभी जगत्रकामूळ सत्‌ उपायान्तरसे जाननेके लिए शक्य द्दै, 
ऐसा अन्तर्विछीन अभिप्रायरखकर तस्यैव--उस पुरुपके दी उपलम्भर्मे क्या उपाय हे, ऐसी 
आशक्का होनेपर ' आचार्यावान्‌ पुरुपो वेद ? ( छा० ६॥१४॥२ ) इस उपायको कहनेके लिए 
गान्धारपुरुपक्रा दृष्टान्त दै, इस रीतिसे तत्रापि-गान्घारपुरुप दष्टान्तमंभी अन्यथा दृष्टान्तत्वको 
उपपन्न दोनेसे=नैसे उपदेशफे अनन्तरद्दी ऊद्दापोहविचारविशेषसे गान्धारदेश जाना जाता दै, 
तसे श्रद्ममी उपदेाकेनआचाय्योपदेशके अनन्तर ही उद्दापोद्दसे जाना जाता है इस अंम 
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दृष्टान्त है । तथाच आचा्यश्रान्‌ विद्वान्‌ जिस क्रमले सके साथ सम्बद्ध होता दे वद्द क्रम 
कौन दे । ऐसी आशक्का होनेपर सत्याभिसन्धस्य-प्त्यप्रतिज्षको>सत्या भिनिवेशी को अर्थकी 
प्राप्ति है, और अनुताभिनिवेशीको अनर्यकी प्राप्ति है, इस अर्थको कहनेके छिए स्तेनास्तेन 
दृष्टान्त है इस रीतिसे स्तेनास्तेनदृष्टान्तमेभी दृष्टान्तत्वको अन्ययैष उपपन्न दोनेसे । नचेति । 
सत्याचृततदृष्टान्तसे | पुर5पद्दापींत्‌! ` स्तेयमपकार्पीत ? ( छा० ६।१६।१ ) इस उदाहरणका 
अयोगा है नच=अयोग नहीं है, क्‍यों ! तदुपपादकत्वेन-इस कथनको उक्त दृष्टान्तफा उपपाद्‌- 
कत्व होनेसे । इसको प्रथक्‌ दृष्टान्तत्वके अभावसे । 

ननु--नवमखण्डे “ नानात्ययानां हक्षाणां! रसानित्यादिनोक्तानां नानाहक्षर- 
सानां दशमे इमाः सोम्य नय) इत्यादिनोक्तयोनेदीसमरुद्रयोशरैक्य यु नहि शक्यम्‌ , 
नहि नानाहक्षरसा अन्योन्यभेदत्यागेन प्राकूसिद्धेन मधुना ऐक्यमापद्रन्ते, नवा प्राकू- 
भेदभ्रान्तिविपया पश्नात्तदविषयाः, किन्तु तन्तव इव पट्मन्योन्यभिञ्ना एव प्रागसिद्धे 
मधूत्पादयन्ति । न चेदं दार्शान्तिकानुगुणम्‌ ; नदी तमुद्रदृष्ठान्तेअपि कि नदीसम्रद्रावयवि- 
नोरेक्यं, कि वा तदवयवजलाणूनां उतद्रव्यान्तरारम्भः । नाबद्वितीयों; मापराशो प्रक्षिप- 
मापतदवयवादीनामिव क्षीरे प्र्षिप्तनीरतद्वयबानामिव चान्योन्यमिश्रीमावेअपि प्र/ग्मि- 
ज्ञानं पथादप्येक्यायोगात्‌ तृतीये तु भेद एव, एवं दाष्टान्तिकाननुगुण्यं चेति-चेनन; 
स्फुटावच्छेदकबिरहेण स्पएभेदाभाग्रा भिप्रायेण दृष्टान्तानामुपात्तत्वेन दृष्टान्ते वास्तवभेदा- 
भेदयोरोदासीन्येन सदुक्तदूपणगणानामगणनीयत्वात्‌ । अतएव-सतोमेदस्याज्ञानमात्र 
दृष्टान्त इति-निरस्तम्‌ , मेदसत्तायामौदासीन्यात्‌ । 

शाक्कते नन्विति । नवमखण्डेच्छान्दोग्योपनिपतके छठे अध्यायके नवमखण्डमें ¦ नाना- 
त्ययानां वृक्षाणां रसान्‌? (छा० ६।९।१) इत्यादिसे उक्त जो नानावृक्षोंके रस हैं उन्होंका, और 
दरशमे-उक्तोपनिपत्‌फे उक्ताध्यायके दशम खण्डे ' इमा; सोम्य नद्यः ? ( छा० ६१०१ ) 
इत्यादिसे उक्त जो नदी तथा समुद्र इन दोनोंका ऐक्य कहनेके लिए शक्य नहीं है-क्यॉकि ' 
नानाबृक्षोफे रस परस्पर मेद्त्यागपूर्वक प्राकूसिद्ध मधुके साथ ऐक्यको प्राप्त होते हैं, यद्द नहीं 
हो सकता दै । अथवा पूर्वमें नानाग्क्षोंके रस भेदभ्रान्तिफे विपय्र होते दें और पश्चात्‌ उक्त 
आन्तिफे अविपय द्वोते हैँ यद्द बातभी नहीं दै, किन्तु जैसे परस्पर भिन्न तन्तु प्रागसिद्ध 
पटको उत्पन्न करते हैं तैसे परस्परभिन्न नानावृक्षोंफे रस प्रागसिद्ध मधुको उत्पन्न करते हैं। 
और यह अर्थ भवद्रभिमत ऐक्यरूप दाष्टान्तिकफे अनुकूल नहीं दै । और नदी समुद्र दृष्टान्तमेंभी 
या, नदीरूप और समुद्ररूप जो अवयवी दे उन्दोंका पेक्य दै, अथवा नदी तथा समुद्र इन 
दोनोंफे अवयवरूप जो जछीय अगु हैं उन्होंका ऐक्य दे, अथवा, नदी तथा समुद्र इन दोनोंसे 
अन्यद्रव्यक्रा आरम्भ होता है; नायद्वितीयोस्प्रथमपक्ष और द्वितीयपक्ष ये दोनों नई बन 
सकते दूँ; क्‍यों ? मापराशिमे प्रश्षिप्त जो माप हैं उन मापोंका और उन्होंके अवयवोका राडि- 
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भूतमापोंके साथ तथा उन्होंके अवयर्वोके साथ परस्पर मिश्रीभाव=मिश्रण होनेपरभी जैसे 
शेक्ष्य नहीं दै, और क्षीरम प्रक्षिप्त जो नीर दै उस नीरका और उसके अवयवोंका क्षीरके 
साथ तथा क्षीरके अवयवॉफे साथ मिश्रीभाव होनेपरभी जैसे ऐक्य नदीं दै तैसे नदी और 
समुद्र जलका सम्मिश्रण होनेपरभी इन दोनोंके जलोंका या इन्होंके जोंफे अवयवोंका ऐक्य 
नहीं दै-पूर्वम भिन्न जो पदाये हैं पश्चाती उन्होंके ऐफ्यका अयोग होनेसे । तृतीये=्दोनोंसे 
द्रब्यान्तरका आरम्भ होता दै, इस तृतीयपक्षमें तो भेद ही दै और ऐसा होनेपर इष्टान्तका 
आनुकूल्यभी नहीं दै, इति चेन्न; क्यों ? स्फुटावच्छेद्क=भदङ्कारर्पस्मुटोपाधिविरहदपरयुक्त जो 
सष्टमेदाभाव तादृ मेदामावाभिप्रायसे इष्टान्तांको उपात्तत्व होनेसे और दृष्टान्तमें वास्तव- 
भेदमं तथा तथाविध अभेदमें औदासीन्यहोनेसे त्वदुक्तदूपणगणोको अगणीयत्व द्दोनेसे 
अतएयेति । सत्का जो मेद दै उसके अज्ञानमात्रमें दृष्टान्त दै, यदद कथन निरस्त हुआ-सेद- 
सत्तामें उक्त वाक्योंका औदासीन्य होनेसे । 
नेवमस्फुटमेद विपयत्वस्यात्यन्तिकाभेदेऽनुपयोगः; सक्ष्मोपाध्यवच्छिन्नस्य महो- 
पाध्यवच्छिलेक्यवत्तदवच्छिन्नस्यापि तद्विलये अनवच्छिननेक्यमिति सम्भावनाबुद्धिजनन- 
द्वारोपयोगिस्रसम्मबात्‌ । अत एव “ता: सयुद्रात्‌ समुद्रमेवापियन्ति स समुद्र एव 
भवती!स्यत्र प्रकृतनदीरुदीश्य समुद्रभवनविधाने स्वर्ण कुण्डलं भवतीतित्रत्‌, ताः समुद्र एव 
भवन्तीति व्यपदेश्षःस्यात्‌। अतो नद्यो नियतजछराशिरूपात्‌ समुद्रात्‌ गच्छन्ति ते प्रविशन्ति 
च सपदरस्तु स एव। नैतासां सपुद्रत्वमिति वा, समुद्र एब न तु नदीत्वं भाझोतीतिवाय । 
सतोऽप्यन्योन्यं मेदस्याज्ञान एवेमो इषटान्तो । अतएव नानारसवाक्ये दार्एान्तिके “ एवमेत 
खलु सोम्येमाः सर्वाः प्रजा: सति संपद्य न विदुः सति संपत्स्यामह ' इति “त इह व्याघ्रो 
वेति नदीसमुद्रवाक्ये च दा्ान्तिके “ सत आगम्य न विदुः सत आगच्छामह ? इति 
' “ल इह व्याघ्रो वे'ति सतो मेदस्याज्ञानेनेवानथ उक्त इति-निरस्तम्‌, स्पष्टमेद्विपयता- 
भाबाभिम्रायेण इष्टान्तत्वात्‌। यच्च भेदाङ्ञाननिवन्धनव्याघादि रूपानथेपरा श्रुतिरिति, तन्न; 
सति सम्पद्रेत्यस्यासन्नत्वात्‌ । न विदुरित्यनेन सत्संपत्यज्ञानमुच्यते नतु भेदाज्ञानम्‌ तथा च 
सत्सम्पत्तेज्ञानपूवेकत्वाभावात्‌ तततद्वासनया तत्तद्ाप्रादिभाव एव भवतीत्येतत्परलातू । 
नचेति । एवम. अस्फुटभेदविपयत्वका, आत्यन्तिकामेदम अनुपयोग है, नच=अलुपयोग 
नहीं दै क्यों! सूक्ष्मोपाध्यवच्छिन्नस्य-भहक्वारोपछक्षितका जैसे महोपाधिरअविद्योपद्दितफे 
साथएक्य हेतेसे तद्वस्छिन्नस्पापि--सूक्ष्मोपाष्यवच्छिन्नका भी तद्विलये-मद्दोपाधिरूप अविद्याका 
विळय दोनेपर जनवच्छिन्न चैतन्यके साथ ऐक्‍य दे इत्याकारक जो सम्भावना बुद्धि है ताश” 
सम्भावनाबुद्धिजननद्वारा उपयोगित्वका सम्भव द्वोनेसे । अतएवेति । “ता: समुद्रात्‌ समुद्र” 
मेवापियान्ति स समुद्र एवं भव्ति? (छ।० ६।१०।१ ) यहाँपर प्रकृत नदिओंको उद्देदयकर 
समुद्रभवनविधानमें सुवर्ण कुण्डळ होता है, इसकी तरह घे नदियां समुद्र ही होती हैँ यह 
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व्यपदेश दोगा । अतः नदियाँ नियतजळरादिरूप समुद्रसे जाती हैं । और उसके प्रति प्रविष्ट 
दोती दें । समुद्र तो यही है । इन नदिओंका समुद्रत्व नहीं है अथवा समुद्र ही है, नदीत्वफो 
नहीं प्राप्त दोता है यह अर्थ है, सतकाभी जो परस्पर भेद दै उसके अज्ञानमें ही ये दोनों दृष्टान्त 
। अत एव नानारसवाक्यघटकदाष्टा न्तिकमें, एवमेव खलु सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः सति सम्पद्य 
न बिढुः सति सम्पत्स्यामहे इति त इह्‌ व्याघ्रो वा, इत्यादिरूप अनर्थ तथा नदीसमुद्रवाक्यघटक- 
दाष्टोन्तिकमे 'सत आगम्य न विदुः सत आगच्छामदे? इति “त इह्‌ व्याघो वा? (छा० ६।९।२) इत्या- 
दिरूप अनर्थ सतके भेदके अज्ञानसे ही कद्दा है यह कथन निरस्त हुआ-स्पष्ट जो भेद्विपयता 
तदभावाभिप्रायसे दृषटान्तत्व दोनेसे । और जो फद्दा दै कि-भेदका जो अज्ञान तादृश अज्ञान- 
निवन्धन जो व्याघादिरूप अनर्थे तादृश अनर्यपरा श्रुति दै वह ठीक नहीं यों ? 'सति सम्पद्य 
सति सम्पद्यामहे इसको आसन्नत्व दोनेसे। 'न विदुः? इससे सत्तूकी प्राप्तिका अज्ञान कहा जाता 
है, भेदका अज्ञान नहीं । तथाच सतूकी प्रासिको ज्ञानपूर्वेकत्वका अभाव द्वोनेसे तच्द्रासनया= 
य्याघादिकी वासनासे व्याप्रादिभाव ही होता है एतत्परत्व दवोनेसे । इस प्रकरणकी सफाईफे 
लिए छान्दोग्यका छठा अध्याय देखना चाहिए । फलतः उक्तदष्टान्तोंका भेदमे वात्ये न दोनेसे 
इन दृष्टान्वोंके अनुसार “ अतत्‌? यह छेद नहीं हो सकता है यह स्पष्ट ही दे । 
तस्मादृष्टान्तवर्याणां भेदे तात्ययेहानितः। एतेपामनुसारेण छेदो नातदिति स्फुटम्‌॥ 
नचु-अएमखण्डे स्वमान्त मे सोम्य विजानीहीति स्रातन्त्रयशक्कानास्पदसुपुतिनिदशनेन 
एकादशे चास्य यदेकां शाखां जीवो जहातीत्यादिना अन्वयव्यतिरेकोवत्या पश्चद्शे च 
पुरुष सोम्योतोपतापिनमित्यादिना स्त्रातन्त्रयशङ्कानास्पदमरणनिदशेनेन ईश्वराधीनत्वस्यो 
क्तत्वादतदित्येव छेदो युक्त इति-चेन्न; स्त्रमान्तमित्यादेः सुपुष्यवस्थायामेव जीवत्वविनि- 
मुक्त स्वं देवतारूपं दशेयिष्यामीत्यनेनाभिप्रायेण उद्दालकेनावतारितत्वेनेश्वराधीनत्वपर- 
त्वाभावात्‌ । जलादुत्थितानां वीचीतरङ्गफेनशुदरुदानां पुनस्तद्भावं गतानां बिनाशो ष्टः । 
जीवानां मत्यहं स्वरूपतां गच्छतां मरणप्रलययोथ नाशाभावः कथमित्याशङ्काया तत्परि- 
हारत्वेनोक्तस्य दक्षशाखानिदरशनस्य जीतराभिष्टितं शरीरं जीवति तदपेतं च प्रियते नतु 
जीवो प्रियत इत्येतत्परत्तात्‌ । जीवापेतं वाव किलेदं स्रियते न जीवो म्रियत इति वावय- 
शेपात्‌ यथा सोम्योपतापिनमित्यस्यापि “ आचायेवान्‌ विद्वान्‌ केन क्रमेण सत्‌ सम्पद्यत ? 
इ्याशचङ्काया तक्रममदशैनपर्वेन ईश्वराधीन्वे तातपर्याभावात्‌ । 
` फलतः उक्त दृष्टान्तोंका भेदमें तात्पय्ये न द्दोनेसे इन दृष्टान्तोंफे अनुसार ' अतत्‌ ' यद्व 
छेद नहीं हो सकता दे यह स्फुट दै । शक्कते नन्विति । अष्टमखण्डेच्छान्दोग्योपनिपसके छठ्ठे 
अध्यायके अष्टमखण्डमे स्वप्नान्तं सोम्य मे विजञानीद्दि। इस रीतिसे स्वातन्ध्यकी शक्काका अनास्पद 
जो सुपुप्ति निदर्शन उस सुपुप्तिरूप निदर्शनसे और एकादशे-उक्ताध्यायके एकादश खण्डमे 
अस्य यदेकां शाखां जीवो जद्दाति इस्यादिसे अन्वयव्यतिरेककी उक्तिसे और पञ्चदशे= न 


९३८ अद्दैतसिद्धि)। [ तत्त्वमत्यादिवाक्यार्थनिरूपणम्‌ ] 


उक्त अध्यायके पन्द्रहुवे खण्डमें ' पुरुष सोम्योतोपतापिनम्‌ ' इत्यादिसे स्वातन्ः्यशङ्कानास्पइमर- 
णके दृष्टान्तसे जीवमें ईश्वराधीनत्वको उक्तत्व द्दोनेसे : अतत्‌? इत्याकारक ही पदच्छेद युक्त 
हे । इति चेन्न; क्यों? ' स्वप्नान्तम्‌? इत्यादिको स्वप्नावस्थामें ही जीवत्वसे बिनिर्मुक्त देवता- 
स्वरूप स्वको दिखलावेंगे, इस अभिप्रायसे उद्दाळकद्वारा अवतारितत्व होनेसे, ईश्वराधीनत्वके 
परत्वका अभाव दोनेसे । प्रथम जलसे उठे और पश्चात्‌ जढभावको प्राप्त होनेवाले वीचीतरङ्ग- 
फेनबुद्ुदोंफा विनाश देखा गया है । तव प्रतिदिन स्वरूपको प्राप्त दोनेवाळे ओर मरणप्रछयकोभी 
प्राप्त होनेवाले जीवॉके नाशका अभाव कैसे दै ?. ऐसी आशङ्का द्ोनेपर तत्परिहारत्वेन= 
उक्त शक्कासमाधानत्वेन उक्त द्रक्षशाखानिदर्शनको जीवसे अधिष्ठित हुआ शरीर जीता है-और 
उससे अनधिष्ठित हुआ मरता है-जीव नहीं मरता है, एतद्थेपरत्व होनेसे ' जीवापेतं किलेदं 
म्रियते न जीवो म्रियते ! (छा० ६।११।३ ) इत्याकारक वाक्यशेपसे । * यथा सोम्योपतापिनम्‌ ? 
इसकोभी ' आचाय्येवान्‌ विद्वान्‌ किस क्रमसे सत्रको प्राप्त होता है! ऐसी आशक्का होनेपर 
तत्त्रमर्सत्माप्रि क्रमप्रदर्शनपरत्व होनेसे जीवफे ईश्वराधीनत्वमें तात्पय्येके अभावसे । 

यक्ष एकादशे ' जीवेनात्मनाचुभ्रभूत! पेपीयमानो मोदमानस्तिप्ठतीती त्यत्न जीवशब्द 
ईश्वरपरः मोदमान इति संसारिणः पृथगुक्तिरिति, तन्न; मोदमान इत्यस्य दृष्टान्तत्वेन 
प्रक्रान्तरक्षविशेषणत्वेन संसारिपरत्वाभावेन जीव इत्तर थ्रुत्यार्थत्यागायोगात्‌। यचच द्वादशे 
एतस्यैव सोम्येपोऽणिन्नः, एवं महान्यग्रोधस्तिप्ठतीति, अत्र अणिमशब्दः सूक्षमेश्वरपरः, 
स एपोऽणिमा एतदात्म्यमिदं सर्वम्निति इहेव श्रुतादीखरे तस्य योगात्‌ नतु धानापरः । 
तासां किमत्र पश्यसीति अण्व्य इवेमा धाना इति भावप्रत्ययरहितत्वेन खरी लिङ्गेन बहुव- 
चनान्तेन इव शब्दशिरस्केनाणुशब्देन निर्दिष्टतया तद्विपरीताणिमव्दानहेत्वाचेति-चेन्न; 
एपोऽणुरासमेत्यत्र मावमत्ययरहितप्रयोगविपये5पीश्वरे एपोऽणिमेति प्रयोगदशनेन घानासु 
तथा वक्तुं शक्यत्वात्‌ । नच तहि न निमालयस इत्युक्तादृस्यत्वायोगः, अनुभूतायां धाना- 
यामेव महान्‌, न्यग्नोद्यस्तिष्ठति स एवानभिव्यक्तत्वात्‌ न ज्ञायत इत्येवं परत्वात्‌ । 

यक्त्विति । एकादशे-छट्ठे अध्यायके ग्यारदवें खण्डमें ‹ जीवेनात्मनानुप्रभूतः पेपीयमानो 
मोदमानस्तिप्ठस्तिछति ? यद्दोंपर जीवशब्द ईश्वरपर है “ मोदमानः ? इत्यादिका संसारीकी प्रथक्‌ 
उक्ति दै; इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? “ मोदमानः ? इसको दृष्टान्तत्वेन प्रक्रान्त जो दृक्ष 
तारश बृक्षविशेषणत्व होनेसे संसारिपरत्वके अभावसे “ जीवने ? यददॉपर श्रतार्थके त्यागके 
अयोगसे । द्वादशे-उक्ताध्यायके बारहवें खण्डमें “ एतस्यैव सोम्यैपोऽणिन्न एवमदाज्यप्रोघ- 
स्तिष्ठति? यद्दॉपर अणिमशब्द सृक्ष्मेश्वरपर दै ¦ स एपोऽणिमा एतदात्म्यमिदं सवम्‌? इस 
रीतिसे इहव श्रुतो-प्रस्तुतद्धादशखण्डघटकशुतिमें ही इश्वरमें तस्य-अणिमशब्दका प्रयोग 
होनेंसे अणिमशब्द धानापर नहीं दै-तासामू-उन धानाओंको “ किमत्र पश्यसीति अण्व्य 
इवेमा धानाः ? इस रीतिसे भाचप्रत्ययरह्वित तथा इवशब्दशिरस्क एवं यहुबचनान्त तथा ख्रीळिल 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्वलिता | ९३९ 


अणु शब्दे निर्दि्टत्व दोनेसे तद्विपरीत=उक्तविध अणुशब्द्से विपरीत जो अणिमदाव्द तादृ 
अणिमशात्दूनिरूपित योग्यत्वके न होनेसेभी इति चेन्न; क्यों ? एपोऽणुरात्मा ( मुं० ३।१।९ ) 
यहाँपर आवप्रत्ययसे रहित जो अगुशब्दका प्रयोग दे ताइशप्रयोगफे विपयीभूत ईश्वरमेभी 
 एपो5णिमा ? इस प्रयोगके देखनेसे धानाओंमंभी भावप्रत्ययान्तप्रयोगको कहनेफे लिए झाक्यत्व 
दोनेसे । नचेति तव “न निभालयसे ? इस रीतिसे उक्त जदृश्यस्वका अयोग है-' अणिम्ना 
ताँ न निभालयसे ' यद्दॉपर अणिमशब्द्सेभी धानाका वाच्यत्य दोनेसे और उस धानामें 
“ कि पश्यसि २ इत्यादिसे ृश्यत्वको उक्तत्व होनेसे पुनः अदृ्यस्थक्ा कथन अयुक्त है, नच= 
नहीं दै क्‍यों ? अनुभूतधानामें ही मद्दावट स्थित दै वह अनभिव्यक्त दोनेसे तुमसे नहीं जाना 
जाता दै पतदरथेपरत्व होनेसे उक्तवाक्यको । 

ननु--यदि पञ्चदशे विदुपो त्रहामासिमात्रे विवक्षितम्‌ , तदा तस्य पाआनसि 
संपद्यत इत्यादि तेजः परस्यां देवतायापित्यन्तमेव वाक्य स्यात्‌ , यावद्रा वाञ्ननसि संप- 
दयत इत्यादि व्यर्थ स्यादिति-चेन्न; छौकिकमरणे यः सत्सेपत्तिक्रमः स एव विदुपोषपि, 
विशेषस्तु ज्ञानाज्ञानकृत इति अगुमर्थ प्रतिपादयितु दृष्टान्तेडन्वयव्यतिरेकाभ्यां संत्सम्प- 
तिक्रप इति वैयर्थ्याभावात्‌ नच “तत्‌ सत्ये स आत्मा! इत्यत्रात्मशब्देनाणिमशब्दोक्ते- 
श्वर एव गृद्वते नतु जीवः ' यदासोति यदादत्ते यच्चात्ति विपयानिइ । | यच्चास्य सन्ततो 
भावस्तस्मादात्मेति गीयते ॥' इति वचनादिति-वाच्यम्‌} कतम आत्मेत्यादो आसशब्दस्य 
जीवे प्रसिद्धत्वात्‌ वचनोक्तविपयात्तत्वस्य जीव एव च सम्भवात्‌ तत्परिग्रहस्येवोचित- 
स्वात्‌ यच्च तमेवैकं जानथ आत्मानमिति वाक्योक्तो न जीव! तद्वाचिशञब्दाभावात्‌ इति 
सिद्धान्तितम्‌ , तदात्मशब्द्स्य न जीवे अम्नुख्यत्वाभिप्रायेण किन्तु प्रधानादौ । जीवस्य 
तु आसत्वेऽपि परिच्छिन्नतया जगत्कवेत्वासम्भवात्‌ व्युदास इत्येवं परम्‌ । जीवेनात्मनेति 
सामानाधिकरण्यानुपपत्तेथ, नच जीवशब्देन ईश्वर एवोक्तः; रूदिपरित्यागे कारणा- 
भावात्‌ । रूढेथ क्लपतत्वात्‌, अहं हि जीवसंज्ञ इत्यादेश्च अभेदपश्षेऽपि संभवात्‌ । 

यदि पश्चदशे-छठे अध्यायके प्त्रे खण्डमें यदि विद्वानको त्रह्मकी प्राप्तिमात्र विव- 
क्षित है, तय तो ' तस्य वाङ्मनसि संपद्यते ? यहाँसे लेकर ' तेजः परस्य देवतायाम्‌? यहाँतक 
दी वाक्य दोगा ' यावद्वा वाङ्मनसि सम्पद्यते? इत्यादि व्यर्थ द्दोगा, इति चेन्न; क्यों ? 
लोकिकमरणमें जो सतकी प्राप्तिका क्रम दै वदी क्रम विद्वानकोभी सतकी प्राप्तिका दै, इसमें 
विशेष ज्ञानक्त तथा अज्ञानकृत दै इस अर्थको प्रतिपादन करनेके छिए ष्टान्तमं अन्वयन्यति- 
रकसे सतकी सम्पत्तिका क्रम दै इस रीतिसे वैयथ्येफे मभावसे। नचेति । ' ततसस्यं स आतमा ? 
यहाँपर आत्मशब्दसे अणिमशब्दोक्त ईश्वर द्वी गर्दीत द्दोता दै जीव नहीं “ यदामोति ? 
इत्यादि वचनसे इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! कतम आत्मा ( वृ० ४।३।७ ) इत्यादिमें औत्म- 
शब्दको जीवमें प्रसिद्धस्व होनेसे । और उक्त बचनसे उक्त बिपयभोक्तृत्वका जीवमें दी सम्भव 


९४० अद्वैतसिद्धि!। [ तत्त्वमस्यादिवाक्याथेनिरूपणम्‌ ] 


होनेसे अतः प्रकृतमेंभी आत्मशब्दसे जीवके परिम्रहकों दी उचितत्व दै । यच्चेति । और जो 
उत्तरमीमांसाके प्रथमाष्यायके तृतीयपाद्स्थ प्रधमाधिकरणमें यह सिद्धान्त किया दै कि 
« तमेवैकं जानथ आत्मानम्‌? इस वाक्यमें जो कहा गया दै वह जीव नहीं दै-जीववाचिशव्दके 
अभावसे वदद जीवमें आत्मशब्दुके अमुख्यत्व अभिप्रायसे नहीं है किन्तु प्रधानादिमें आत्मशब्दके 
अमुख्यत्वफे अभिप्रायसे है । और जीवका तो आत्मत्व द्वोनेपरभी परिच्छिन्नत्वप्रयुक्त जगत्कत- 
सवके असम्भवसे व्युदास है एतदभिप्रायफ दै । और ' जीवेनात्मना ? इस सामानाधिकरण्यकी 
अनुपपत्तिसेभी आत्मशब्द जीवपर ही दै । जीवपदसे ईश्वर ही कहा गया दै, नचन्ईश्वर जीव- 
पदसे नहीं कहा गया है-रूढिके परित्यागमें कारणके अभावसे और रूढिको क्लसत्व होनेसे । 
और ' मैं जीवसंज्ञावाला हूँ? इत्यादिका अभेदपक्षमेंभी सम्भव द्वोनेसे । 
नच प्राणधारकलमीगमात्रहत्ति;, जीवसाधारणत्वात्‌ । नच निहल्करणपूवेकनाम- 
रूपव्याकरणस्प जीयेऽसंभव अस्मदादावसंभवेष्प्यत्रिहत्कृतभूतारव्धलिज्वदरीराभिमानिनो 
दिरिण्यगभैस्य नामरूपातमकमरपञ्चव्याकरणसंभवात्‌। नच-त्दि पुनर्जीवष्रवेशोकत्ययोगः, 
* तत्तेज ऐझषत ता आप ऐक्षन्त इमास्तिस्रो देवता” इति पूर्वमेव चेतनत्वसिद्धेरिति-बाच्यम्‌ ; 
अब्याकृतभूतरण साक्षात्कारणत्वव॒त्‌ बरह्माण्डदिसष्टो न साक्षात्‌ कारणता किन्तु स्वाभिः 
जञजीबदवरेणेत्येबं परत्वात्‌ । किश्च “ एकमेवाद्वितीयमि'त्युपक्रमात्‌ न व्येनादिदृष्ठान्तानु- 
सारादतदिति पदच्छेदो युक्तः; एकविज्ञानेन सवेविज्ञानप्रतिज्ञानविरोधात्‌ ब्रहमजीवैक्यस्य 
अप्रसक्तलेन निपेधातुपपचेश्च । नच-इणापूर्त मन्यमाना वरिष्ठमित्यादाबिब भ्रुतितालयां- 
परिश्ानेन तदैक आहुरसदेवेदमग्र आसीदित्यादाविवानादिकुसमयेन बा देहेन्द्रियादीन्‌ 
अति स्वातन््रयरूपस्य ऐश्वयेस्य सवैर पि स्वात्मन्यभिमन्यमानत्वेन प्रत्यक्षेण वा प्रसक्तिरिकय- 
स्पेति-वाच्यम्‌; ऐकयतासथैसय प्रमितत्वेन सुसमयत्वस्य व्यवस्यापितस्येन च ताप्पर्या- 
परिज्ञानकुसुमयय्राप्तत्वस्य वक्तमशक्यत्वात्‌ । 
नचेति । प्राणधारकत्व इश्वरमात्रमे वृत्ति दै नच-ईश्वरमें ही ्राणधाकरत्व नहीं दै जीव- 
साधारणत्व दोनेसे ।त्रदत्करणपूर्वक जो नामरूपका व्याकरण दै, उसका जीवमें असम्भव दै नच= 
असम्भव नहीं है, क्यों १ अस्मदादिमें असम्भव होनेपरभी त्रिन्न॒त्कृव भूतोंसि आरव्ध जो लिङ्ग 
शरीर तारशलिहुशरीराभिमानी जो दिरण्यगर्भ उस हिरण्यगभंमें नामरूपात्मक जो प्रपथ्व तादश 
्रपध्यके व्याकरणका सम्भव होनेसे । नचेति | तव पुनः जीवके प्रवेशकी उक्तिका अयोग ददे 
“तत्तेन ऐक्षत ता आप ऐश्वन्त इमारितख्रो देवताः ! ( छा० ६।२।३ ) इस रीतिसे पूर्षमेंदी 
चेतनत्वकी सिद्धिसे इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! अव्याक्ृतरूप-अनभिव्यक्तरूपसष्टिमं जैसे 
हिरण्यगमको साक्षात्कारणत्व दे जैसे ब्रह्माण्डादिकी स्रष्टिम साक्षात्कारणता नहीं दै, किन्तु 
स्वाभिन्नजी द्वारा कारणता दै एतदर्थपरत्व होनेसे तथाच जीवको नाम तथा रूप इन दोनोंमें 


, प्रवेशफे बिना हिरण्यगर्माभिन्न जीवपरिणामभूत त्रह्माण्डके प्रति उपादानत्व अनुपपन्न दै अतः 
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जीवफे प्रवेशकी उक्ति व्यर्थ नहीं है। किञ्चेति | ' एकमेवाद्वितीयम्‌? ( छा० ६।२।१ ) इस 
उपक्रमसे इयेना दिषटष्टान्तानुसार ' अतत्‌ ? यहद पदच्छेद नहीं न सकता दै एकके विज्ञानसे 
सवेके विज्ञानकी जो प्रतिज्ञा दै (छा०६।१।२) उसके साथ विरोध दोनेसे । और जीव तथा ब्रहम 
इन दोनोंके ऐक्यको प्रमाणान्तरसे अप्रसक्तत्व होनेसे निपेघके अयोगसेभी । नचेति | * इष्टापूर्त 
सन्यमाना वरिष्ठम्‌ ? (झुं० १।२।२०) इत्यादिकी तरह ुतितात्पयेके अपरिश्ञानसे या 'तद्धैक माहु 
रसदेवेदमम्र आसीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) इस्यादिकी तरह अनादि कुमतसे, या देद्देन्द्रियादि- 
कोके प्रति जो स्वातन्त्रय तदुप जो ऐश्वयै उस ऐश्वर्यको सैसेभी स्वात्मामें जो अभिमन्यमा- 
नत्वरूप प्रत्यक्ष दै, उस प्रत्यक्षसेन्मत्यक्षात्मक ढिङ्गसे ऐक्यकी प्रसक्त दै, इति नच वाच्यम्‌ 
क्यों ! ऐक्यविपयक थुतितात्पर्य्यफे प्रमितरवसे झभेदवादके सुमतत्वके व्यवस्थापितस्वसे तात्प- 
येके अपरिज्ञानको या अमेदवादफे कुसमयत्वको फहनेके लिए अशक्वत्व होनेसे । 

ऐक्यलिङ्गस्यापि आभिमानिकलाभावेन तेन चेत्‌ प्रसक्तिः तदा निपेजुमशक्यत- 
येव, देहेन्द्रियादीनां जीवस्यैक्येनाध्यस्तत्वात्‌ तान्‌ प्रति स्वातन्त्र्याभिमानस्य सापैलोकि- 
कस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ यत्किश्वित्मति स्वातन्द्यस्य ईश्वरलक्षणत्वाभावाच्र एतेन-एकमेवा- 
द्वितीयमिति समाभ्यधिकराहित्यस्योपक्रमात्‌ ऐतदात्म्यमिति तस्येवोपसंहारात्‌ अतस्वम- 
सीतिनबङृत्वोऽभ्यासात्‌, शाखं विना शास्रैकगम्यस्य ईशर मेदरस्यामसक्ततयाऽपूषेत्रात्‌ अथ 
सम्मत्स्यत इति फलश्रवणात्‌ येनाश्तं शृतं भवतीत्यथेवादात्‌ शकुनिमूत्रादिदष्टान्तेरुपपादनात्‌ 
पट्टिघतातपयै लिङ्गानि भेदपराण्येवेति-निरस्तम्‌ , एकमेवेत्यत्र समाभ्यधिकराहित्यमात्रेण 
भेदोपक्रमत्वाभावात्‌, अभेदेऽपि तत्संभवात्‌ एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमतिज्ञानविरोधात्‌ 
द्वितीयाभावमात्रस्येवोपक्रमात्‌ । अतएवा भ्यासोपसंदारात्रपि भेदविषयो न भवतः अभेदे 
तु यथाऽपूवेता तथोक्तम्‌ । फला्ैवादोपपत्तीनामभेद एव सम्भवाच । तथा शाखान्तर- 
स्थिता मेदवाक्यानाप्रुपासनापरकरणस्थितानां तूपासनापरतया नाभेदपरवाव्रयबिरोधः । 

इति तत््वमसिवाक्याथनिरूपणम्‌। 

ऐक्यलिङ्गस्यापिनमें देदादिकोके प्रति स्वतन्त्रस्‌' अधिष्ठान हूँ? इत्याकारक जो 
्रत्यक्षात्मक ढिङ्ग,दै उस लिङ्गकोमी अभिमानकत्वके अभावसे उससे यादि ऐक्यकी प्रसक्ति 
है तब तो उसके निपेधकी अझाक्यता ही दै, और देदेन्द्रियादिकॉको जीवमें अमेदरूपसे 
अध्यस्तत्व होनेसे तान्‌. प्रति=देदन्द्रियादिकोंके प्रति सावेछौकिक स्वातन्तर्याभिमानको कहनेफे 
लिए अशक्यत्व दोनेसे, और यस्क्िस्थित्‌ देदा दिके प्रति जो स्वातन्त्र्य दै उस स्वातन्त्रयको 
इश्वरलक्षणत्वफे अभावसे=्फळतः उक्त स्वातन्त्र्याभिमानसे ईश्वरामेदकी प्रसक्ति नहीं दै । 
एतेनेति । ' एकमेवाद्वितीयम्‌? ( छा० ६।२।१ ) इत्याकारक त्रह्मके सम और व्रह्मसे अधिक 
इन दोनोंफे राहित्य़का उपक्रम दोनेसे, और ' ऐतदात्म्यम्‌ ' ( छा० ६, ९, ४; ६, १००३; 
६, ११, ३; ६, १२, ३; ६, १३, ३; $ १४, ३; ६, १५, ३; ६, १६, ३; ) इत्याक्रारक 


0 
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उस राहित्यका द्दी उपसंहार दोनेसे और अतत्त्रमसि, इस्याकारक नववार अभ्यास दोनेसे, 
और शास्रके विना दाखरेकसमधिगम्य जो ईश्वर उसके भेदको भप्रसक्तत्त्र होनेसे अपूर्वस्व दै, 
उस अपूर्वलसे “ अथ संपरस्यते  ( छा० ६।१४।२ ) इत्याकारक फळश्रवणसे और ' येनाश्रुतं 
श्रुतं भवति? (छा० ६।१।२ ) इस अर्थवादसे और शकुनिसूत्रा दिफे दृष्टान्तोंसे उपपादन दोनेसे 
पद्विधतात्र्यके छिङ्ग मेदपर ही हैं यह कथन निरस्त हुआ, पतेन शब्दका अर्थ दिखाते दै 
८ एकमेवाद्वितीयम्‌? यहाँपर सम तथा अधिकके राह्दित्यमात्रसे भेदके उपक्रमत्वफे अभावसे 
अमेद्मेंभी उभयराहित्यका सम्भव होनेसे। एक विज्ञानेसे सवे विज्ञानकी प्रतिज्ञाविरोध 
( छा० ६।१।२ ) दोनेसे, द्वितीयाभावमात्रको ही उपक्रम होनेसे, अतएव=उक्त प्रतिज्ञाविरो- 
घले ही अभ्यास तथा उपसंहार ये दोनोंभी मेदविपयक नहीं हैं; और अमेदमें जिस रीतिसे 
अपूदेता दै तैसे कहा गया दै । और फळ तथा अर्थवाद एवं उपपत्ति इन तीनोंका अमेदमें ही 
सम्भव ददोनेसेभी | तैसे उपासनाप्रकरणस्थित जो शाखान्तरीण अभेदवाक्य हैं उन्द्दोको 
उपासनापरत्व द्दोनेपरमी अभेदूपर वाक्योंके साथ विरोध नहीं दै, इस प्रफरणमें खण्डय 
अन्थानुसार ' आद्यखण्डे, द्वितोयखण्डे ? इत्यादिनिर्देश आया दै, परन्तु प्रस्तुतोपनिपतफे उट्ठे 
अध्यायके आद्यखण्डमं या द्वितीयादि खण्डाँमे वे श्रुतियाँ नहीं दै जिन्होका उल्लेख उक्त 
खण्डाँके नामस किया गया हे, अतः हमने छान्दोग्यानुसार खण्डोफे नामोंमें परिवत्तेनकर दिया 
हवै उक्तोपनिपत्फे छठे अध्यायमें पोडश खण्ड हैँ, उन्हॉका कोई अवान्तर विभाग मूळमरन्थे 
नहीं, अष्टम खण्डसे लेकर नव खण्डोंमें ' तख्वमसि यहद वाक्य आया है अतः जहाँसे 
तत्त्वमसि इसका उपदेश चला दै वहसे ही आद्यद्वितीयलण्डादिकी कल्पनाकर यह पाठ- 
परम्परा चली है, फिरभी जिज्ञासुओके भ्रमवारणार्थ यथालिखित क्रमसे दमनें खण्डोंका 
उलेख किया दै । 
इति सरळायां तर्‍्चमसिवाक्यार्थनिरुपणम्‌॥ 


अथ अहंन्रह्मास्मीत्याद्यनेकश्चतिस्ऱृत्यर्थकथनम्‌ । 

बृहदारण्यकस्थितस्य तु “ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌ तदात्मानमेताषेदहं ब्रह्मास्मी'ति 
वाकयस्यानुपासनामकरणस्थतया अमेदममापकलमेब। नच तदो यो देवानां प्रत्यबुद्धघत 
स एवं तद्भवत्तथर्पीणां तथा मनुष्याणामिति भेदपरबाक्यविशेपविरोधः तत्रापि देवादिषु 
प्रबुद्ध पुरुष निर्धाये “ स एव तदभत्रदिति ब्रह्मा भेदपरत्वेन भेदपरत्वाभावात्‌ । नच- 
अत्र वाक्ये ब्रह्मण एवं प्रकृतल्ान्नानेन जीबबरहमेक्यसिद्धिरिति-शङ्कघम्‌ ; यो देवाना- 
मिति जीवपरामझिवाकयशेपाचुसारेण ब्रह्मपदस्य कायेत्रह्मपरत्वात्‌ , शुदधबरहमपरत्वे च 
वोधनिमित्तस्य तस्मात्तत्सवेपभवदिति सार्वात्म्यलक्षणफलकीतेनस्यायुक्तत्वापत्तेः । नंच- 
४ नाम ब्रहमेत्युपासीतादित्यो त्रह्मेत्यादेश ' इत्यादावितिशब्दशिरस्कतया नामाद्यभेदाभा- 


` बादत्रापीतिश्चब्दशचिरस्कतया ब्रह्मामेदामाव इति-श्ङ्कघम्‌ अलुपासनाप्रकरणस्थत्वेनामे- 
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दाविवक्षाया नाम बक्षेत्यादाविव वक्तुमशक्यलाद। नचेति शब्दवैयथ्येम ; आत्मेत्येवोपा- 
सीत इत्यादाविव शब्दज्ञानयोः स्वाभाविकसकमेकत्वमापो तन्निराकरणपरत्वेनोपयोगात्‌। 
अथ सरलायामहं्रह्मासमीत्यादयनेकश्चतिस्शृत्यैकथनम्‌ । 

और यृहदारण्यकमें स्थित जो ' ब्रह्म वा इदमम् आसीत्‌ तदात्मानमेबावेदद्दं प्रह्मात्मि? 
९ बृ० १।४।१० ) इत्याकारक वाक्य दै उस वाक्यको उपासनाप्रकरणश्थत्व न दोनेसे अभेदका 
प्रमापकत्व ही हवे । नचेति | तदू यो यो देवानां ्रत्यचुद्धघत स एव तदृभत्तथर्पीणां तथा 
मनुष्याणाम्‌ ( वृ० १।४।१० ) यदद जो भेद्पर वाक्यशेप है उसके साथ विरोध है; नचर 
विरोध नहीं दै; क्‍यों ? तत्रापि=उक्त वाक्यश्षेपमेंभी देवादिकोंमें तत्त्ववेदिता पुरुपका निो- 
रणकर “ स एव तदभवत्‌? ( वृ० १।४।१० ) इस रीतिसे अद्यामेदपरत्व होनेसे भेदपरत्वके 
अभावसे । नचेति | इस वाक्यम श्रद्मको ही प्रकृतत्व दोनेसे इससे जीवग्रह्मके ऐक्यकी सिद्धि 
नहीं दै; इति नच शङ्कयम्‌; क्यों ? यो देवानाम्‌ ! इत्याकारक जो जीवपरामर्शिवाक्यशेप है 
उस वाक्यशेपाचुसार ब्रह्मपदस्य-त्रह्म वा इदमग्न आसीत्‌ एवद्धटक त्रह्मपदको कास्येश्रद्मपरत् 
होनेसे । और उक्त ब्रहमपदको शुद्धत्रह्मपरत्व होनेपर तो बोघहेतुक जो ' तस्मात्‌ तत्सर्बमभवत्‌ : 
( वृ० १।४।१० ) इत्याकारक सार्वोस्म्यढक्षणफलकीचेन दै, उसके अयुक्तत्वकी आपत्ति दै= 
शुद्धमें सावात्म्यछक्षणफल प्रथमसे दी है, वोषहेतुक नहीं अतः यहाँ व्रहापद्‌ फार्य्यश्रद्मपर ही है। 
नचेति । ' नाम प्रदवोत्युपासीव ? (छा० ७।१।५) ' आदित्यो त्रह्मेत्यादेश: ? ( छा० ३।१९।१ ) 
इत्यादिमें इतिशव्द शिररकत्वेन जैसे त्रह्मफे साथ नामादिका अभेद नहीं दै तैसे यहाँभी इति 
शब्दशिरस्कत्वेन त्रह्मके साथ अभेदुका अभाव दै, इति नच शकूयम्‌ क्यों ? उपासनाप्रकरणस्थत्व 
न होनेसे अभेदकी अविवक्षाको नाम बरह्म इत्यादिकी तरह कहनेके छिए अशक्यत्व होनेसे 
इति शब्दका वैयथ्य दे, नचस्चैयथ्य नहीं है, क्यों ? “ आत्मेत्येबोपासीत ? ( बृ० १४७ ) 
इत्यादिकी तरह शव्द तथा ज्ञान इन दोनोंमें स्वाभाविक सकर्मकत्वकी प्राप्ति द्ोनेपर 
तन्निराकरण-सकमंकत्वनिराकरणपरत्वेन उपयोग दोनेसे-आत्मेत्येवोपासीत इस वाक्यम उपा- 
सीत धातुरूपशठ्दके प्रति, और उपासनात्मकज्ञानक्रे प्रति आत्माको कर्मतावारण करनेके लिए 
“इति? हाळद है बह भाष्यादिमें कहा दै तैसे अहं ब्रह्मास्मीति यहॉपरभी अहं ब्रह्मास्मि इस 
शब्दके प्रति या एतच्छब्दजन्यज्चानके प्रति प्रहाको कमेतावारण करनेके लिए इति शब्द दै । 

यच--अहं शब्दो जीवान्तर्यामिणि मुख्यः अहं मनुरभवं सूयेभेति (० १।४।१०) 
अन्तर्यामिण्यहं शब्दप्रयोगात्‌ सर्वान्तर्यामिको विष्णुः सबैनान्ना विधीयते एपोऽहं त्वमसो 
चेति नतु सबस्वरूपतः ॥ इति वचनाञ्चेति; तनन; शाख्या तृपदेशो बामदेववदिति 
न्यायेन बामदेबजीवचेतन्यस्य वस्तुतो ब्रह्मामेदेन सूर्यादिभावस्योक्ततया अन्तर्यामिपर- 
त्वाभावात्‌ “ तद्यो यो देवानां प्रत्यवुद्धघत स एव तदभवदिति’ पूर्ववाक्ये तस्वयोँध- 
निमित्तकत्रह्ममावस्य प्रकृततया पश्यन्‌ प्रतिपेदे इत्यादेरपि बोधनिमित्तत्रह्ममावपरतया = 


>> 


९४४ अद्वेतसिद्धिः । [ अहंब्रह्मास्मीत्याद्यनेकथुतिस्पृत्यथक०] 


अन्तर्या मिपरत्वाभावात्‌ । स्मृतेरपि असाधारणतत्तदात्मनि शक्तेरावश्यकतया तत्सहचारे- 
णान्तर्यामिणि एपो$हमित्यादिभयोगः नतु सर्वस्वरूपत इति निषेधस्य तूपहितयोरैक्या- 
भावनिवन्धत्वान्नविरोध! । अतएव विशिष्टचेतन्यरूपे वामदेवे विशिष्ठचेतन्यरूपमनुसूर्या- 
दिभावो न सम्मवतीति निरस्तम्‌; शास्रदृष्टया तूक्तत्वात्‌ । 

यच्चेति। और जो कथन दै फि-अह शब्द जीबफे अन्तयोमीमै मुख्य दै-अहं मनुर 
भवं सूर्यश्च ( बृ० १।४।१० ) यद्दोपर अन्तर्यामीमें अहंशब्दका प्रयोग होनेसे और ' सबैका 
अन्तयोमी विष्णु दै ! वह यह में तू वह इत्यादि सवैनामोसे कहा जाता दै स्वरूपतः सर्व नहीं 
है इस. वचनसेभी; ब्द ठीक नहीं,-क्यों ? शास्रदष्टयातृपदेशों वामदेववत्‌ ( वे० १।१।३० ) 
इस न्यायसे वस्तुतः ब्रह्मभिन्न जो वामदेवनामघारी जीवचैतन्य है उसके सूर्या दिभावको 
उत्तत्व होनेसे उक्तवाक्यमें अन्तर्यामिपरत्वके अभावसे । और ५ तदू यो यो देवानां प्रत्यबुद्धयत 
स एव तदभवत्‌? ( यृ० १।४।१० ) इस पर्वेवाक्यमें तत्तवोधनिमित्तक जो श्रह्ममाव उस ब्रह्म- 
भावको प्रकृतता दोनेसे “ पश्यन्‌ प्रतिदेदे ? ( वृ० १।४।१० ) इत्यादिकोभी बोधनिमित्तकम्रह्म- 
भावपरत्व होनेसे अन्तर्यामिपरत्वके अभावसे | और स्म्रतिकाभी असाधारण जो तत्तदात्मा उस 
तत्तदात्मामें शक्तिको आवश्यकत्व होनेसे तत्सहचारेण-शक्तिसहचारसे अन्तयांमीमें “एपोऽहम्‌' 
इत्यादि प्रयोग दै, और * न स्वरूपतः? इस निषेधको अन्तर्या मित्व अहन्त्वादिर्प उपाधिओंसे 
उपहित जो चेतन हैं उन्होंका जो ऐक्यामाव तन्निमन्धत्व होनेसे विरोध नहीं दै-स्पृतिका 
विरोध नहीं दै इस रीतिसे व्यत्रहितके साथ सम्बन्ध दै; अतएवेति । विशिष्टचेतन्यरूप जो 
वामदेव दै उस वामदेवमें विशिष्टचेतन्यरूप जो मलुसूर्यादि तादृश मनुसुय्योदिका भाव नहीं 
चनसकता है, यह कथन खण्डित हुआ झ्ाखदष्टिसे उक्तत्व होनेसे । 

नच--तहि शुद्धूचित्यभवरमित्युत्तमपुरुषायोग:; भूतपूवेगत्या सम्भवात्‌ | नच-अहं 
भूमिमदामार्यायेत्याद्ययोगः, नहि चिन्मात्रं भूमिदात्रिति-वाच्यम्‌; उपहितचितमादाय 
तेपामुपपत्तेः। अहं नामाभवत्तस्योपनिपद्‌हमित्यादेश्च ताइशोपासनापरत्वेन शक्तिनिर्णाय- 
कत्वामाबात्‌ । तस्मान्नन्तर्याम्यमेदपरेयं श्रतिः, अन्तर्यामिणि भेदामसक्तेश्च नच नियम्या- 
नन्त्यादिना प्रसक्तिः; एकस्मिन्नपि जीये अनेकावयवनियामकत्वस्यैकस्मिन्नपि राजन्ये 
अनेकवेश्चनियामकत्वस्य च दशनात्‌ । ‹ स यश्चायं पुरुष यश्चासावादित्ये स एकः । ' 
इत्यस्याऽपि नान्तर्याम्येक्यपरता, ब्रह्मविद्रामोति परमित्यादिना शुद्धस्य ब्रह्मणः प्रकृत- 
तया तस्मिद्युपाधिकृतभेदस्य तास्तिकखमसक्तो तन्निराकरणाथैत्वेन ऐक्योपदेशोपपत्तेः 
नचेवं छान्दोग्ये य एप आदित्ये पुरुपो इश्यते सो$हमस्मीत्यत्र सह एवैनान. ब्रह्म 
गपर्यतीत्यत्र भेदपरोत्तरवाक्यबिरोधः, तस्य उपासनाप्रकरणस्थत्वेनाइंग्रहोपासनापरतया 
विरोधाभावात्‌ । 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्बलिता । ९४५ 


नचेति। तव युद्धयैतन्यमं “अभवम्‌ः इस उत्तम पुरुपका, अयोग दै, नच=भयोग नहीं 
है, क्‍यों ? भूतपू्यगत्या=घाधिदाचुय्तिसे सम्भब दोनेसे । ' अहं भूमिमदामार्य्याय ? 
(० ४।२६।२ ) इत्यादिका अयोग दै-चिन्मात्र तो भूमिका दाता नहीं दै, इति नच-माच्यम्‌ , 
क्यों ? उपहित चितको लेकर भूमिदातृत्वादिकी उपपत्ति दोनेसे । अह नामाभवत्‌, (वृ० १।४।१) 
तस्योपनिपद्द्दम्‌ ( वृ०५।५।४ ) इस्यादिको तो तादृश उपासनापरत्व दोनेसे शक्तिनिर्णायकत्वके 
अमावसे । फछत: अन्तर्योमिका जो अभेद तादश अभेदपरा यहद श्रुति नहीं दै । और अन्तर्या- 
मीमें भेदकी अप्रसक्तिसेभी । नचेति। नियम्य=नियममे रखनेफे छायक जीव हैं, उन्होंफे 
आनन्स्यादिसे अन्तय्यामीमें मेदकी प्रसक्ति दै; नचनदीं दै, क्‍यों ? एकजीवमेभी अनेक जो 
अवयव उन्दोंके नियामकत्वको देखनेसे, और एकराजन्यमें अनेक देशफे नियामकत्वको देखनेसे । 
“स यश्चायं पुरुपे यश्चासावादित्ये स एकः? ( तै० २।८।१ ) इसकोभी अन्तयीमीका जो ऐक्य 
तत्परर नहीं है ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ (ते० २।१।१) इत्यादिसे शुद्ध व्रदाको प्रकृतत्व दोनेसे उस 
युद्ध ब्रह्मे उपाधिकृत भेद्के तात्त्विकत्वकी प्रसक्ति होनेपर तादश भेदनिराकरणास्येन ऐक्यके 
उपदेशकी उपपत्ति होनेसे । नचेति । ऐसा होनेपर छान्दोग्यमें “य एप आदित्ये पुरुपो रयते 
सोऽहमस्मि ? (छा० ४।११।१) यहाँपर स एव पतान्‌ ग्रह्म गमयति (छा०५।१०।२) इत्याकारक 
जो यहाँपर भेदपर उत्तरवाक्य दे उसके साथ विरोध दै; नच-विरोध नहीं दै, क्‍यों ? तस्य= 
उस वाक्यको उपासनाप्रफरणस्थत्व होनेसे अहंप्रद्दोपासनापरत्वसे विरोधके अभावसे । 

नच--उपासनाप्रकरणस्थितवाक्यवलादेक्यासिद्धावपि अनुपासनाप्रकरणस्थिता- 
दपि तदसिद्धि! शङ्कघा; अन्यशेपत्वस्य तस्य तत्मयोजकस्याभावात्‌ , अथ योऽन्यां देव- 
तामुपास्त इत्युत्तराक्यस्य भेदज्ञाननिन्दापरतया तदनुसारेण पूर्दवाक्यस्योपासनापरत्वा- 
योगात्‌ यच ब्रह्मशदोऽ्र ब्राह्मणाथे इति न परत्रह्मेक्यसिद्धिः; अन्यया पूर्ववाक्ये आत्मा- 
नमेवावेद्हमित्यनेनेव ब्रहमेतिज्ञानस्य सिद्धलात्‌ ब्रह्मास्मी तिव्ययेम्‌ इति-तन्न; आत्म- 
शब्देन जीवचेतन्यमनद्य टंहितत्वायुपरक्षितत्रह्मचेतन्यामेदविधिपरत्वेन साथेकलात | 
तथाच स्मृतिः “अहं हरिः स्वेमिदं जनादैन ! इत्यादिकापि सङ्गच्छते । यु अथ योऽन्यां 
देवताम्रुपास्तेञ्न्योञ्सावन्योञ्हपस्मीति न स वेद यथा पशुरित्यत्रान्तर्यामिभेदज्ञाननिन्द- 
नमिति तन्न; अन्तर्यामिणोअक्ृतत्वात्‌ पदद्दयलक्षणादेस्तात्पर्यानुरोधेन लब्धत्वात्‌ । 

नचेति | उपासनाप्रकरणस्थितवाक्यफे वळसे ऐक्यकी असिद्धि होनेपरभी अनुपासना- 
प्रकरणस्थितवाक्यसेभी ऐक्यकी असिद्धि शङ्कय दै, नच=शक्कय नहीं दै, क्यों? तस्य= 
उपासनाप्रकणस्थितवाक्यनिछ जो ऐक्यासिद्विप्रयोजक अन्यशेपत्व है उस अन्यहेपत्वका 
अनुपासनाप्रकरणस्थित वाक्यमे अभाव द्वोनेसे | अथ योऽन्यां देवताझुपास्ते ( बृ० ITD) 
इस उत्तरवाक्यको मेदज्ञानकी जो निन्दा तादश निन्दापरत्व दोनेसे तद्नुसार पूर्ववाश्‍्यफो 
उपासनापरत्वफे अयोगसे । यत्तिति | ग्रस शब्द यहाँपर बृद्दणार्थ दै, अतः ब्रह्मके साथ 

११९-१२० 


९४६ अद्वेतसिद्धिः । [ अहंब्रह्मास्मीत्याद्यनेकुतिस्सृत्यथेक० ] 


ऐक्यकी सिद्धि नहीं दै अन्यथा पूवेवाक्यमै आत्मानमेवावेदहम्‌ ( यृ०।१।४।१० ) इससे ही 
प्रह्म इत्याफारकज्ञानको सिद्धत्व होनेसे “ ब्रह्मास्मि? यह व्यये है, इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? आत्मशब्दसे जीव चैतन्यका अनुवादकर बृंद्वितत्वादिसे उपलक्षित जो श्रह्मचैतन्‍्य तादश 
ब्रह्मचैतन्यके साथ जो अभेद ताश अमेद्विधिपरलसे सार्थकत्व होनेसे तथाच “ अह हरि! 
सर्वमिदं जनादेन! ! इत्यादि स्थृतिभी सङ्गत दोती दै। और जो कथन है कि-योऽन्यां 
देवतामुपास्ते$न्योसावन्यो5वद्दमस्मी ति न स वेद्‌ यथा पशुः (बृ० १।४।१०) यद्दापर अन्तर्यामीके 
भेदज्ञानकी निन्दा दै, चह ठीक नहीं, क्यों ! अन्तर्यामीको अप्रकृतत्व होनेसे । ननु अन्तयो- 
मीके मेदज्ञानकी निन्दा न मानोंगे तो अमेदके लिए दोनों पढोंमें क्षणा माननी पडेगी 
एवमन्यभी दोप होंगे, तद्दॉ कहते ईै-पदद्वयकी लक्षणादिको तात्पर्याचुरोधसे लब्धत्व होनेसे । 
यत्तु अत्र योऽन्यो जीवः अन्यां विलक्षणां देवतामुपास्ते अन्योऽसो परमात्मा अह- 
मस्मीति न स वेद यथा पशुरित्यथ इति तत्तुच्छम्‌; व्यवहितान्वयदोपात्‌ । अहं शब्दस- 
निहितान्य इत्यस्य य इत्यत्र नयनात्‌ । नच-/ यस्य येनाग्रेसम्बन्ध! इति न्यायेन सन्नि- 
भानाद्योग्यतायाः प्रवलत्बमिति शञङ्कघम्‌ ; यथा स्थिताथेसम्वन्थे$प्युक्तक्रमेण योग्यता- 
सस्तात्‌ नचेयं शतिः स्वातन्तर्येणान्यसद्भावनिपेधिका; अन्यत्वमतियो गिनि स्वातन्त्रयोप- 
स्थापकपदाभावात्‌ । यज्ञु कैश्चिदुपास्त इति श्रवणात्‌ भ्रयत्नसाध्यज्ञानविजातीयदृस्यन्तररू- 
पोपासनाया एव निषेधः नतु ज्ञानस्येत्युक्तम , तन्न “तद्यो यो देवानां परत्यधुद्धधते'ति पूर्व- 
वाक्ये न स वेदेति निन्दावाक्ये च वेदनस्यैव निदेशात्‌ मध्यस्थितोपास्तेरपि ज्ञानपरत्वात्‌। 
यक्तिति। यापर जो अन्पः=जीव अन्यामू=विलक्षणदेवताकर्मक उपासना करता है, 
अन्य असो-्परमात्मा में हूँ, इत्याकारक वह ठीक नहीं जानता दै, जैसे फि-पशु॒ यहद अथ है, 
इति यत्‌ तत्‌ तु तुच्छम्‌ ; क्यों ? व्यवहदितके साथ जो अन्वय तद्रूप दोपसे; व्यवहितान्वयको 
दिखाते दै-भइं राव्दफे संनिहित=भहं शब्दके अव्यवद्दित पू्ेमें पठित जो अन्य यह शब्द 
है उसका “ य; ? इस पदफे पासमें आनयन दोनेसे । नचेति | यस्य येनाधेसम्बन्धो दूरस्थ- 
स्यापि तस्य सः। अर्थतो ह्यसमर्थानामान्तय्यमकारणम्‌। इस न्यायसे सन्निघानसे योग्यताको 
प्रबढत्व होनेसे । न्यायदर्शनफे प्रथमाध्यायके द्वितीयाहिकफे नवमसूत्रीयभाष्यमें इस न्यायका 
उल्लेख क्रिया दै, इति नच शङ्कधम्‌। क्यों ? यथा स्थितक्राभी अधेके साथ सम्वन्ध दोनेमे उक्तक्रमसे 
योग्यताका सत्त्व होनेसे । यह श्रुति स्वातन्त्यसे अन्यकी निपेधिका है, नचस्खातन्त्र्यसे 
अन्यकी निपेधिका नहीं है क्‍यों ? अन्यरवप्रतियोगीमें स्वातन्त्र्येण उपस्थापक्रपदके अभावसे= 
यदद ति जीवमें खातन्त्यका निपेध करती दै, जो जीव ऐसा समझता दै फि-में परमात्मासे 
भिन्न स्वतन्त्र हूँ वह पञचु दै, इस द्वेतीफे कथनका सिद्धान्तीने यद्द समाधान किया कि-स्वदु- 
क्ताथंधोधक यहाँ कोई पद्‌ नहीं दे अतः त्वदुक्तार्थ असङ्गत दै । केश्चिदिति। “ उपास्ते ” 


इसका श्रवण दोनेसे प्रयत्नसाध्य जो ज्ञान उस ज्ञानसे विजातीय जो थृत्त्यन्तररूपोपासना 


[ परिच्छेद: २] सरलासम्वहिता । ९४७ 


« वादश उपासनाकाही निपेध है, ज्ञानका निषेध नहीं इति के न; क्यों * तदू 
यो यो देवानां प्रत्यबुद्धयत ? ( वू० १।४।१० ) इस नन L 7 इस निन्दा 
वास्यमें वेदनका ही निर्देश दोनेसे मध्यस्थित उपासनाकोभी ज्ञानपरत्व होनेसे । 

एवं युण्डके “ स यो ह वे तत्परमं ब्रह्मवेद ब्रह्मेव भवति ' इत्येतदपि वाक्यममेद्‌- 
परमेव । नच-द्वितीयब्रह्मशच्दो जीवपर एव, तस्य जातिजीवकमलासनाथनेकायेलात्‌ , 
द्वे ब्रह्मणी इत्यादो जीये त्रझशब्दभयोगसम्भवाच, यः परमं ब्रह्म वेद स जीव एव भवती 
नतु परमं ब्रहमत्यथेः। अतएव आद्यो ब्रह्मशब्दः परमत्वेन विशेषित इति-वाच्यम्‌ ; जीये 
ब्रहमपदभ्र्‍योगसम्मवेऽपि प्रकृते परब्रह्मोपादानमेवोचितम्‌ । जीवभाबस्याब्रह्ममावस्य च 
मागेव सिद्धतया ब्रह्मज्ञानसाध्यत्वाभावात्‌। एवश्च अर्था दवितीयत्रह्मभवनमपि परमत्ववि- 
शेपितमेव यच ब्रह्ममवतीत्यस्य बृंदितत्वरूपत्रह्मत्याक्रान्तो भवतीत्यर्थः सम्पूज्य बराह्मणं 
भक्त्या शूद्रोऽपि ब्राह्मणों भवेत्‌ , इति वत्‌ । नहि शट्रोऽपि पूजितब्राह्मणव्यक्तिर्भवति, 
किन्तु ्राह्मणत्वजात्याक्रान्त इति तन्न; पूर्वोक्तयुक्त्या प्रकृते व्यक्त्यमेदस्यैत्र सम्भवेन 
दृष्टान्तवैपम्पात्‌ । 

एवमिति । इसी रीतिसे मुण्डकमें जो ' स यो ह॒ वे तत्परमं श्रह्म वेद त्रद्मैय भवति 7 
(जु० ३।२।९ ) इस्याकारक वाक्य दै वहभी अभेदपर दी हे । नचेति । द्वितीयब्रह्मशन्द्‌ः= 
ब्रह्मेव भवति एतद्वटक द्वितीय त्रद्मशब्द जीवपर ही है; तस्यन्प्रह्मशम्दको जाति तथा जीव 
एवं कमलासन इत्यादिरूपानेकार्थत्व दोनेसे । और द्वे ग्रह्मणी ( मे० ६।२२ ) इस्पादिमें जीवमें 
ग्रहमशन्दे प्रयोगफे सम्भवसेभी फलतः उक्त मुण्डकवाक्यका यहद अर्थ हुआ फि-जो परमग्रद्मको 
जानता है, वह जीव ही होता दे, नकि,-परमग्रह्म; अतएव=द्वितीयत्रदा शब्दको जीवपरत्व 
होनेसे ही आदिमम्रद्मशच्द परमत्वेन विशेषित दै इति नच त्राच्यम्‌; क्‍यों ? जीवमें ब्रह्मपदे 
प्रयोगका सम्भव द्दोनेपरमी प्रकतवाक्यमें परत्रह्मका उपादान हौ त्रह्मपद्से युक्त दै । और जीवमें 
जीवमावको तथा अग्नह्मभावको पू्वैमे दी सिद्धत्व दोनेसे उसमें ब्रह्वज्ञानसाध्यस्वके अभावसे । 
एवश्च, अर्थात्‌ द्वितीयप्रह्मभवनभी परमत्वसे विशेषित ही है । यच्चेति | `ग्रह्म भवति ? इसका 
वृंद्वितत्वरूप जो ब्रह्मत्व उससे आक्रान्त होता है, यह अर्थ है, भक्तिसे प्राक्षणका सम्पूजनकर 
शृद्रमी ब्राह्मण होता है ( म० भा० ) इसकी तरह; दृष्टान्तका स्पष्टीकरण करते हैं-झटरमी 
स्वपूजित जो ब्राह्मणव्यक्ति तदूप नहीं होता है, किन्तु ब्राह्मणत्व जातिसे आक्रान्त होता दै 
इति यत्‌ तत्‌ च न; क्यों? पूर्वोक्त युक्तिसे प्रकृतमें व्यतयमेद्का दी सम्भव दोनेसे 
दृष्टान्तके वेपम्यसे । 

नच--अस्य महिमानमिति, वाक्परोपाचदीयमदस्वपापतिरेव नतु तद्भाव इति 
युक्तम्‌; देदेन्दरयादिमपञ्चविलक्षणे यो येद, प्रपञ्चं तद्विभूर्ति च यो वेद, स बीतशोको 
भवतीत्येवं परत्वात्‌ । नच यथा नयः स्पन्दमाना, इति भिन्ननदीदृषटान्तोक्तिरयुक्तेति 


९४८ अट्रैतसिद्धिः । [अहंब्रह्ास्मीत्याद्यनेकथुतिस्सृत्यथक० | 


वाच्यम्‌ स्पष्टभेदविल्यनमात्रपरत्वेन इषटान्तोपपत्तेरुक्तत्वात्‌। परात्परं पुरुपमुपेति दिव्य- 
मिति न देशान्तरस्थव्रहप्राध्युक्तिपरा; तस्याः सगुणोपासनाफलत्वेन ब्रह्मविद्याफलला- 
सम्भवेन स्वरुपभूततरहममासतपरत्वात्‌ नच-अद्वेतमते नित्यं ब्रह्मभूतस्यापूवेत्रह्ममावोक्तिर- 
युक्तेति-वाच्यम्‌ ; कण्ठगतचामीकरादो श्रान्तिनिटत्तिमात्रेण म्राप्तमाप्तिस्पतया फललद- 
चनात्‌ । न चारोपनिह त्तेरशाब्दलम्‌; भ्रतार्थापत्तिगम्यतया शाब्दत्वोपपत्तेः । बह्मेबसन्‌ 
ब्रह्माप्येतीति भ्रुतिरप्येक्यपरा । नचात्र प्रथमत्रह्मपदस्य जीवपरत्वाभावे कपेकमेमाववि- 
रोध; । साक्षात्कारमाकालीनोपाधिकभेदमादाय ताइङ्निर्देशोपपत्ते; । 
अस्य महिमानम्‌ ( श्वे० ४।७) इस वाक्यशेपसे प्रहाफे महत्वको ही प्राप्ति है प्रह्म- 
भावकी नहीं यह मानना युक्त दै नच--युक्त नहीं दै क्‍यों? देददन्द्रियादिरूप जो प्रपच्च उस 
प्रपच्यसे विलक्षण व्रहाको जो जानता है, और प्रपच्यको तथा तद्विभूतिको कल्पितत्वेन जानता 
है बह वीतशोक होता दै एतदर्भपरस्व होनेसे नचेति यथा नद्यः स्यन्दमानाः ( मु० ३२८) 
इत्याकारक जो भिन्न-नदीसमुद्रटघान्तकी उक्ति है, वह अयुक्त होगी, नच--अयुक्त नहीं द्दोगी, 
क्यों ? स्पष्ट जो मेद ताद भेदका जो विळ्यन ताहशविलयनमात्रपरत्वप्रयुक्त दष्टान्तकी उप- 
पतिको उक्तत्व होनेसे । और परात्परं पुरुपमुपति दिव्यम्‌ (मुं० ३।२।८) यद श्रुति देशान्तरमे 
स्थित जो ब्रहम तादृश ग्रह्मकी जो प्राप्ति तादश प्राप्तिपरा नहीं दे, क्‍यों ! तस्याःन्देशान्तर- 
स्थितप्रह्मप्राप्तिको सगुणोपासनाका फलत्व होनेसे उसमें ब्रह्मवि्ाफलत्वके असम्भवसे, उक्त 
वाक्यको स्वरूपभूत श्रह्मप्राप्तिपरत्व होनेसे । नचेति । अद्वैत मतें नित्यत्रहामूत जो जीव द्दै 
उसको अपूव जो ब्रह्मभाव उसकी उक्ति अयुक्त है इति नच वाच्यम्‌; कण्ठगतविस्मृतचामी- 
करादिमें भ्रान्विनिवृत्तिमात्रसे प्राप्तप्राप्रिख्पत्वप्रयुक्तफळत्बके देखनेसे । आरोपकी निद 
त्तिको अधाव्युस्व है; नच=भशाब्दत्व नहीं दै, क्यों ? थुताथांपत्तिगम्यत्वेन शाब्दत्वकी उपपत्ति 
होनेसे । तरह सन्‌ श्रक्माप्येति (यू० ४।४।६) यह श्ुतिमी ऐक्यपरा दै । अत्रेव सन्‌ 
इत्या दिमें प्रथमप्रद्मपदुको जीवपरत्व न होनेपर कर्तृकर्मभावका विरोध-एक ही पदार्थको ग्ापतिके 
ग्रति कर्मता और कतृंता नहीं बन सकती है, अतः विरोध है, नच-विरोध नहीं दै, क्‍यों ? 
साक्षात्कारसे प्राकालीन जो औपाधिक भेद है उस मेदको लेकर तादशनिर्देशकी उपपत्ति होनेसे । 
परेज्व्यये सबै एकीभवन्ति इत्येतदपि मानम्‌ । नच “ गावः सायं गो एकी- 
भवन्ति।' एकीभूताः पाः सर्वे वबुः पाण्डवं शरे! । कीटो भ्रमरेणेकीभूत इति स्यानेः 
कयमेकयसाहस्यनिवन्धनैकी भावस्य गोट्पकीटश्रमरादौ दशनात्‌ अत्रापि तरेव निमित्तेः 
गोण एकीभाव इति-वाच्यम्‌। झुख्यत्वे सम्भवति गोणत्वस्यायोगात्‌ । व्रहोक्यमात्रपरत्वेन 
सठृदुःचरितस्य नानेकाथेपरत्वशङ्कापि। नच ऐक्यस्य प्रागेव सिद्धतया. अभूततद्भावार्थ- 
ख्वि्रत्ययायोगः स्वगहनिश्षिप्ताज्ातनिधिवत््‌  सतोऽप्याद्ृतत्वेनाभूतसमतया च्तिप्रत्ययोप- 


पत्तेः। नच परेऽव्यय इति श्रुतसप्षमरीद्ानिरश्चुतदृतीयः कल्पनापत्ति्ेति-वाच्यम्‌ ; अरत्यन्त- 
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राजुसारेण सप्तम्पा अननुसरणीयत्वात्‌ । नच परमं साम्युपैति, परात्परं पुरुपयुपती, 
ति पूर्वोत्तरवाक्यविरोधः तस्य भागेव निरासात्‌ । 

परेऽव्यये सर्व एकी भवन्ति ( मुँ०।३।२।७ ) यही अभेदमे प्रमाण है । नचेति “ गाव: 
सायं गोछे.एकी भवन्ति? यहाँपर स्थामैक्यप्रयुक्त एकीभावके देखनेसे, एकीभूताः नृपाः सर्वे 
बबरः पाण्डवं झरे: । यहाँपर मतैक्यप्रयुक्त एकीभावके देखनेसे ‹ कीरो भ्रमरेण एकीभूतः ? 
यहाँ साइड्यप्रयुक्त एकीभाव देखनेसे, प्रकृतमंभी उक्त निमित्तोसे ही गोण एकीमाच है, इति 
नच वाच्यम्‌ क्यों  जीवम्रक्षफे ऐक्यमें मुख्यत्वका सम्भव द्ोनेपर गौणत्वके अयोगसे 
्ह्ेक्यपरतव होनेसे एकवार उचरितमे ऐक्यको प्रथम ही सिद्ध दोनेसे अभूततद्वावार्थक जो 
एकीमवन्ति एतत्मविष्ट च्विप्रत्यय दै, उसका अयोग है नच-अयोग नहीं दै, क्‍यों ? खग्रह- 
निक्षिप्त अज्ञातनिधि जसे अभूतसम होती दै, तैसे सत्‌कोभी आत्रृतत्वप्रयुक्रअभूतसमत्व होनेसे 
चिबप्रत्ययकी उपपत्तिसे । नचेति | ' परेऽव्यये ? इस रीतिसे श्रुत जो सप्तमी दै उसकी हानि 
होगी और प्रेण अव्ययेन एकी भवन्ति इस रीतिसे तृतीयाकी कल्पना फी आपत्ति है, 
इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? अभेद्योधक थुत्यनुसार सप्तमीको अनुसरणीयत्व न: दोनेसे । 
नचेति । परमं साम्यमुपैति ( मुं०३।१।३ ) परात्परं पुरुपमुपैति दिव्यम्‌ ( मु०३।२८ ) इन 
पूर्वोत्तर वाक्याँके साथ विरोध है, नच=विरोध नहीं है, कया ? तस्य--उक्त बिरोधका प्रागेत्र- 
इसी परिच्छेदमँ पूव ही निरास द्ोनेसे । 

तथा--अन्तर्या मिप्रकरणस्थं ' नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ेतिबाक्ये अक्षरप्रकरणस्थ 
“ नान्यदतोऽस्ति द्रऐति'बाक्ये च ऐक्ये भ्रमाणम्‌ । नचात इत्यनेन प्रस्तुत सर्य नियन्तारं 
परामृश्यान्यो द्रष्टा नास्तीत्युक्तेः स्वनियामकद्र्न्तरनिषेध आयाति, न तु दृष्ट्सामान्य- 
निषेधः अस्मिन्‌ ग्रामे अयमेव सर्वनियामको नान्यः पुरुपो$5तीत्यादावन्यशब्दस्य 
स्तुतसहश्ञान्यपरतया व्युत्पन्नत्वात्‌ समानमितरच्छयनेनेत्यत्र इतरशब्दस्य पृैनिर्दि्ट- 
सह्दापरत्वोक्तेथेति-वाच्यम्‌ ; अनेन हि एतत्‌ सर्व वेदेति प्रतिज्ञातस्य एकविज्ञानेन सर्यवि- 
ज्ञानस्योपपादनार्थ अन्यत्वेन प्रतीतेन जीवेनाभेदबोधनात्‌ अचेतनतर्गस्प अतोऽन्यदार्त, 
नेति नेतीति निपेधा्च जीवन्रह्ा मेदएव वाक्यप्रमेयः । दृष्टान्ते तु अभेदस्याविवक्षित- 
त्वात्‌ सदुक्तम्रकाराश्रयणे बाधकाभावात्‌ । 

र तैसे अन्तयां मिप्रकरणमें स्थित ' क दृष्टा २ (वू० ३।७।२३ ) यद्द वाक्य 
तथा अक्षरप्रकरमें स्थित ' नान्यदतोञसित्रष् ! (थू० २।८।११ ) यद्‌ वाक्य ऐक्यमें प्रमाण दै। 
शक्कते नचेति। अत; ? इस पद्से प्रस्तुत जो सर्वनियन्ता दवै उसका परामर्शकर अन्य द्रष्टा 
नहीं है इस उक्तिसे स्वनियामक जो अन्य द्रष्टा उसका निपेत्र आता है द्रष्टसामान्यका निषेध 
नहीं आता दै-इस आममें यदी सबैका नियामक है अन्य पुरुप नहीं दै इत्यादिमें अन्यशब्दको 
प्रस्तुतफे सदश जो अन्य तारशअन्यपरत्वेन व्युसबत्व नेसे, और “ समानमितरच्छयेनेन ? 


९५० अद्वैतसिद्धिः । [ अहंत्रह्मास्मीत्याद्यनेकथुतिस्सरत्यथेक० ] 


( जे० ७१२ ) यहाँपर इतर शब्दको पूरैनिर्दिष्क जो सदृश तादृश सदृशपरत्वकी उक्तिसेभी 
इति नच वाच्यम्‌; क्यों १ अनेन हि. एतत्‌ सर्व वेद? ( बुः १४७ ) इस रीतिसे प्रति- 
ज्ञात जो एक विज्ञानसे सर्वविज्ञान है उस विशानके उपपादनके लिए अन्यत्वेन प्रतीत जीवके 
साथ अभेदबोघनसे और अचेतनसमुदायका अतोऽन्यदात्तम्‌ (यृ ०३।७।२३ ) नेति नेति 
(वृ० ३९२६ ) इत्यादि निपेधसे जोवत्रह्मका अभेद ही वाक्यका प्रमेय है । दृष्टान्ते तु= 
८ अरिमन्मामे अयमेव ? इत्यादि दृष्टान्तमें अभेदृको अविवक्षितस्व होनेसे त्वदुक्त प्रकारके आश्र- 
यणमें बाघकफे मभावसे । 

न चात्रापयम्तयामरिवाक्ये य आत्मनोऽन्तरः यमात्मा न वेद यस्यात्मा शरीरं य 
आत्मानमन्तरो यमयति इति पूषेवाक्येन एप त आत्मा$न्तर्याम्यृतः, अतोऽन्यदात्तपि- 
त्युत्तताक्ये च विरोध; तत्र परमातमनोऽन्यं चेतनमज्ीकृत्य तस्यातियुक्तत्वेनास्वातन्त्रय- 
स्यैबोक्तिरिति-वाच्यम्‌ , एवेवाकयस्यौपाधिकमेदमात्रेणोपपत्ते; । उत्तरवाक्येन न चेत- 
नान्तरस्पावियोगो विधीयते किन्तु एपोऽनतर्यामी ते आत्मेति जीवस्वरूपभूतादन्तर्यामिणो 
व्यतिरिक्तं सबै आते विनश्वरमिति वा मिथ्येति वा बोधनामविरोधशङ्का अतएव अक्षर- 
बाकये$पि “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याचन्द्रमसौ विश्वतो तिष्ठतः ! इत्यादिः 
पुबेवाक्येन विरोध-इत्यपास्तम्‌ । 

नचेति । यहाँ अन्तयोमिवाक्यमेंभी ' य आत्मनोडन्तरः यमात्मा न चेद्‌ ? ( शत० 
१४, ५, ५, ३०; ) इत्यादिरूप पूर्वेवाक्यफे साथ और “ एप ते आत्मा अन्तरयाम्यमृतः ! ( शत० 
२४।५।५।३०; वृ० ३।५।३ ) अवोच्न्यदात्तेम ( ब्‌०३।७२३ ) उस उत्तरवाक्यफे साथ 
विरोध है-तत्र=डक्त बाक्यमें परमात्मासे अन्यचेतनका अज्ञोकारकर तस्य=उस परमात्मासे 
अन्यचेतनको आर्तियुक्तल्वेन-आर्तिप्रयुक्तत्वस अस्वातन्त्र्यकी ही उक्ति है, इति नच वाच्यम्‌, 
क्यों १ पूर्दवाक्यकी औपाधिक मेदमात्रसे उपपत्ति होनेसे, और उत्तरवाक्यसे चेतनान्तर= 
परमात्मभिन्न चेतनमें आतियोग+=दुःखयोग विद्धित नहीं होता दै-किन्तु * एपोऽन्तयामी ते 
आत्मा ? इस जीवस्वरूप भूत जो अन्तयोमी तादृश अन्तयामीसे व्यतिरिक्त स्वे आत्तेम्‌= 
बिनश्वर दे, या मिथ्या है इस अर्थका बोधन ददोनेसे विरोधकी शङ्का नहीं हे । अतएव= 
उक्ताईब्यवस्थापनसे ही अक्षरवाक्यमेंभी ' एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूय्यीचन्द्रमसौ 
विधृतौ तिष्ठत: ! ( वृ०।३।४।४ ) इस्यादिरूप जो पू्ेवाक्य उसके साथ विरोध है यह कथः 
नभी अपास्त हुआ । 

किञ्च द्वितीयाद्वै भयं भवतीति भेदस्य भयहेतुत्वेन निन्दितत्वादप्यमेद एवोपनि- 

पद्म्यु: । नद-अस्य विरोधिनः समानात्‌ भयं भवतीत्येवाथ;; खोके तारशादेव भय 
भवतीति छोकसिद्धालवादित्वात्‌ परेत्र “तस्मादेकाकी विभेति? उतरत्र {तस्मादेकाकी न 
' रमत? इति श्रवणाचेति-ाच्यम्‌ । यन्मदन्यन्नास्ति कस्मान्न बिभेमीति तत एवास्य भये 
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वीयायेति श्तेः। सामान्यतो द्वितीयमात्रदशनात्‌ विशेषक्पनायोगात्‌ एकाकी विभेतीति 
पू्ेवाकये परमार्थदनर हितस्य तक्षिमित्तमयसम्भत्रात्‌ एकाकी विभेतीत्युक्तम्‌ । उत्तर- 
वाक्ये “तस्मादेकाकी न रमते ? इत्यत्र इषटसंयोगजन्यरतेरेकाकिन्यभावात्‌ एकाकिनोरः 
तिर्नास्तीत्युक्तम्‌ । ततश्चातस््ञविपयोक्तवाक्यानुसारेण तसतज्विपयमध्यवाक्यस्य स्वाई- 
समपैणेनाप्युपयुक्तलात्‌ तद्विरोध्यथेपरत्वायोगात्‌ एतस्मिचुद्रमन्तर कुरुते अथ तस्य 
भयं भवतीति भेदनिन्दयाप्यभेदसिद्धिः । 

किञ्चेति । ' द्वितीयाद्वै भयं भवति? ( वृ० १।४।२ ) इस रीतिसे भेद॒फो भयहेतुत्येन 
निन्दितत्व दोनेसेभी अभेद ह्री उपनिपदोसे गम्य है । नचेति | अस्य-इस जीवका बिरोधि 
जो समान है तादश समानसे भय द्वोता दै, यही उक्त श्रतिका अर्थ है, छोकमें तादशसे ही 
विरोधी समानसे ही भय होता दै, फढतः इस वाक्यको छोकसिद्धानुवादित्व द्वोनेसे उक्तविध 
दी इसका अर्थ है और इस वाक्यसे पूर्वमें, ' तस्मादेकाकी बिभति ? ( वृ० १४२ ) इस 
अवणसे और इससे उत्तरम ' तस्मादेकाकी न रमते ' ( वृ० १।४।३ ) इस श्रवणसेभी; इति चेन्न; 
क्यों १ ' यन्मदन्यन्नास्ति कस्मान्नविभेमीति तत एबास्य भयं वीयाय ? ( वृ १॥४॥२) इस 
श्रुतिसे सामान्यतः द्वितीयमाग्रके ही दशनको भयद्देतुस्व होनेसे विशोपकर्पनायोगात्‌=विरोधि 
जो समान उससे भय होता है इत्याकारक विशेपकल्पनाफे अयोगसे । और एकाको विभेति 
( वृ० १।।२ ) इस पूर्ववाक्यमें परमार्थद्शेनसे रहित जो पुरुप दै उसको तन्निमित्त=परमार्य- 
दर्शनप्रतियन्धका विद्यानिमित्तक चिन्तादिरूपभयका सम्भव दोनेसे एकाकी=बिरोधि समानसे 
रहितभी एकाकी भीत द्दोता दै यह कद्दा दै । और उत्तरवाक्यमे ' तरमादेकाक़ी न रमते ? 
( वृ० १।४।३ ) यद्दॉपर इष्टके सम्यन्धसे जन्य जो रति दै उस रतिका अफेठेमे अभाव होनेसे, 
एकाकीको रति नहीं है यहद कहा दे। फलतः अतत्तज्ञविपयक जो उक्त वाक्य है, तदनुसार 
तत्वज्ञविपयक्रमध्यमवाक्यको स्वार्थलमपंणसेभी उपयुक्तत्व दोनेसे तद्विरोधि=यथाश्चुतार्थविरोभि 
जो अर्थ ताद्दश अर्थपरत्वके अयोगसे एतरिमिश्नद्र॒मन्तरं कुरते । अथ तस्य भयं भवति ( तै० २७) 
इस मेदनिन्दासेभी अभेदकी सिद्धि दै । 

नच--एतस्मिक्षिति श्रवणात्‌ स्त्रगतभेद्‌निपेधोऽयम्‌ , न मेदमात्रनिपेध इति- 
शङ्कयम्‌; असपार्यकारशब्दस्वारस्यादप्य्थकोत्पदस्तारस्यात्‌ , एतस्य प्रतियोगित्येनातु- 
हछखाच, भेदभात्रनिपेधपरतया तद्विश्ेषनिपेधपरत्वकल्पनायोगात्‌ । एवं एको देवः 
सवेभूतेपु गूढः इत्यादिश्वतिरात्मेक्ये प्रमाणम्‌ । नच-अन्तर्याम्येक्यपरेयं श्रतिः ' यतो 
वा इमाति भूतानि जायन्ते ! इत्यादाविव भूतशब्दस्य चेतनपरत्वादिति-वाच्यम्‌ ; दृश- 
न्तासम्प्रतिपत्ते;; चेतनस्य जायमानत्वाद्ययोगात्‌ भूतहिसानिपेधवाक्य इव चेतनाधिप्टित- 
प्राणशरीरादेव भूतशब्दुवाच्यत्वात्‌ । अतएव “एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: 
इत्यादिस्मृतिरपि | एवं यावन्मोह तु भेद! स्पात्‌ जीवस्य चपरस्य च । तत; परं न 


९५२ अद्वेतसिद्धि: । [ अ्गर्ास्मीत्यायनेकश्रतिस्सृत्यर्थक०] 


भेदोऽस्ति मेदहेतोरमावतः ॥ बिमेदजनकेञ्चाने नाशमात्यन्तिकं गते। “आत्मनो ब्रह्मणो 
भेदमसन्तं कः करिष्यति ॥ ! इत्यादिस्मृत्या भेद्स्पाविद्यकत्वप्रतीतेरमेद एव तात्विक 
इति गम्यते नचात्र मेदशब्दो मित्रभेद इत्यादाबिब वैमत्याथे!, तथासति रक्षणापत्ते 
अन्योन्यामावादेरेव म्रुख्यत्वात्‌ शरता्थस्यागस्यान्याप्यत्वात्‌। 
नचेति । ' एवरिमन्‌ ' इस सप्तम्यन्तके अवणसे यह उक्त शुतिमे निपिद्धभेद खगतमेद 
है, मेदमात्रका निपेध नहीं दे, इति नच शहुयम्‌; क्यों ! उक्त तिमे अस्पार्थक जो ' अर ? 
शब्द है उसके स्वारस्यसे और अप्यर्थक जो ' उत्‌? शब्द है उसके स्वारस्यसे और एतस्य= 
एततपदार्थका प्रवियोगित्वेन उल्लेख न होनेसे भेदमात्रनिपेधपरत्व होनेसे तद्विशेप=भेदविशेप= 
खगतमेंदका जो निषेध तादृश निपेधपरत्वकी कल्पनाफे अयोगसे=अरमू=भल्प उत्‌=भी 
अन्तरमू=भेदको कुरुते=्जानता है, यदि तो उसको भय होता दै इस्यर्थक उक्त श्रुतिसे भेद- 
सामान्यकी निन्दा दे, न कि खगतमेंदकी ही । इसी रीतिसे एको देवः सर्वभूतेषु गढ: 
(3० ६११ ) इत्यादि अतिभी प्रस्तुत ऐक्यमें प्रमाण दै । नचेति । यह श्रुति अन्तय्यांमीका 
जो ऐक्य ताद ऐक्यपरा है * यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते ? ( तै० ३।१।१ ) इत्यादिकी 
तरह भूतशब्द्को चेतनपरत्ब द्वोनेसे इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? दष्टान्तमें सम्मति न होनेसे- 
चेतनमें जायमानत्व तथा जीवनत्वादिका अयोग होनेसे भूतहिसानिपेधवाक्ये इवरमा दिस्यात्‌ 
सर्वाभूतानि । यद्वापर जैसे भूतशब्द चेतनसे अधिष्ठित प्राणशरीरादिपर दै, पैसे ऐको देवः 
सर्मभूतेयु गूढः ( खे०६।११ ) यहापरमी चेतनाधिष्ठितप्राणशरीरादिको भूतशब्द॒वाच्यत्व होनेसे । 
अतएव=व्यवस्थापितार्थक श्रुतिफी अनुसारिणी दोनेसे ही * एक एब हि भूतात्मा भूते भूते 
व्यवस्थितः | एकधा बहुधा चेव इस्यते जलचन्द्रवत्‌ ? यद स्थति भी ऐक्यमे प्रमाण दै । 
इस रीतिसे जबतक अज्ञान है तबतक जीव तथा परमात्माफा भेद दे तत१=अज्ञाननाशके बाद 
भेद नहीं रहता हे, भेदका देतु जो अज्ञान उसके अभावसे । भेदजनक अज्ञानके आत्यन्तिक 
नष्ट दोनेपर आत्मा और परमात्मा इन दोनोंके मिथ्या भेदको फिर कौन करेगा, इत्यादि 
स्टृतिसे भेदके आविद्यकत्वकी प्रतीति होनेसे तात्त्विक अभेद ही अवगत होता है । नचेति । 
अत्रञडक्तस्मतिमे मेदशव्द “ मित्रमेद्‌ ' इत्यादिवत्‌ वैमत्याथेक दै-मित्रभेद यद्दाँपर जैसे भेद- 
शब्दका विरुद्धमतित्वरूप वैमत्य अभे है पसे उक्त स्मृतिमंभी भेदशब्दका वेमत्य अथे है; नच= 
जैमत्यरूप अधे नहीं दो सकता है, फ्यों ? छक्षणाकी आपत्तिसे अन्योन्याभावादिको ही 
भेदशब्वुका सुल्यारथत्व दोनेसे=ैमत्यत्र=विसुद्धमतित्वरूप है उसकी अपेक्षा छाघवतः अन्यो- 
न्याभावत्वर्प अखण्डधमैको ही भिदिघातुशक्यतावच्छेद्कत्च मानना उचित दै यह भाव दै । 
और यथाथुताथेके त्यागको अन्याय्यस्व होनेसे-* घटवान्‌ पटवतो भिन्नः ? इत्या दिस्थलमें 
विछक्षणायमिद्धातुके शकयतावच्छेदक घटवस्वादिक दैं, उन्हॉका आदिपदसे ग्रहण दे । 
क्षेत्रकै चापि मां विद्धि सवेक्षेत्रप्‌ भारत । इत्यादिस्पृतिरप्यत्र मानम्‌ । नच-श्षेत्र 


' सहं मां सर्वे्षेत्रेष विद्धीत्ययेः “ महाभूतान्यहक्कार ' इत्यायुक्त्या पतस्कषेत्रै समासेन 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्बल्ति | ९५३ 


सबिकारुदाहृतम्‌ , इत्पनेन “ यस्य पृथिवी शरीर'मिस्यादिशुत्येखरशरीरतयोक्त चेतना- 
चेतनात्मक सर्व क्षेत्रमित्युक्तलादिति-बोच्यम्‌; सर्वनियामकतया सकलक्षेत्रसम्बन्धस्य 
प्रागेव सिद्धः पोनरुक्त्यापत्ते;; तत्तस्केत्राधिष्ठातत्वेन श्षेत्रजपदवाच्यजीवाभेद्परलस्पैयोचि- 
तत्वात्‌ । अतएव ` कषत्राणि च शरीराणि बीजानि च शुभाशुभे । श्रुतात्ति येति योगारमा 
ततः क्षेत्रज्ञ उच्यते । प्रकृतेशन विकाराणां ठ्रष्टारमगुणात्मकम्‌ । तरमु तु कर्तारं 
गुणसंहतम ॥ ! इत्यादिस्मृतो क्षेत्रजञशव्द्स्य सर्वान्तर्यामिसबज्परत्पेजपि प्रकृते तद्सम्मवः; 
जीवे सुप्रसिद्धत्वाच | नच शाख्नस्था वेति न्यायः; तस्य एकतराशाख्रीयविपयत्वातु; एव- 
मन्यान्यपि वाक्यानि यथासम्भवमेक्ये योज्यानि । तस्मादागम पेक्ये मानम्‌ ॥ 
इत्यद्वेतसिद्धो अहंब्रह्मास्मीत्याद्यनेकश्षृतिस्सृत्यधकथनम्‌॥ 

हे भारत सवेक्षेत्रामं क्षेत्रज्ञभी मुझको समझ । ( गी० १३।२ ) इत्यादि स्मृतिभी ऐक्यमें 
प्रमाण है । नचेति । क्षेत्रज्ञेस्सवेज्ञ मुझको सवेक्षेत्रोम जान यद्द अर्थ है-मद्दाभूतान्यहक्वारः 
(गी० १३।५) इत्यादि कहकर ' एतम्क्षेत्र समासेन सविकारमुदाहृतम्‌ ? (गी० १३६) 
इससे; यस्य प्रथिवी शरीरम्‌ ( बृ० ३७७) इत्यादिश्रुतिसे ईश्वरशरीरत्वेन उक्त जो चेतना- 
चेतनात्मक सवे दै वह सबै “ क्षेत्रमू ? क्षेत्र है इस रीतिसे उक्त्व होनेसे । इति नच वाच्यम्‌ ; 
क्यों? सवेनियामकत्वेन सकल क्षेत्रोंफे साथ सम्बन्धको पूरं ही सिद्ध दोनेसे पुनरुक्तिकी 
आपत्तिसे । और तत्ततूक्षेत्राधिष्ातृत्वेन क्षेत्रज्ञपदवाच्य जो जीव हैं ताइश जीवोंका जो अमेद्‌ 
तादश अमेदपरत्वको ही उचितत्व होनेसे, अतएवेति | शरीररुप क्षेत्र और शारप्रतिपाद्य 
शुभाझुभकर्मरूप बीज इन्होंको यतः योगात्मा जानता है ततः क्षेत्रज्ञ कहा जाता है, प्रकृतिक 
बिकारोंका द्रष्टा ऐसा जो अगुणात्मक परमात्मा है उसको क्षेत्रज्ञ कहते दे, और गुणयुक्त 
कत्तांको जीव कहते हैं ' महाभारत शान्तिपने मोक्ष ? इत्यादि स्मृतिमे क्षेत्रज्ञ शब्दको सर्वा- 
न्वय्योमि जो सर्वेज्ञ तादश समेज्ञत्वपरत्व होनेपरभी प्रकृते-्क्षेत्रश चापि मां बिद्धि (गी० १३।२) 
इस गीतावाक्यमें क्षेत्रज्ञपद्से सर्वज्ञके अद्णफा असम्भव दै । और क्षेत्रज्ञ शब्दको जीवमें 
सुप्रसिद्धत दोनेसेभी । शाखरस्था वा तन्निमित्तत्वात्‌ ( जै० १।३।९) यह न्याय यद्दाँपर देर्‌ 
इस न्यायसे जैसे आर्य्यशास्रमे प्रसिद्ध यवादि पदोंफे दीर्षश्कादिरूप ही अर्थ लिए जाते ह 
म्हेच्छप्रसिद्धिसे प्रियंग्वादिरूप नहीं तैसे उक्त मोक्षघर्मसे प्रसिद्ध क्षेत्रज्ञ शब्दका अर्थ सर्वज्ञ ही 
लेना चाहिए, न कि जीव; नच=्यद्द न्याय यद्दों नहीं हग सकता है, क्यों? तस्य=उक्त 
न्यायको एकतराशास्त्रीयविपयत्व द्ोनेसे>जहाँ दो अथामे एक अर्थ अशास्रीयञआय्यंशास्रीय 
न हो वहॉपर यह न्याय प्रवृत्त होता दै, और जद्दाँपर दोनों अर्थ भाय्येशास्त्रीय हों यहाँपर 
यह न्याय नहीं प्रदत्त होता है और प्रकृतमें तो जीव तथा ईश्वर ये दोनों दी क्षेत्रज्ञपदरये अर्थ 
आर्य्यशास्नतः सिद्ध दै अतः यहाँ इस न्यायको अवकाश नहीं दै । इसी रीतिसे अन्यवाक्यभी 
यथासम्भव ऐक्यमें योजनीय हैं । फलत; आगम ऐक्यमें प्रमाण है ॥ 

इति सरखायामहंग्रह्मास्मीत्याधने क श्रुतिस्सृ्यर्थकथनम्‌ ॥ 


१ 


९५४ अद्वतसिद्धिः । [ जीवत्रह्माभेदानुमानम_ ] 


अथ जीवच्रह्मामेदानुमानम्‌ । 


एत्रमनुमानभपि तत्र मानम्‌। जीवाः परमार्मनस्तस्ततो न भिद्यन्ते; आत्मत्वात्‌ ; 
परमात्मवत्‌ । नदु-आत्मत्वे जातिरत्र हेतुः; तथा चाभेदे हेतूच्छित्तिरेव प्रतिकूलतके 
इति-चेन्न; तत्तवतो$मेदेडपि व्याबहारिकमेदेनेव व्यावहारिकजातेरचुच्छेदोपपततः । ज्ञात- 
त्यादित्यप्यत्र हेतुः जीवे उपथेये अन्तःकरणोपहितहत्तेस्तस्पासिद्धेरभावात्‌ । व्यवहारे 
स्रभिनज्ञानानपेक्षत्व॑ हेतुः | तवापि जीवस्य स्वाभिन्ननित्यज्ञानस्यावराध्यव्यवहारविपय- 
त्वात_। अवाध्यत्वप्रप्यत्न हेतुः । नच-जडे व्यभिचारः तत्र वाध्यत्वेन हेतोरभावात्‌ ; 
तालििकमेदस्य सवेत्रासस्वेन व्यभिचारानवकाशात्‌ । नच-एवं व्याबद्दारिकभेदच्यतिर- 
कोडप्येबमेव साध्यतां जीवपरमात्मनोरिति वाच्यम्‌ , तत्र प्रत्यक्षविरोधस्येब वाधकत्वात 
ु्यतुग्रहाचामाससाम्यापादनाम्रयोजकत्वानबकाशात्‌ । 

अथ सरलायां जीवत्रह्मामेदानुमानम्‌ । 

एवम्‌=नैसे आगम जीवत्रहक्यमे प्रमाण है, तैसे अनुमानभी जीवत्रहवेक्यमे प्रमाण दै । 
अनुमान दिखडाते हैं, जीव, परमास्मासे तत्त्वतः भिन्न नहीं दै, आत्मत्व होनेसे परमात्मवत्‌ | 
झङ्कते नन्चिति | आत्मत्वरूप जाति इस अनुमानमें हेतु है, तथाच अभेद होनेपर एकव्यक्ति- 
रृत्तिधर्मो न जातिः । इस नियमके अनुसार हेतुका उच्छेद ही इस अलुमानमें प्रतिकूल तर्फ दै, 
इति चेन्न क्यों ? तत्त्वतः अभेद होनेपरभी व्यावहारिक भेद्सेद्दी व्यावहारिक जातिफे अनुच्छे- 
दकी उपपत्तिसे । ज्ञातृत्वात्‌ यद्दभी उक्तस्थलमे हेतु है । शङ्का भात्मामें ज्ञातृत्व आपके मतमें नहीं 
है अतः यदद हेतु असिद्ध दै,समाधान=उपधेयरूपजीवमे-अन्तःकरणोपद्दितम वृत्ति होनेसे तस्य= 
ज्ञातृत्वक्री असिद्धिफे अभावसे-अन्तःकरणोपहितमे ज्ञातृत्वके सद्भावसे सवेथा असिद्धि नहीं दे। 
और व्यवहारमे स्वभिन्नन्ञानानपेक्षत्वभी ऐक्यसाधक देतु दै । और तुम्हारे मतमेंभी खाभिन्न- 
नित्यज्ञानाभिन्न जो जीव दै उस जीवको अवाध्यन्यवद्ारविपयत्च होनेसे अत्राध्यत्वभी ऐक्यमें 
हेतु दै=स्ाभिन्ननित्यज्ञानस्य इसका अर्थ यह दै कि-स्वाभिन्नं साक्षिरूप नित्यज्ञानं यस्य सः= 
स्वाभिन्ननित्यज्ञानः तादृशस्य प्रकृत दवैतीके मतमें धर्मीके रहते हुए जिस घमेका उत्पादन और 
नाश द्दोता दो उस धसे अन्य जो धर्म है, तादश धर्मका धर्नीके साथ अभेद दै, और भेद- 
प्रतिनिधिविशेष पदार्थस धर्मधर्मिभाव है ऐसा स्वीकार हे, अतः साक्षी और जीव इन 
दोनोंका अभेद है। जडमें व्यभिचार है-अवाध्यत्व जडमें दै परन्तु ऐक्यरूप साध्य नहीं दै अतः 
व्यभिचार दे नचस्च्यभिचार नहीं दे, क्या ? तत्र-जड में वाध्यत्व दोनेसे अवाध्यलरूप देतुके 
अभावसे । और तात्विक मेदका सर्वत्र असत्व दोनेसे व्यभिचारके अनवकाशसे । शङ्कते नचेति | 
ऐक्य होनेपर जीवपरमात्माका जो ज्याबह्वारिक भेद है, उसका अभावभी इसी प्रकारसे सिद्ध 
किया जाय, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों? तत्ररजीबपरमात्माके ड्य़ाबद्दारिकमेंदाभावफे सिद्ध 
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करनेमै प्रत्यक्षके विरोधको ही वाधकत्व होनेसे | और श्रुतिका अनुग्रह होनेसे आभाससाम्यके 
आपादनको और अप्रयोजकत्वको अनवकाश होनेसे | 
„_ अतएव विमता जीवाभ्रेत्रात्‌ तत्वतो न भिचन्ते, जीवतात्‌ चैत्रवदिति जीवैक्ये, 
विमता जीवा सस्तुतो ब्रह्मणो न भिद्यन्ते वस्तुत्वात्‌ , त्रह्मवदिति ग्रह्मजीवैक्ये च यद 
चुमाने तत्र व्यवहारतो5पि न भिद्यन्त इत्यप्येवं साध्यतामित्याभाससाम्यम्‌-अपास्तम्‌ । 
एवं विमतानि शरीराणि, चेत्राधिष्ठितानि, शरीरत्वात्‌ , संमतबत्‌ । नच-एताबता न 
जीवेक्यासिद्धिः चेत्राथिष्टितत्वेऽपि अन्याधिषितर्बसम्भतात्‌ , चत्रमात्राधिष्ठितत्वे तु 
अन्तर्याम्यधिष्ठितत्येन दृष्टान्ते साध्यवैकल्यापत्तिरिति-वाच्यम्‌ , चेत्रमात्रसंसायधिष्टि- 
तसस्य साध्यत्वात्‌ । चेत्रमात्रभोंगायतनानीति वा साध्यम्‌ नच भोक्तृत्वमन्तःकरणविशि- 
एस्य; तच भति शरीरं भिन्नम्‌, यथेकं शुद्धचैतन्यं तन्न भोक्रिति वाथ इति-ाच्यम्‌ ; 
भोक्तृत्वस्य विशिष्ठटत्तित्वेअपि विशेष्यहृचित्वानपायात्‌। नचैवै विमतानि शरीराणि चेत्रम- 
नसैव युक्तानीत्पाभाससाम्यम्‌ , मनसोऽप्यैक्ये व्यवस्थायाः सथानुपपत्तेः श्रत्यनुग्रह्य- 
ननुग्रहाभ्यां विशेपाच इषिसष्िपक्षे तदभ्युपगमाच । 
अतएवब-प्रत्यक्षबिरोधको वाधकत्व होनेसे द्वी, विमत जीव, चैत्रसे तत्त्वत: भिन्न नहीं 
है, जीवत्व होनेसे चैत्रवत्‌, इस रीतिसे जीवैक्यमें, विमत जीव, तत्त्वत: प्रहासे भिन्न नहीं द्द, 
चस्तुत्व द्वोनेसे ब्रह्मवत्‌; इस रीतिसे त्रह्मजीवैक्यमें जो अनुमान दै, तत्र=उस अनुमानमें न्यव 
हारसेभी भिन्न नहीं हैं, यह साध्य किया जाय, इस रीतिसे आभाससाम्य अपास्त हुआ= 
विमता जीवाः, चेत्रात्‌ तत्त्वतो न भिदन्ते वस्तुत्वात्‌ चैत्रवत्‌, विमता जीवाः, वस्तुतः 
ग्रझणो न भियन्ते वस्तुत्वात्‌ ब्रह्मवत्‌ इन दोनों अनुमाना पक्ष देतु दृष्टान्तको तदवस्थ 
रखकर साध्यक्री जगहमें “व्यवद्ारतोऽपि न भिद्यन्तेः को जोड देनेसे दो अनुमाना- 
आस तैयार हो जाते हैं, उन्दोंका साम्य उक्त दो अनुमानांमे प्रसक्त था, वद्दभी प्रत्यक्षविरोमको 
बाधकत्व द्दोनेसे अपास्त इुआन्प्रत्यक्षका विरोध होनेसे अन्त्य दोनों अनुमान अनुमानाभास हैं 
प्रथमके दोनों अनुमानोंमे प्रत्यक्षका विरोध नहीं दै, और श्रुतिका अनुम्रद दै अतः साम्य नहीं । 
अनुमानान्तर दिखाते दें-एवमिति | विमत शरीर, येत्रसे अधिष्ठित हैं शरीरत्व होनेसे 
सम्मतवत्‌ । नचेति। इतनेसे जीवके ऐक्यकी सिद्धि नहीं दै, चेत्रसे अधिष्ठित दोनेपरभी अन्यसे 
मभिषितत्वका 'सम्भव ददोनेसे और चैत्रमात्रसे अधिष्टितत्वको विवक्षित द्योनेपर तो अन्तर्यामीसे 
अधिप्ठितत्व ददोनेसे ृ्टान्तमें साध्यफे अभावकी आपत्ति दै, इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? चैत्रमात्र 
जो संसारी तादश संसारीसे अधिष्टितत्वको साध्यत्व होनेसे । अथवा, “ चेत्रमात्रभोगायत- 
नानि? यह साध्य दै । नचेति। भोक्तृत्व अन्तःकरणविदिष्टको है, तश्च=भौर वद्द विशिष्ट तो 
शरीर दारीरफे प्रति भिन्न दै, और जो एक शुद्ध चैतन्य दै वह तो भोक्ता नहीं दै, तथाच वाथ 
है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? मो कूरो विशिष्टमें बृत्तित्व दोनेपरभी उसमें विरेप्य्रत्तित्यफे 
अनपायसे । नचेति । ऐसा दोनेपर विमत शरीर, चेत्रीयमनसे दी युक्त है, शरीरत्व दोनेसे 
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चैत्रीयत्वेन सम्मतशरीरवत्‌ इत्याकारक जो आभास उसका साम्य है; नच=्आभाससाम्य नहीं 
है; क्यों ! मनकाभी ऐक्य होनेपर व्यवस्थाकी सवेथा अनुपपत्ति होनेसे, और शुत्यनुमहसे 
दोनोंमें विशेष होनेसेभी=आस्मैक्यसाघकानुमानमें श्रुतिका आनुकूल्य है, और मन-ऐक्यसाथ- 
कानुमानमें श्रुतिका आनुकूल्य नहीं दै, यह विशेष है, और दृष्टिसृष्टिपक्षेम मनके ऐक्यके 
अभ्युपगमसेभी । 
आत्मा, द्रव्यतापरजात्या नाना न, विशुत्वात्‌ आकाशवत्‌ नच-प्रतिकल्पमाका- 
शस्य भेदेन साध्यवैकरे परिच्छिन्नत्वेन साधकवेकल्येचात्मत्वस्य परमाणुत्यादिवदजा- 
तित्वेऽपि आत्मभेद्सिद्धया चार्थान्तरमिति-याच्यम्‌; आतस्मत्वाधिकरणं, द्रव्यरवापर- 
जात्यैककाले नाना न, समानकालीनमूत्तेमात्रसंयुक्तस्वात्‌ , गगनवदित्यत्र तात्पर्यात्‌ | 
पक्षविशेपणमहि्रा च नार्थान्तरम्‌ । विमतो भेदः मिथ्या, एकस्यां दिशि कट्पितो वा, 
भेदत्वात्‌ , दृष्यत्वद्वा चन्द्रभेदवत्‌ , एकस्यां दिशि क्षणिकत्वादिकल्पितभेदवद्वा। मिथ्याल 
प्रागुक्तमेव नच कल्पितसाधारणभेदस्वासिद्धिः; भेदे अकस्सितत्वस्यैवासिद्धेः | अतएव 
चन्द्रस्य करिपितद्वितीयचन्द्रात्‌ भेदस्य सत्यत्वेन इशान्ते साध्यवैकल्यम्‌ ; मुक्तेः संसारात्‌ 
ब्रह्मणो अदृतात्‌ भेदे च व्यभिचार इति-निरस्तम्‌ ; नचैवमभेदो मिथ्या, अभेदत्वात्‌ , 
देहात्मामेदवदित्यादिसुसाधम्‌ ; शन्यवादापत्तेरुक्तत्वात्‌ । एवं विमता भेदधीः मिथ्या 
मेदधीत्वाचन्द्रमेदधीवत्‌ । नच ब्रह्मादृतमेदभतीस्यादो व्यभिचारः तासामपि पक्षसम- 
त्वात्‌ । आभाससाम्मस्य तात्विकत्वे प्त्येतव्यत्वालुपपत्येव निरासः । 
आत्मा द्रव्यत्वव्याप्यजातिसे नाना नहीं है विसुत्व द्दोनेसे, आकाशवत्‌ । नचेति । 
कल्पकल्पके प्रति आकाशका सेद होनेसे, आकाराम साध्यका अभाव है, ओर आकाशर्मे परि- 
च्छिन्नत्व होनेसे तद्विरुद्धविभुत्वरूप जो साधन उसकाभी अभाव है, और आत्मत्वको परमा- 
गुत्वादिवत्‌ जातित्व न होनेपरभी-मैसे परमाणुत्व जाति नहीं दै, तसे आत्मत्रको जातित्व न 
होनेपरभी आत्ममेदकी सिद्धिसे अर्थान्तरभी दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों? आत्मत्वका अधि- 
करण, द्रव्यस्वव्याप्यजातिसे एककालम नाना नहीं है, समानकालीन जो मूत्तेमात्र तत्संयुक्तत्व 
दोनेसे आकादावत्त्‌ , अत्र=इस अनुमानमें तात्पय्ये होनेसे। और पश्चविशेषणमहिस्ना-आत्मत्व 
जात्यधिकरणल्वरूप जो पक्षमें विशेषण दै, उसकी महिमासे अर्थोन्तरभी नहीं दै । विमत भेद, 
मिथ्या है, या एक दिशामें कल्पित दै, भेदत्व होनेसे या द्श्यत दोनेसे, चन्द्रमेदवत्‌ अथवा 
एकदिशार्मे क्षणिकत्वादिकल्पितमेदवत्‌ । और मिध्यात्व तो पूर्वमे कहा ही दै । नचेति। 
कल्पित तथा अकल्पित एतदुभयसाधारणमेद्त्वकी असिद्धि दै; नच-असिद्धि नहीं दै; क्‍यों ? 
भेदमं अकल्पितलकी ही असिद्धि होनेसे । अतएव=भेदमें अकल्पितत्वकी असिद्धिसे दी, 
चुन्द्रनिष्ठ कल्पितद्वितीयचन्द्रफे भेदको सत्यत्व द्ोनेसे दृष्टान्तमें साध्यवैकल्य दै, और संसारसे 


, जो सुक्तिम भेद दै-उस भेदमें और अनृतसे जो प्रहाम भेद दै उस भेदर्म व्यभिचार है, यहद 
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कथन खण्डित हुआ । नचेति | ऐसा होनेपर अभेद, मिथ्या है, अभेदत्व होनेसे, देद्ात्माभद- 
वतत, इत्यादिमी सुसाध है, नचन्सुसाध नहीं दै, क्यों ? शून्यवादकी आपत्तिको उक्तत्व होनेसे । 
इसी रीतिसे विमत भेदधी, मिथ्या है, भेद्वीत्व होनेसे चन्द्रभेदर्थीवत त्रह्यम और अनुतका जो 
भेद ताइशमेदबिपयक प्रतीत्यादिमें व्यभिचार है, नच-व्यमिचार नहीं है, क्यों ? उन्होकोभी 
पक्षसमत्व होनेसे । और आभाससाम्यके तात्त्विकत्वे=तात्त्विकस्वका स्वीकार द्वोनेपर प्रत्येत- 
व्यस्ताजुपपत््या-हृश्यत्वकी अनुपपत्तिसे ही आभाससाम्यका निरास द्दा 

अतएव--- बिमते तात्विकस्वान्तर्भेदशून्ये महस्वत; ? यदेवं तत्तथा यद्वा खं तथेदं 
यतस्तथा ॥ * इत्यत्र गगनस्य सावयवत्येन न साध्यवैकस्यम्‌; स्वान्तःपदेन स्वावयवा- 
तिरिक्तस्योक्तेः । ? एवं संवित्‌ सवान्तगेणिकस्वाभाविकभेदहीना, उपाधिमन्तरेणाविभा- 
व्यमानमेदत्वात्‌ , गगनवत्‌ , नच साध्यवैकल्यम्‌ ; नेयायिकदिशा दृष्टान्तलोक्ते: । नच- 
इच्छादेरपि घटपटाद्युपाधिभेदेन विभाव्यमानभेदतया व्यभिचारस्तेप्विति-बाच्यम्‌; । 
इच्छादीनामेकान्तः करणपरिणामत्वेन तत्रापि साध्यसत्वात्‌ विमतो अव्याप्पद्रचिषर्मान- 
वच्छिन्नप्रतियोगिताको भेदः स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगी, मेदत्वात्‌ संयुक्त- 
भेदवत्‌ , विमतो, भेदः, केवलान्वर्यत्यन्ताभावभतियोगी, पढायैत्वात्‌ , नित्यद्रव्यवत्‌ । 

अतएवेति । विमतम्‌=आत्मत्वाधिकरण, तात्विक स्वान्तर्गणिक-्तास्तरिकस्वप्रति- 
योगिक भेद श्य है, महत्त्वत-डक्त विभुत्व-होनेसे, यदेवम्‌=जो उक्त विभुत्ववाला दै तत्‌= 
वदद तथातात्त्विकर्प्रतियोगिकभेदशत्य है, यदत=जैसे खंम्‌=आकादा तथेद्मून्सैसे उक्त 
विभुत्ववाळा यद्द आसमत्वाधिकरण दै. ततः=उक्तबिुत्वबाळा दोनेसे तथा-खप्रतियोगिकता- 
त्तिकमेद्शज््य दै, इत्यत्र=इस अनुमानमें गगनको सावयत्व दोनेसे साध्यका वेकल्य नहीं दै- 
स्वान्तः पद्से स्वावयवसे अतिरिक्तकी उक्ति दोनेसे । इसी रीतिसे-संबित स्वान्तगणिक= 
स्वप्रतियोगिकस्वाभाविकमेदसे हीन दै, उपाधिके विना अविभाव्यमानमेदृत्व होनेसे । गगनवत्‌। 
साध्यवेकरयम्‌न्प्रतिकल्प आकाशका भेद दोनेपर इषटान्तमें साध्यका आभाव है नचर 
दृष्टान्तमें साध्यका वेकस्य नहीं दै, क्यों? नेयायिकके मतसे दृष्टान्तत्व दोनेसे=तार्किः 
कमतमें आकाश एक नित्य और विभु दै, अतः तदीयमतसे आकाश दृष्टान्त दै। दाक्कते 
नचेति । इस्यादेरपि=इच्छाप्रयत्नादिमें घटपटादिरूपोपाधिभेदसे विभाव्यमानभेदत्व होनेसे 
और उपाधिमंफे विना अविभाव्यमानमेद्त्व होनेसे तेपु=ु३च्छाप्रयर्नादिमें व्यभिचार देर 
“ उपाधिमन्तरेणाविमाव्यमानभेदृस्व रूप देतु दै? इच्छादिकोंमें परन्तु स्वान्तर्गणिक स्वाभाविक 
भेदश्न्यत्व नहीं दै अतः व्यभिचार दै, इति नचवाच्यम्‌ क्‍यों ? इच्छादिकॉंको अन्तःकरणका 
परिणामत्व होनेसे तत्रापि्इच्छादिकॉमेंभी साध्यका सत्त्व होनेसे । विमत, अब्याप्यवत्ति- 
धर्मोनवच्छिन्नप्रतियोगिताकभेद स्वसमानाभिकरण जो अत्यन्ताभाव तादृश अत्यन्ताभावका 
प्रतियोगी दै, भेदत्व द्वोनेस संयुक्तमेदवत्‌=संयोगवत्मतियो गिकभेदवत्‌-कपिसंयुक्तक्ष-परति- 


he 


९५८ अद्वैतसिद्धिः । [ जीवत्रह्ममेदाहुमानम्‌ ] 


योगिकमेद वृक्षम रहता दै “ रक्षः संयोगवान्न  इत्याकारक प्रतीततिका तार्किकोंसे अङ्गीकार 
होनेसे। वाद्टश भेद समानाधिकरण जो अत्पन्ताभाव=अन्योन्याभावीप्रतियो गितावच्छेदकी- 
भूत जो संयोग तदात्मक जो संयोगवतप्रतियो गिकान्योन्यामावप्रतियो गिकात्यन्ताभाव तादृशा 
त्यन्ताभावप्रतियोगित्व संयोगवत्मतियोगिक भेदमें दै-अन्योन्याभावका अत्यन्ताभाव अन्यो- 
न्यामावीयप्रतियोगितावच्छेदकरूप होता है तथाच संयोगवान बृक्षम संयोगवत्प्रतियो गिकान्यो- 
न्यभावके रह जानेले संयोगात्मक स्वसमानाधिकरण जो अत्यन्ताभाव दै, तत्मतियोगित्व संयुक्त 
मेंदमे दै । विमत, भेद फेवळान्वयी जो अत्यन्ताभाव तादश अत्यन्ताभावका प्रतियोगी है 
पदार्थत्व दोनेसे नित्यद्रव्यवत्‌। 
स्वरूपेणात्यन्ताभावप्रतियोगित्ये यथा न तुच्छत्वं, पारमार्थिकत्वाकारेणात्यन्ता- 
भावपतियोगित्वे ब्रवत्‌ सद्रृपतोपपत्या न यथार्थान्तरं तत्‌ भागुक्तम्‌ । अन्योन्या- 
भवत्वं स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावभतियोगिदत्ति, बरेकालिकाभावदत्तित्वे सति अभा- 
बत्वसाक्षाद्याप्यत्वात्‌ , अत्यन्ताभावव दित्यचुमानं ू्ोक्तसंयुक्तम्रतियो गिकमेदूपद्टान्त- 
'सिद्धचथेम्‌ । नच-शुक्तो शुक्तिमेदस्यारोपितस्य सत्त्वेन सिद्धसाधनम्‌; असदन्यथा- 
ख्यातिवादिनस्तवानङ्गीकृतत्वेन तस्य साध्यत्वात्‌ । नच-नैकालिकत्वे मिथ्यात्वायोगः; 
पायाचित्सम्बन्धस्य कालत्वेन सवेकालस्थितेरतद्विरोधित्वात्‌ नचाव्याप्यदत्तितया संयो- 
गादिवत्‌ समानाधिकरणात्यन्तामावप्रतियोगित्वेनार्थान्तरम्‌ पक्षविशेषणमहिज्ना अव्या- 
प्यहृत्तित्वस्पासम्भवेन तदयोगात्‌ । अबुसन्धानाद्यव्पवस्थादिक प्रागेव निराकृतम्‌ | अप्र- 
योजकत्वाभाससाम्यससतिपक्षोपाध्यादिपूर्वोक्तमपञ्चमिथ्यात्वानुमानवन्निराकरणीयम्‌ । 
एवमात्मत्वमेकत्वव्याप्यम्‌ , आल्मात्रहत्तित्वात्‌ , चेत्रत्ववदित्या्पि द्रष्टव्यम्‌ । 
इति अद्वेतसिद्धौ जीवग्रह्माभेदानुमानम्‌। 
स्वरूपसे अत्यन्ताभावप्रतियो गित्व दोनेपर जैसे तुच्छत्व नहीं दै, और पारमार्थिकत्वेन 
अत्यन्ताभावप्रतियोगित्व दोनेपर जैसे ब्रह्मकी तरह सद्ूपकी उपपत्तिसे अर्थान्तर नहीं दे, 
जैसे पूर्वमें-मिथ्यात्वक्री निरुक्तिमें कहा गया हे, अन्योन्यामावत्व, स्ूसमानाधिकरण जो अत्य- 
न्ताभाव ताह अत्यन्तामावके प्रतियोगीमें बृत्ति दै, तैकालिकाभावम वृत्तित्व होकर अभावत्व- 
साधाव्याप्यत्व दोनेसे अत्यन्ताभावत्ववत्‌ यह अनुमान पूर्वोक्त-संयुक्तप्रतियोगिकभेदरूप 
ृष्टान्तकी सिद्धिके लिए हे । नचेति । झ॒क्तिम आरोपित झुक्तिमेदको विद्यमानत्व दोनेसे 
सिद्धसाधन है, नच--सिद्धसाधन नहीं दै, क्‍यों ? असदन्यथाख्यातिवादिन;-असद्विपयक 
भ्रमात्मकज्ञान दोता दै, ऐसा कहनेवाले तुम माध्वको आरोपितभेद्रका अनङ्वीक्रतत्व होनेसे 
तस्पर-मारोपितमेदको साध्यत्व होनेते । त्रैकालिकत्व द्ोनेपर भिथ्यात्वका अयोग दै । नच= 
अयोग नहीं हैं, क्‍यों ? माया तथा चित्‌ इन्होंके सम्बन्धको कालत्व दोनेसे सर्वक्ालस्थितिको 


, मिध्यात्वका जविरोधित्त होनेसे । नचेति.। अव्याप्यद्रत्तित्व होनेसे संयोगादिवत्‌ समानाधि- 


ब. 


[ परिच्छेद: २ ] सरलासम्वलिता । ९५९ 


करणात्यन्ताभावप्रतियोगीतव होनेसे अर्थान्तर दै, नच=अथीन्तर नहीं दै, क्‍यों? पक्षबिशेपण- 
महिस्ना-अव्याप्यवृत्तिधर्मानवस्छिम्रप्रतियोगिताकत्थरूप जो पक्षमें विशेषण उसके माद्वादम्यसे 
पक्षभूतभेद्में अव्याप्यवृत्तित्वफे असम्भवसे तदयोगात्‌=अर्थोन्तरका अयोग होनेसे । और 
आत्मामे भेद न होनेपर जो अनुसन्धानादिकी अब्यवस्थादि दै वह तो पूवैमंद्दी उपाधिभेद्स 
निराकृत है। ओर अप्रयोजकत्व आभाससाम्य सप्प्रतिपक्ष तथा उपाध्यादिक तो पूर्वोक्त 
्रपच्चमिथ्यात्वानुमानवत्‌ निराकरणीय है । इसी रीतिसे आत्मल एकत्वका व्याप्य दै? 
आत्मभात्रवृत्तित्व होनेसे चेत्रत्ववत, इस्यादिभी ज्ञातव्य है॥ 


इति सर्लायाँ जीवत्रह्माभेदाचुमानम्‌ ॥ 


:। 
“ पादोऽस्य विश्वा भूतानी'ति “ ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । ? इति 
स्मृतो चांशत्वच्यपदेशादपि जीबब्रह्माभेद सिद्धिः । यद्यपि ब्रह्म प्रति जीवस्यांशत्व न 
तावदारम्मकत्वम्‌ प्रहमणोऽनादिसरात्‌ , नापि खण्डत्वम्‌ , अच्छेद्यत्वात्‌ , नापिसमुदा- 
यित्वम्‌ समुदायप्य समुदाय्यनन्यत्वेन व्यवद्दारदशायामपि संसायेन्यद्युद्धत्रह्माभावापा- 
तात्‌ नापि मिज्ञाभिन्नद्रव्यत्वम्‌ ; अनङ्गीकारात्‌ नापि घरं प्रति खण्डघटस्येव प्रदेशलम्‌ 
निष्मदेशब्रह्ममतिकल्पनां बिना तद्योगात्‌ तथापि घटाकाशस्य महाकाशं मतीव कल्पितः 
प्रदेशस्वरूपमंशर्त् जीवस्यावच्छेदपक्ते सम्भवति । स्तो निरंशेऽपि ओऔपाधिकांशो यथा 
युज्यते तथोक्तं पुरस्तात्‌ । ननु सदृशे ततो न्यूनतम्‌ , स्थृूलपटंप्तिसूक्ष्मपटश्याप्यंश्ला- 
पत्तेः वस्त्वेकदेशे प्लुखुपस्यांशशब्दस्य स्तो निरंशेपि कल्पितैकदेशे भयोगस्यायन्तिरे 
प्रयोगकत्पनापेश्षयाञ्भ्यहितत्वात्‌ । अंशो नानाव्यपदेशादन्यथाचापि दाशकितवादित्व- 
मधीयते एके इति सूत्रे सोच्नवेष्व्यः स विजाज्ञिसितव्य एतमेवं विदित्वा भुनिर्भवति य 
आत्मनि तिप्ठक्षित्यादिमेदव्यपदेशस्य ब्रह्मदासा ब्रह्मदाशा, व्रहेमे कितवा उतेस्याथः- 
णमन्त्रे अमेद्व्यपदेशस्य चोदाहतलाब उक्ताथेपरिग्रहस्योचितत्वात | 
अथ सरलायामंदात्वेनेक्यसिद्धिः । 

“ पादोऽस्य विश्वा भूतानि? (छा० ३।१२।६ ) इस श्रुतिमें तथा ममैवांशो जीवलोके 
(गो० १५७) इत्यादि स्पृतिमे अंशत्वफे कथनसेमी जीवग्रह्मके अभेद्की सिद्धि दै । यद्यपीति । 
यद्यपि ब्रद्याके प्रति जो जीवको अंशत्व है वह प्रह्वारम्भकत्वरूप तो नहीं है, जैसा कि पटके 
प्रति तन्तुओंका होता है,-अक्षकों अनादित्व होनेसे-आरम्भकत्वरूप अंशत्व सादिके द्वी प्रति 
दो सकता दै न कि अनादिके प्रति | और ब्रह्मके प्रति जीवका अंशत्व त्रह्मखण्डत्वरूपभी नहीं 
हे-ब्रह्मको अच्छेद्यत्व होनेसे । पैसे समुदायित्वरूपभी अंशत्व नहीं बन सकता हैं, समुदायको 
समुदायिओंसे अभिनत्व द्दोनेसे=समुदायिओंसे भिन्नत्व न द्ोनेसे व्यवद्ारदशामेंभी संसारिओंसे 
भिन्न झुद्ध अक्षफे अभावके आपातसे । और भिन्नाभिन्नद्रव्यत्वरूपभी अंशत्व नहीं बन सकता दै 


) 


९६० अद्वेतसिद्धि: । [ अथांशल्वेना प्यैक्य सिद्धि: ] 


अङ्गीकार न होनेसे । और घटके प्रति खण्डघटकी तरह प्रदेशत्वरूपभी अंशत्व नहीं घन 
सकता दै-निष्पदेश त्रह्मके.प्रति कल्पनाके विना प्रदेशत्वका अयोग होनेसे; तथापि घटाकाराफो 
महाकाशफे प्रति जैसे कल्पितप्रदेशत्वरूप अंशत्व दै तैसे कस्पितप्रदेशत्वरूप अंशत्व अवच्छेदपक्षमे 
जीवमे सम्भावित दै । और खरूपसे निरंशमेंभी औपाधिक अंश जैसे युक्त होता है पेसे उक्त 
है पमं, परन्तु सदशत्वे सति ततो न्यूनत्वरूप अंशत्व नहीं दैनस्थूल घटके प्रति सृक्ष्मपटकोभी 
अंदारवकी आपत्तिसे । वस्तुफे एकदेशम मुख्य जो अंशशब्द है उस अंशशब्दके प्रयोगको 
स्वतः निरंशके भी कल्प्तिकदेशमें अर्थान्तरमें प्रयोगकी कल्पनाकी अपेक्षासे अभ्यहितत्त्र 
होनेसे । “अंशो नाना व्यपदेशात्‌” (वे० २।३।४३) इत्यादिसूत्रमे और सोउन्वे्टब्य: स विज्ञा- 
सितव्यः (छा० ८।७।१) एतमेव विदित्वा मुनिभेवति, (बृ०४।४।२) य आत्मनि तिएन्‌ (श० १४, 
५, ५, ३०) इत्यादि थुतिओंमे और त्रह्मदासा त्रह्मदाशा त्रह्मेमे कितवाः-,. अथर्ववेदीय 
्रह्मसूक्त ' इस आथर्वण मन्नमं, अभेदव्यपदेशको उदाहृतत्व दोनेसेभी उक्तार्थपरिमहमें दी 
उचितसतर द्दोनेसे । 

आत्यन्तिकमेदगर्भायान्तरस्वीकार चेतत्सूत्रबिरोधापत्तेः, कुत्रचिदन्यत्र प्रयोग- 
मात्रेण समेत्रेतत्कल्पने बहुविपुवापत्तेश्र । अतएव नु जीवस्य शुद्धचेतन्यांशात्वं वा ईश्वरां- 
शत वा पादोऽ्येत्यनया श्रुस्या वोध्यम्‌ ; नाद्यः, “पादोऽस्य विश्वा भूतानि › इति श्रुता- 
विदं अब्देन सहखशीपेत्वादिविशिष्ठमकृतेश्वरस्य ममेवांगस्पृतो चेश्वरे प्रयुक्तास्मच्छब्देने 
श्वरस्येवोक्ते! नान्त्यः, त्वन्मते ईश्वरस्याप्युपहितत्वेन घटाकाशं प्रति करकाशस्येवेश्वर प्रति 
जीवस्यांशलायोगात्‌ । नच-ग्रहाकाश एव पुनधेटेनेवेश्वरोपाधिनाश्वच्छिन्नमेव चैतन्यं 
पुनर्जीवोपाधिनावच्छिद्यते इति-वाच्यम्‌ , तथात्वे हि मुक्तस्प गुद्धव्रहाल न स्यात्‌ , तस्मा- 
त्‌ खम्मतेऽपि न मुख्यमंशत्वम्‌ , नाप्योपाधिकं वक्तुं शक्यम्‌ , अतो मदुक्तमकार एवाद्र- 
णीय इति-निरस्तम्‌ ; अर्थान्तरपरिग्रहे विरोधस्योक्तत्तात्‌ श्रुतिस्थृतिगतसबेनाज्ना सह- 
खशीपेलादयुपलक्षित्चेतन्यपरामर्शादुक्तद्पणानवकाशाच । तस्मात्‌ त्वं खरी ते पुमानसि 
त्वं कुमार उत वा कुमारी त्रं जीणों दण्डेन वेचसि त्वं जातो भवसि विश्वतो मुखः 

सर्वाणि ख्पाणि विचित्य धीरः नामानि ङृत्वाभिवदन्यदास्ते ? इत्यादिश्रुत्या जीचत्र- 
झामेदे प्रमितेऽपि मन्दमन्तव्यदिमेदव्यपदेशनिर्वाहायै काल्पनिकांशत्तरस्य श्रुतिस्मृति 
च्याइतत्वेन तद्वलादप्यमेदोऽवगम्यते इति सिद्धम्‌ । 
इत्यद्वैतसिद्धों अंदात्वेनाप्येक्यसिद्धिः। 

और आत्यन्तिक भेद है गर्भमें जिसफे एवम्भूत जो अधीन्तर तादृ अर्थान्तरका 
स्वीकार होनेपर उक्तसूत्रके विरोधकी आपत्तिसे। और कहीपर अन्यत्र=्ौणार्थ दोनेसेद्दी सवत्र 
अन्यांथकल्पनमें बहुविप्डवकी आपत्तिसेमी अतएवेति । शङ्कते नन्त्रिति । पादोऽस्य विश्वा 
भूतानि ( य° सं० ३१ । ३; छा० ३।१२।६ ) इस श्रुतिसे जीवको शुद्धयैतम्यका अंशत्व वोष्य 


क 


[ परिच्छेदः २] सरलासम्बढिता । ९६१ 


है या ईश्वरका अंशत्व वोध्य है, नाद्य! ु्धचैवन्यका अंशत्व बोधय है यह प्रथमपक्ष नहीं वन 
सकता दै-पादोऽस्य विश्वा भूतानि इस थुतिमं इद शद्रसे सहस्नशीपल्वादिविशिष्ट प्रकृत ईश्वरफी 
दी उक्ति दोनेसे तथा “ ममैवांशः : ( गी० १५७ ) इस स्मृतिम ईश्वरम प्रयुक्त अस्मच्छददसे 
झश्वरकी दी उक्ति होनेसे नान्त्य;-ईश्वरका अंशत्त्र योष्य दै, यदद द्वितीयपक्षमी नहीं बन 
सकता है-तुन्दारे मतमे ईश्वरकोभी उपदितत् होनेसे जैसे घटाकाशके प्रति करकाकाशको 
अंशत्व नहीं दै तैसे ईश्वरके प्रति जीवको अंशत्वफे अयोगसे । नचेति । गृद्दाकाश ही जैसे पुनः 
घटसे अवच्छिन्न होता है तैसे ईश्वरोपाधिसे अवच्छिन्न ही चैतन्य पुनः जीवोपाधिसे अवच्छिन्न 
होता दै; इति नच वाच्यम्‌ ;-तथात्व द्दोनेपर मुक्तको शुद्धपरद्मत्व न होगा, किन्तु ईश्वरत्व दी 
होगा, और ऐसा तो आपको इट नहीं दै, फलतः तुम्हारे मतमेंभी मुख्य अंशत्व नहीं दै और 
औपाधिक अंग्रत्वभी कहदनेफे लिए शक्‍य नहीं दै; फछतः सद्दशत्वे सति न्यूनत्वरूप, मढुक्त 
प्रकार ही आदरणीय दै, यह कथन निरस्त हुआ, अतएव शब्दका अर्थ दिखलाते दै-अथान्तरके 
परिग्रदमे सूत्रविरोधको उक्तत्व होनेसे । और श्रुतिस्तिगत स्ैनामसे सहस्रशीर्षस्वादिसे 
उपलक्षित जो चैतन्य ताहशचैतन्यका परामश दोनेसे उक्त दूपणके अनवकाशसेभी । तस्मात्‌ 
रं स्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी, त्वं जीणों दण्डेन वश्वसि त्वं जातो भवसि 
विश्वतो मुखः (अथवे० का० १ अनु० ४ मं० २० खे० ४, ३;) ' सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरः 
नामानि कृत्वाभिवदन्‌ यदास्ते? इत्यादिश्ुतिओंसे जीवव्रह्मके अमेदके प्रमित द्ोनेपरभी 
मन्तृत्व और मन्तन्यत्वादिका व्यपदेश है उसके निर्वाहफे लिए काल्पनिक अंशत्वको श्रुतिस्त- 
तिओंमें व्याहृतत्वेन-आपादितत्व दोनेसे तद्वळादपिन्काल्पनिकांशत्व व्यवहारके वलसेभी 
जीवत्रह्मका ऐक्य अवगत होता है; यह सिद्ध हुआ ॥ 
इति सरछायामंशत्वेनाप्येक्यलिद्धि:॥ 
अथ जीवन्रह्माभेदनिरूपणम्‌ । 


तथा जीवत्रझणोमुखमतियुखवत्‌ विम्त्रभतिविम्बरूपत्वादप्यमेदो व्वगन्तव्य; । 
ननु-दृष्टान्ते नामेदः सम्मतिपन्न;; चेत्रतच्छाये भिन्ने इतिवत्‌ चेत्रतत्मतिविम्ये भिन्ने इत्ये 
पाश्वेस्थितेन अहृणात्‌ स्वेनापि स्वकरतत्मतिविम्पे भिन्नेति ग्रहणाब्रेति-चेन्न; आपाततो 
भेदमतीताबपि सयुक्तिकमत्यक्षेण विस्वभतिविम्वयोरेक्यसिद्ध या दृष्टान्तल्वोपपत्तेः । यथा 
लक्षणापरिज्ञाने भेदश्रमवतो पि वददिस्थितथैत्रो यत्स्वलक्षणकत्येन प्रतिपन्नः ततो गृहस्थ 
तथा माति तस्मिन. चैत्र एवायमिति धीः; तथा ग्रीवास्थं मुख यत्खलक्षणर्क प्रतिपन्न 
दर्भणस्थमपि तथेत्यवधार्य तथैवेदं सुखमिति स एवायं कर इति च स्त्रपरसाधारणी प्रती- 
तिरपयनुभवसिद्धा । नच-किञ्चित्खच्छताख्रादौ सुँ छायामात्रे मतीतेशपि संस्थानवि- 
शेपाप्रतीत्या प्रत्यभिज्ञाया असिद्धिरिति-वाच्यम्‌ सबेत्रापतीतावपि निमेलदर्पणादोयेत् 


तत्सिद्धया .दृष्टान्तसिद्धे! । 
१२१-१२२ 


Pe 


९६२ अद्वेतसिद्धि: । [ जीवम्नह्माभेदनिरूपणम्‌ ] 


अथ सरलायां जीवत्रह्मामेदनिरूपणम्‌ | 

तथेति । जसे अंशत्वेन जीवग्रह्मका अभेद अवगन्तव्य है तेसे जीव तथा ब्रह्म इन 
दोनोंको मुखप्रतिमुखवत्‌ विम्वप्रतिविस्थरूपत्व होनेसेभी इन दोनोंका अभेद अवगन्तब्य दै । 
शङ्कते नन्विति । दृष्टान्तेच्सुखप्रतिमुखरूपदृष्टान्तमें अभेद हमको सम्प्रतिपन्न नहीं है-जसे 
चैत्र और चैत्रकी छाया ये दोनों भिन्न हैं ऐसा पार्श्वमं स्थितसे प्रहण होता है, तैसे चैत्र और 
चेत्रका प्रतिविम्ब ये दोनों भिन्न हैँ, ऐसा ददी पारश्वस्थसे प्रेण होनेसे । और स्वसेभी स्वकर 
और स्वकरका प्रतिविग्ब ये दोनों भिन्न हैं, ऐसा ग्रहण दोनेसे इति चेन्न; क्यों ? आपाततः 
विम्मप्रतिविम्यमे भेदकी, प्रतीति होनेपरभी सयुक्तिक प्रत्यक्षसे यिम्बप्रतियिम्थ इन दोनोंके 
ऐक्यकी सिद्धिसे दष्टान्तस्वकी उपपत्ति होनेसे,-जैसे छक्षणका परिज्ञान न होनेपरभी सयुक्तिक 
प्रत्यक्षे विम्बप्रतियिम्य इन दोनोंके ऐक्यकी सिद्धिसे इष्टान्तत्वकी उपपत्ति होनेसे-मैसे 
लक्षणका परिज्ञान न होनेपर भेद्श्रमवालेकोभी बहिस्थित चैत्र, यत्स्वलक्षणविशिष्टत्वेन प्रतिपन्न 
होता दै उसके बाद गृहमें स्थित हुआभी तस्स्वलश्षणविरिष्टत्वेन ज्ञात होता दै, तस्मिन्‌= 
गृहमे स्थित चैत्रमें यह चैत्र ही दै इत्याकारक थी होती है, तैसे गरीवामें स्थित यत्खलक्षणविशिष्ट 
सुख ज्ञात हुआ) द्पेणस्थभी तथा<्तसस्वलक्षणविदििष्ट दै ऐसा अवधारण कर तदेवेद्म्‌= 
गरीवास्थित ही यह सुख दै, इत्याकारफ, और वही यह कर दै, इत्याकारक स्वपरसाधारणप्रतीति 
अनुभवसिद्ध दै। नचेति | किस्चिसस्वच्छता्रादिमें युखच्छायामात्रके प्रतीत होनेपरभी संस्थान- 
` विशेप=अवयवरचना विशेषकी अप्रती तिसे प्रत्यभिज्ञायाकी असिद्धि दै; इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ! 
सवेत्रप्रतीतिके न दोनेपरभी निर्मेलदपेणादिम ही तर्सिद्धया=अभेदावगाहिनी प्रत्या भिज्ञाकी 
सिद्धिसे दृष्टान्तकी उपपत्ति होनेसे । - 

ननु-सनेत्रगोलकादो स्वस्याभिज्ञाबिरद्दात्‌ प्रत्यभिज्ञापि कथमिति-चेन्न; दपणा- 
हतचक्षूर्मीनामग्रावच्छेदेन सम्बन्धात्‌ स्वनेत्रगोलकादीनामभिज्ञायाः सन्निहितपूवेसमय 
एव संभवात्‌ । सत्त स॒येपार्वेस्थिते प्रतिमूयें प्रत्यभिज्ञाविरहादत्रापि प्रत्यभिज्ञाविरहः-इति 
तन्न;-तत्रोपाधेरत्रेवानाकछनेनोपाधिकतानिणेयात्‌ तथा चोपाधिनिवन्धनत्वज्ञाने तङ 
कान चामेदसाक्षाकारे सामग्री तस्यां सत्यां दर्पणे मम मुखं लम्ममिति अनुभवाभाव 
एवानुभवविरुद्धः । यक्ष चेत्रमतिविम्यो दष्टो न चैत्रः, किन्तु तेनानुमित इति विपरी- 
ताचुभबनिरोधः-इति तन्न; सस्तुतोऽभेदे ज्ञातेऽपि उपाध्यवच्छिन्नो दृष्टोइनवस्छिन्नोड्लुमित 
इति मतीत्यविरोधात्‌-शरइङ्गाया वर्पतगङ्गानुमानबत्‌ । नच-एवं प्रतिमुखे भत्यङ्गमुख- 
लादिना इश्यमाने स््नुसे तहुद्धि; स्यात्‌ वालानाश्च स्वप्नतिविस्थे बालान्तरश्रमो न 
स्पादिति-चाच्यम्‌; तयोः स्वलक्षणकत्वाज्ञाननिवन्थनत्वात्‌ । अतएव कदाचित्‌ मति- 
युखे$पि ममञुमिति बुद्धिव्यपदेशों | नचायं व्यवहारो मेदज्ञानपूर्यकत्येन मार्गे स्त्रप- 
दव्यां स्वपद्व्यबद्ारवत्गोणः स्वल॒क्षणकलज्ञानदशायां भेदज्ञानस्यासत्कल्पत्वात्‌ | 


[ परिच्छेद: २ ] ~ सरलासंम्बलिता । ९६३ 


शङ्कते नन्विति । खनेत्रगोढकादिमे सरकी अभिज्ञाके विरहे प्रत्यभिज्ञामी कैसे होगी, 
इति चेन्न; क्यों ! दर्पणाहत-दर्पणसे टकर खाकर लाटी हुई जो चह्लुरश्मियाँ दें उन्होंका 
सुखफे अप्नावच्छेदेन सम्बन्धसे खनेत्रगोडकादिविपयक अभिज्ञाका प्रत्यभिज्ञासे सञ्चिहित- 
अव्यवहितपूवेकाङमे दी सम्भव होनेसे यह कथन सम्भवाभिप्रायसे दै अभिज्ञा प्रत्यभिज्ञासे 
अव्यवहित पूर्व कालमे ही दो ऐसा नियम नहीं दै, । यक्तिति । सूरय्येके पार्श्वे 
स्थित जो प्रतिसूर्यं उस प्रतिसृय्येमें प्रत्यभिज्ञाफे विरद्दसे प्रकृतमेंभी प्रत्यभिज्ञाफा विरह दै, 
इति यत्‌ तत्‌ तु न क्यों ? तत्रस्सूय्येपा्व स्थितप्रतिसूर्यस्थळ्मे मुखप्रतिमुखर्थळकी नाई उपा- 
धिके अनाकलनसे=उपाधिके विज्ञानाभावसे औपाधिकत्वफे अनिर्णयसे फलतः उपाधि- 
निम्रन्धनलज्ञान और तहश्षणकल्वज्ञान अभेदसाक्षात्कारमे सामग्री दै । तस्याम्‌=उस 


` सामग्रीके दोते हुए ' मेरा मुख द्पणमें खगा हुआ दै? इत्याकारक अनुभवका अभाव दी 


अनुभवसे विरुद्ध दै । चैत्रका ' प्रतिबिम्ब देखा है ? चैत्र नहीं देखा दै किन्तु प्रतिबिम्बसे 
अनुमित हुआ दै, इत्याकारक जो विपरीत अनुभव उसके साथ विरोध दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? वस्तुतः अभेदृफे ज्ञात दोनेपरभी उपाध्यवच्छिन्न देखा दै, उपाध्यनवच्छिन्न अनुमित 
हुआ दै; इत्याकारक प्रतीतिके अविरोधसे, जैसे फि, शारदी गङ्घासे वार्षिकी गङ्गाका अनुमान 
होता दै । नचेति । ऐसा दोनेपर प्रत्यक््मुसस्वादिरूपसे प्रतिसुखके दृश्यमान होनेपर स्वमुखमें 
तहुद्धिः=प्रत्यङ्मुखत्वादिकी बुद्धि होगी=और बालकोंको स्प्रपिविम्त्रमे बाढाम्तरका भ्रम 
न दोगा इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? तयो।-प्रत्यङ्मुखादिबुद्धि तथा बालकको स्मपरतिमिम््रमे 
याान्तरका अम न होना=इन दोनोंको स्वढक्षणकत्वका जो अज्ञान तादश अज्ञाननित्रन्थनत्व 
दोनेसे । अतपवन्मुखप्रतिमुखका अभेद दोनेसे ही कदाचित्‌ प्रतिमुखमेंभी * मम झुखम्‌? 
इत्याकारक बुद्धि तथा व्यपदेश ये दोनों होते दें। नचेति । यह व्यवद्दार भेदज्ञानपूर्वकत्व 
होनेसे मागेमें स्वपद्याम्‌=्वपद चिन्हें स्वपदृष्यवद्ार॒बत्‌ गौण है। नचञ्गोण नहीं दै, 
क्यों ! खलक्षणकत्व ज्ञानमें मेदज्ञानको असत्‌ कल्पकत्व द्दोनेसे । 

नबु--अबिवाद; स्यात्‌ भेदसाक्षात्कारे, अन्यथा त्वयापि कस्य भ्रमलमुच्यते ? 
नच भेदे भेद्कञ्च साक्षाकुर्वन अभेद साक्षाकुर्वाणो इष्ट इति-चेत्‌ सवैत्यव्याप्यशहत्व- 
साक्षाकारे पीतसाक्षात्कारवत्‌ उपाधिमाद्वात्म्याद मेदे साक्षाकुर्वाणो भेदं साक्षाक्तारो- 
तीलङ्गगीक्रियते, अनुभवस्य दुरपन्हवत्वात्‌ । नचैतरमुपादानस्य ऐक्याब्वानस्य पेक्यज्ञाने- 
न निहतेः भ्रमालुपपत्तिः तक्निवतेने उपाधिविरहस्पापि सहकारिलात्‌ । नच-एवं तज्ज्ञाने 
सति तन्न जानामीत्यननुभवेन तस्य स्वमागभावं प्रतीवाज्ञान प्त्यप्यन्थानपेक्षस्पे निवचे- 
कत्वमिति-तराच्यम्‌ ; न जानामीति व्यवारपयोजका्ानाशनिवरत्नेऽपि ्रमस्यानुभूय- 
मानत्वेन तदुपादानांशस्य निटत्तो जीवन्युक्ती प्रारब्धकमेण इवोपाधेरेब प्रतिवन्धकतंथा 


तद्विरद्वापेक्षाया आवश्यकत्वात्‌ । 


९६४ अद्वैतसिद्धिः । [ जीचत्रह्मभिदनिरूपणम्‌ ] 


शङ्कते नन्विति ॥ मुख तथा प्रतिमुख इन दोनोंके भेद्साक्षात्कारमें अविवाद है, यदि 
भेदसाक्षात्कार न हो तो तुमसेभी किस ज्ञानका भ्रमत्व कद्दा जायगा ? और भेदका तथा 
भेदकका साक्षात्कार करता हुआ पुरुप अभेदको साक्षात्कार करता हुआ नहीं देखा गया है, 
इति चेत्‌=ऐसा नहीं कहना, क्यों ? श्वत्यव्याप्य जो शद्भत्व तादश शट्टत्वका साक्षात्कार होने- 
पर जैसे पीतका साक्षात्कार होता है, तैसे उपाधिफे महात्म्यसे अभेदको साक्षात्‌ करता 
हुआ पुरुप भेद॒का साक्षात्‌ करता है, ऐसा अङ्गीकार किया जाता दै-अनुभवको दुरपन्हवत्व 
होनेसे नचेति । ऐसा होनेपर भेदश्रमका उपादान जो ऐक्याज्ञान है उस ऐक्याज्ञानकी 
ऐक्यज्ञानसे निवृत्ति होनेसे भेदश्रमकी अनुपपत्ति दै, नच=भेद्श्रमकी अनुपपत्ति नहीं है, 
क्यों ! तब्निवत्तेनेर-ज्ञानसे अज्ञानके निवर्त्नमें उपाधिके अभावकोभी निवत्तेकभूतज्ञानके 
प्रति सहकारित्व होनेसे; नचेति-तहस्तुका ज्ञान होनेपर ' तत्‌ न जानामि ? ऐसा अनुभव न 
होनेसे तरय--निवत्तेकज्ञानको स्वप्रागभावके प्रति जैसे अन्यानपेक्ष दोकर निवत्तेकत्व हैदैसे 
अज्ञानके प्रतिभी अन्यानपेक्ष ज्ञानकोद्दी निवत्तेकत्व है, इति नच वाच्यम, क्यों ! ' न जानामि 
इत्याकरक जो व्यवद्दार तादश व्यवहारका प्रयोजक जो अज्ञानांश तादश अज्ञानांशका 
निवत्तेन होनेपरभी भ्रमको अनुभूयमानत्ब होनेसे तदुपादानांशस्य-अ्रमोपादानांशफी निवृ- 
त्तिमें जीवन्मुक्तिमें प्रारधकमेकी नाइ उपाधिको हो प्रतिवन्धकत्व दोनेसे तद्विरदपेक्षायाः= 
उपाधिका जो अभाव तादृशअभावकी अपेक्षाको आवश्यकत्व होनेसे। 
एतेन--भेदश्रमस्यास्य मूलाविद्योपादानकले व्यावहारिकत्वापत्तिः, अज्ञानाजु- 
पादानकत्वे अपसिद्धान्तः; विम्वक्तिविम्वभेदस्य सत्यत्वापत्तिथेति-निरस्तम्‌; उक्त- 
न्यायेनोपपत्तेव्यावहारिकत्वेप्प्यजुपपत्त्यमावाच् । तयोरैक्ये अजुमानमपि रमाणम्‌ । अत्र 
यद्यप्यत्यन्तसाइड्यं सव्येतरकरादो व्यभिचारि तयापि प्रतिधिम्वो विम्वाभिन्नः, तद्वता- 
साधारणघमेत्वात्‌ तद्विरुद्धधर्मानधिकरणत्वात्‌ „ विम्बाजनकाजन्यत्वाञ्च। नच द्वितीयहेतो- 
रसिद्धि! पत्यङ्मुखत्वादिविरुद्धधमेस्य उपाधिकृतत्वेन, स्वाभाविकविरुद्धधर्मानधिकरण- 
त्वस्य सत्वात्‌ । नच विम्बानन्तरजाते प्रतिविम्बे तृतीयहेतोरसिद्धि! ऐक्यवादिनं प्रति 
बिम्पानन्तरत्तस्यैवासिद्धेः । 
एतेनेति । इस प्रस्तुतभेद्श्रमको मूलाविद्योपादानकत्व होनेपर अमे व्यावद्दारिकत्वफी 
आपत्ति है, और अज्ञानोपादानकत्व न होनेपर अपसिद्धन्त दे, और विम्यप्रतिविम्बके भेदको 
सत्यत्वकी आपत्तिमी है, यह कथन निरस्त हुआ-उक्तन्यायेन=नजानामीतिव्यबहारप्रयोजका- 
ज्ञानांशनिवर्तनेडपि इत्यादि न्यायसे उपपत्तेः-उपादानभूताज्ञानका व्यावद्वारिकत्व दोनेपरभी 
अनुपपंत्तिफे अभावसेभी । तयोरेक्ये=विम्य तथा प्रतिचिम्य इन दोनोंके ऐक्यमें अनुमानभी 
प्रमाण दै । अत्रऱ्डक्त ऐक्यमे यद्यपि अत्यन्तसाद्टश्य हेतु नहीं वन सकता दै क्योंकि वह 
सव्येतर कारदिम व्यभिचारि है, तथापि इस रीतिसे प्रयोगोंका करना उचित दै-प्रतिविम्ब, 
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[ परिच्छेदः २ ] सरठासम्वहिता । ९६५ 


विम्यसे अभिन्न है, तद्वत-बिम्पगतासाधारणधमैचख दोनेसे तद्विरुद्ध-भिम्पविरुद्धधमोंका 
अनधिकरणत्व द्वोनेसे; विम्बका जो अञनफ तादृश अजनकसे अजन्यत्व होनेसे, यह जन्य- 
विम्बस्थरमें देठु है, द्विती यहेतो$=विरद्धधरमानभिकरणत्वरूप देतुकी असिद्धि दे, नचर 
असिद्धि नहीं दै, क्यों? प्रस्यङ्मुखत्वादिरूप जो विम्मसे विरुद्ध प्रतिविम्यमे दे उस धर्मको 
उपाधिकृतत्व होनेसे स्वामाविकविरुद्धधर्मानभिकरणत्वका प्रतिविम्यमे सत्त्व होनेसे, विम्बसे 
अनन्तर उत्पन्न होनेवाळे प्रतिब्िस्थमे तृतीयहेतोः=विम्याजनकाजन्यस्वरूप तृतीय देतुकी 
असिद्धि हैनबिस्बके अनन्तर उत्पन्न होनेवाळे प्रतिबिम्बमे विम्यजनकमात्रजन्यत्वकी असिद्धि 
हे, इति नच-वाच्यम्‌ क्यों ! विम्थ तथा प्रतिविस्थ इन दोनोंके अभेदको कहनेवालेके प्रति 
प्रतिधिम्बमें अनन्तरस्वकी ही असिद्धिसे । 

ननु--पयककार्यानुरोधेन परिवेपेन्द्रचापच्छायाप्रतिमूर्यादाबिवात्रापि पृथकारणं 
कल्पनीयम्‌, प्रतिविम्वमपि हि छायाविशेषः नहि भेरीघातादिकलपहेस्वभावात्‌ ध्वनावुपर- 
तेऽपि श्रूयमाणः प्रतिध्वनिने शब्दान्तरमिति-चेन्न; प्रतिविग्वस्य छायाविरोधिन्यालो- 
केऽपि सम्भवेन छायाविदेपत्वासिद्धे प्रतिध्वनेस्तु भिन्नकालत्वेन तद्भेदस्य प्रकृतेब्लुप- 
योगात्‌ कायेपाथैक्यसिद्धघुचरकालकरप्यकारणमेदसय प्रथमं वक्तुमशक्यत्वात्‌, कहे 
तुभावेन कार्यस्येव भावाच, प्रत्यक्षस्प भेदाभेदयोः समत्वात्‌ „ युक्त्या, अभेद एव प्राब- 
ल्याच । अतएवोक्तं विवरणे-दर्पणादो न मुखव्यकत्यन्तरपस्ति; तज्ञनकशन्यलात्‌ शश- 
शिरसि विपाणतरदिति | एवमभेदधिय उपपादितत्वात्‌ अस्याः प्राबल्यम्‌ ; व्यक्त्यन्तर- 
हेत्वभावात्‌ सेव नास्तीति-अपास्तं प्राळू । नच छायादातिव कारणभेद्स्य करप्यत्वेन 
मेदबुद्धि! सोपपत्तिका तथा क्लूपद्रव्यानन्तर्भावे तमोवद्रज्यान्तरतेवेति वाच्यम्‌ , अन्यो- 
न्याश्रयापत्तेः । भेदसोपपत्तिकत्े द्रव्यान्तरत्रकारणान्तरत्रयोः कल्पनम्‌ , तस्मिश्च 
सोपपत्तिकत्वमिति | 

शङ्कते नन्विति । प्रतिविम्वरूप जो विम्यसे पुथक कार्य दै उस कार्यके अनुरोषसे परि- 
वेपवत्‌ तथा इन्द्रचापच्छायावत्‌. और प्रतिसूर्यो दिवत्‌ यह्यौपरभी प्रथक्‌ कारण कल्पनीय दै 
४ चन्द्रके चारों तरफ जो कभी २ गोलाकार प्रकाश देखनेम आता दै, उसका नाम परिवेप दै? 
प्रतिबिम्बमी छायाविशेप दै-मेरीघातादिरूप जो ध्वनिका देतु दे उसका अभाव होनेसे 
ध्वनिके उपरत द्दोनेपरभी श्रूयमाण प्रतिध्वनि झढदान्तर नहीं दै, यह वात नहीं है इति चेन्न, 
क्यों ? प्रतिविम्बका छायाका विरोधी जो आलोक उस आलोकमेंमी सम्भव द्वोनेसे प्रतिबिम्बे 
छायाविशेपत्वकी असिद्धिसे और प्रतिष्वनिको ध्वनिसे भिन्नकालत्व होनेसे तद्भेद्स्यनप्रति- 
व्वनिमेदका प्रकृतमें अनुपयोग दोनेसेनप्रतिष्वनि शब्दका प्रतिविम्य नहीं दै, किन्तु कण्ठादि- 
समवेतशब्दजन्य आकाशादिसमवेतशब्दका नाम प्रतिध्वनि दै, और कार्य्यके पार्थक्यकी "जो 
सिद्धि उस सिद्धिसे उत्तर काछमें कल्पनीय जो कारणभेद उस कारणभेद्को प्रथम कहनेफे 


५0 र 
>> Do 0 


९६६ अद्वैतसिद्धि: । [ जीबब्नह्माभेदृत्तिरूपणम्‌ ] 


लिए अशक्यत्व होनेसे । और कल्प देतुभावसे कार्यका ही भाव दोनेसे प्रत्यक्षको भेदू तथा 
अभेद इन दोनों पक्षोमें समत्व दोनेसे और युक्तिसे अमेदविपयकप्रत्यक्षका ही प्राबल्य होनेसे 
भी । अतएव विवरणमें कहा हैनदर्पणादिमें मुखकी दूसरी व्यक्ति नहीं है, दर्पणादिको 
ञ्यक्त्यन्तरजनकशून्यत्व होनेसे शशके शिरमें विपाणवत्‌ । इस रीतिसे अभेदधीको प्रतिपादि- 
तत्व होनेसे अस्या+-अभेदधीका प्राबल्य है । व्यक्त्यन्तररूप हेतुके अभावसे सैव-अमेदघी 
ही नहीं है, यह द्वेतीका कथन प्रथम निरस्त हो चुका है । नचेति | छायादिकी तरह कारण- 
भेदको कर्प्यत्व होनेसे भेदवुद्धि सोपपत्तिका दै, फलत क्लपतद्रव्योमे अन्तभौव न दोनेपर 
जैसे तमको द्रव्यान्तरत्व है तैसे प्रतिविम्यकोमी द्रव्यान्तरत्व दी दै, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? 
अन्योन्याश्रयकी आपत्तिसे। अन्योन्याभावको दिखलाते है-भेद्का सोपपत्तिकतव होनेपर 
द्रव्यान्तरत्ब और कारणान्तरत्व इक दोनोंका कल्पन दै और तस्मिन-कारणमेदका कल्पन 
होनेपर भेदमें सोपपतिकत्वका कल्पन है । - 

अतएव “ नोपरक्त न वारिस्थ'मितिस्मातव्यवहारो ग्रुख्यः, नतु यथा चित्रितः 
सिंह; यथा दारुपयी योपा यथा चमेमयो मृगः इत्यादिवद्रोण! । नच-स्वत्पस्षे$पि वारि- 
स्थशब्दो न ग्रुख्यः वारिणि सूर्यान्तराभावात्‌ गगनस्थस्य वारिस्थत्वायोगादिति-वा- 
च्यम्‌ ; वारिस्यत्वेनोपस्थिताशेपवारिस्थसरयेनिपेथात्‌ नजुवारिस्थत्वेन सूयै एवोपास्थितः 
तयोरमेदो न प्रत्यक्षसिद्धः, नापि युक्तः; न्यूनाधिकपरिपाणवत्तचलत्वोपाधिसंयुक्तत्वा- 
संयुक्तत्वत्वगादिग्राह्त्वाग्राहत्वपत्यङ्घ्ुखत्वामत्यङ्गुखस्रादिना कस्तूरीविम्बप्रतिवि- 
स्वयोः सौरमासोरभादीनां च भेदसिद्धिरिति-चेन्न; न्यूनपरिमाणादिना सौरमादिना 
च उपाधिगतस्य भेदः साधनीयः, तथाच उपाधिगतत्वस्य बिम्वे कल्पितत्वेन पक्षहे- 
त्वोरसिद्धेः कल्पितहेत्वादिना तत्समानसत्ताकसाध्यसिद्धावविवादाच नापि-ययैपा 
पुरुषे छाया एतस्मिन्नेतदाततम्‌ । छाया यथा पुंसदशी पुमधीना च दृश्यते एवमेवात्मकाः 
सर्वे ब्रह्माद्याः परमात्मनः । इति भ्रुत्या भेद इति-वाच्यम्‌ , कल्पितभेदमात्रेण साह- 
इयोपपत्ते! ताक्षिकत्वे श्रतितात्पर्यामावात्‌; ऐकयप्रतिपादकानेकश्रतिविरोधाच । 

अतएव बिम्वप्रतिबिम्यका अभेद दोनेसे दी उपरक्त सूस्यंको-अद्दोपरक्त सूय्येको न देखे 
और वारिस्थमू-न्लप्रतिविम्यित सूर्यको न देखे ( मनुस्टति ४३७) इत्याकारक स्मात्ते 
व्यवहार मुख्य है नकि यथा चित्रितः सिंह! यथा दारुमयीयोपा यथा चर्मप्रयोग्रगः इत्यादिवत्‌ 
गौणः। नचेति | तुम्हारे पक्षमंभी वारिस्थ शब्द मुख्य नदीं है, जळमें अन्यसूर्यके अभावसे 
और गगनस्थसूर्यमें वारिस्थत्वफे अयोगसे, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? वारिस्थस्वेन उपस्थित 
अशेष वारिस्थ सूय्याँका निषेध दोनेसे । शक्कते नन्विति | वारिस्थत्येन स॒य्ये द्वी उपस्थित दै, 


तयो$=गगनस्थ तथा वारिस्थ इन दोनों सुय्याँका अभेद तो प्रत्यक्षस सिद्ध नहीं है ओर 


, इन्होका अभेदयुक्तमी नहीं दै-न्यूनाधिकपरिमाणवस्वेन, चलत्वाचलत्येन, उपाधिसंयुक्त- 
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स्वासंयुक्त्येन, खगादियादत्वाग्राद्लेन, तया मत्यक्मुखत्वामत्यझ्युखत्येन, भेदकी 
सिद्धि होनेसे, और कस्तूरीविम्व तथा कस्तूरीप्रतिबिम्ध इन दोनोंके भेदकी सौरमासौरभादिसे= 
सिद्धि होनेसे इति चेन्न, क्यों? न्यूनपरिमाणादिसे और सौरभादिसे उपाधिगतमे भेद्साध- 
नीय है, तथाच उपाधिगतत्वको बिम्चमे फल्पितत्व होनेसे पक्ष तथा हेतु इन दोनोंकी असिद्धिसे 
और कल्पित हेत्वादिसे तत्समानसत्ताक=कसिपितददेत्वादिसमानसत्ताकसाष्यसिद्धिमं विवादके 
अमावसेभी । यथेति | जैसे पुरुपमें यह छाया है, एवम्‌=इस रीपिसे एतस्मिन-परमात्मामें 
यह जगत्‌ आतत है-व्याप्त है या विस्तृत है, और छाया जैसे पुरुपके सदश तया पुरुषफे 
अधीन देखी जाती दै इसी रीतिसे सवे ब्रह्मादिक परमास्मात्मक है, ' इस अतिसे भेदः-विम्बमेद 
है? इत्यपि न वाच्यम्‌ क्यों ! कस्पितभेदमात्रसे साद्टडयकी उपपत्ति होनेसे भेदके तास्विकत्वमे 
अतितात्पर्य्येफे अभावसे, ऐक्यप्रतिपादक जो अनेक श्रुतियोँ उन्दोंके साथ विरोध दोनेसेभी 

ननु--ततसवलक्षणकस्यैव दपेणस्थत्वेनारोपिततया तदरपादियुक्तस्येव तहन्धादियु- 
कतस्यापि दपेणस्थत्वेन प्रतीतिः स्यादिति-चेन्न; तस्खलक्षणकत्येनारोपिततत्वे$पि याब- 
त्खलक्षणत्वेनारोपिततानङ्गीकारेण गन्धादिभतीत्यापादनस्याशक्यलात्‌ू । ननु-एवं दपै- 
णे गुखस्याभावे उपाधेः प्रतिविम्व पक्षपातित्वेन युखमतिस्रुखयोरवदातत्वदयामत्ववत्‌ जीव- 
ब्रह्मणो! संसारित्वासंसारित्वादिव्यवस्था कथमिति-चेत्‌ , न; आरोपितत्वेनादशरथ- 
त्वेन विशिष्टे प्रतिबिम्पे तद्धमेस्य मालिन्यादेः सम्भवात्‌ । नचोपाषिस्थत्वस्यापि आरो- 
प्यत्वेन कथं मालिन्याश्रयतावच्छेदकत्वम्‌ ? एकविशिष्टे इतरारोपाभावादिति-वाच्यम्‌ 
आरोपपूवपतीतधमेविशिष्ठस्येवारोप्याश्रयत्वात्‌ नतु तस्य सत्यत्वमपीति परप्रक्रियानिव- 
न्धनदोपानवकाश्चात्‌ | नच-प्रतिमुखमेव दपेणस्थ नतु मुखमिति प्रतिविम्वे दर्पणस्थत्वा- 
जुभवेन कथं प्रतिविस्वत्तस्य ततस्थत्वगभेतेति-ताच्यम्‌ ; अविद्योपहितस्याविद्याश्रयत्ववत्‌ 
दर्पणोपहितस्य दर्पणाभितलसम्भवात्‌ । 

शङ्कते नन्विति । तस्स्वढक्षणको दी दपणस्थत्वेन आरोपितत्व होनेसे तत्रूपादियुक्तकी 
जैसे दपणस्थत्वेन प्रतीति द्वोती है तैसे तद्वन्धादिसे युक्तकीभी दर्पणस्थस्वेन प्रतीति होगी, इति 
चेन्न; क्यों ! तत्स्वलक्षणकत्वेन आरोपितत्व द्ोनेपरभी यावत्स्वढक्षणकत्वेन आरोपितत्वके 
अनङ्गीकारसे गन्धादिकी प्रतीतिके आपादनको अशक्यत्व होनेसे तत्स्वलक्षणकल्वविशिष्टमें 
दर्षणस्थत्वका आरोप होनेपरभी यावत्स्वक्क्षणकत्वविशिष्टमें दृपेणस्थत्वक्रा आरोप न द्दोनेसे 
+ दर्षणे मुखं गन्थांदिविशिष्टम? इत्याकारक प्रत्यय नहीं होता दै, शक्कते नन्विति | एवम्‌ 
उक्तप्रकारसे दर्पणम सुखका अभाव होनेपर, उपाधिनिष्ठप्रतिबिम्यपक्षपा तित्वेन जसे मुख तथा 
प्रतिमुख इन दोनोंमें क्रमशः अवदातत्व तथा श्यामलकी ब्यवस्था होती दै, तसे जीव मदम इन 
दोनोंमें संसारित्व तथा असंसारित्व इन दोनोंकी व्यवस्था केसे होगी, इति चेन्न; बयां ? 
आरोपित जो आदृशीस्थत्व उससे विशिष्ट जो प्रतिबिम्ब उस प्रतिबिस्वमे तद्भमेस्प-आदशे- 
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धर्ममालिन्यादिका सम्भव द्वोनेसे | नचेति | उपाधित्थत्वकोभी आरोप्यत्व होनेसे उसको 
माढिन्यकी आश्रयताका अवच्छेदकत्व कैसे दै? एकविशिष्टमे इतरके आरोपके अभावसे, इति 
नच वाच्यम्‌, क्यों? आरोपसे पूर्वमे प्रतीत जो धर्म तादृश घर्मविशिष्टको ही आरोप्यका 
आश्रयत्व होनेसे, उस धर्मका सत्यस्वभी आवश्यक नहीं है इस रोतिसे परप्रक्रिया- 
निबन्धन दोपका अनवकाश होनेसे । नचेति । प्रतिमुख ही दपेणस्थ दै मुख नहीं इत्याकारक 
प्रतिबिम्बम दर्पणस्थके अनुभवसे प्रतिविम्यत्वको तत्स्थत्व-दर्पणस्थत्वगर्भता , कैसे दै, इति नच 
वाच्यम्‌ क्यों! अविद्योपहितको जैसे अविद्या श्रयत्व है तैसे दपेणोपहितसे दर्षणातत्वका 
सम्भव द्दोनेसे । 
एतेन-मालिन्यस्थानीयसंसारस्य विशिष्टछृचित्वाद शुद्धाश्रितमोक्षसामानाधिक- 
रण्यायोग इति-निरस्तम्‌} संसारस्तावदुपहितदत्तिः; तथाचोपधेयांशमादाय सामानाधि- 
करण्यसंमवात्‌ तयाच द्रकषस्थकपिसंयोगाधारतया अग्रेणेव मुखे मालिन्यम्‌ दपेणसम्बन्धे- 
नाबच्छिद्यते । एतावानेव विशेष-हक्षे संयोगस्तुसाइजिकः मुखे ओपाधिकं माछिन्यम्‌। 
तेनोपहिते उपाध्यवच्छिन्ने एव मुखे मालिन्यधीः । एतेन-दपणमाछिन्यस्य मुखनिष्ठत्व 
संसारस्यापि शुद्धनिष्ठतापत्ति;; दक्ष; संयुक्तइतिवत्‌ मुखं मलिनमितिप्रतीत्यापत्तिः मुखे 
न मलिनम्‌ किन्तु प्रतिमुखमिति-अनुभवविरोधापत्तिश्रेति-निरस्तम्‌ । ननु कस्तूर्यादि- 
प्रतिबिम्बस्य स्त्रक्षणानचुगमेन कथं विम्वैक्यम्‌ ! नच तदाकारतामात्रेण त्रं तहि छा- 
याप्रतियुद्राभतिमादीनामपि तत्त्व स्यात्‌ , प्रत्यङ्गुखत्वादेमेंदकस्यात्रापि सत्वाच । नच 
प्त्यडयुखत्वधी श्रान्ता; प्रतिविम्ब॑ विम्बाभिमुखं नेति कदाप्यननुभवादितिचेन्न; दर्पणा- 
दिम्रतिषिम्वे स्वलक्षणानुगमेन विम्बैक्ये व्यवस्थिते प्रतिविम्वत्वावच्छेदेनेब तत्कल्पनात्‌ 
छायादो स्लक्षणकत्वस्य कुत्राप्यदशेनेन साम्याभावात्‌ । 
एतेनेति | मालिन्यस्थानीय संसारको विशिष्टशत्तित्व नेसे झुद्धाश्रित जो मोक्ष ताइ 
मोक्षे साथ सामानाधिकरण्यका अयोग है, यह कथन निरस्त हुआ | एतेन-शब्दका अर्थ 
दिखाते द-संसार उपहितमे बृत्ति दे, तथाच उपधेयांशको लेकर सामानाधिकरण्यका सम्भव 
होनेसे दोप नहीं । फछत: व्रक्षस्थकपिसंयोगकी आधारता जैसे बृश्षाप्रसे अवच्छिन्न होती है 
तैसे मुखमें मालिन्य दर्पणसम्बन्धसे अवच्छिन्न होता दै । इतनाद्दी विशेष दै कि बृक्षमें संयोग 
साहजिक दै और मुखमे माढिन्य औपाधिक हे ततः उपहिते-पपाध्यवच्छिन्नमुखमें ही 
मालिन्यधी ददती हे । एतेनेति । एतेन-मुखे मढिनम्‌ ' इस प्रमाके स्वीकारसे ' दर्पणमा ढिन्यको 
मुखनिष्ठत्व दोनेपर संसारकोभी शुद्धनिप्ठताकी आपत्ति है । और ' वृक्ष: संयुक्तः ? इत्याकारक 
प्रतीति जैसे होती दै तैसे ' मुखे मछिनम्‌ ? इत्याकारक प्रतीतिकी आपत्ति है, और मुख मलिन 
नहीं “दै किन्तु प्रतियुख मलिन है, इत्याकारक अनुभवका विरोधभी हे, यह कथन निरस्त हुआ। 
शङ्कते नन्विति | कस्तूरी आदिके प्रतिबिम्वमें स्वढक्षणका अनुगम न होनेसे उसका विस्वफे 
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साथ ऐक्य कैसे दै? नचेति। तदाकारतामात्रेण तस्वमू-कल्तूय्यों दिके प्रतियिम्वको कस्तृय्यो- 
द्याकारतामात्रसे तक्यमू-ऐक्य दै-कस्तृ्यादिफे साथ ऐक्य है नच-तदाफारतामावसे कस्तूर्प्या- 
दिके साथ ऐक्य नहीं हो सकता दै, क्यों ! तव तो छाया तथा प्रतिमुद्रा एवं प्रतिमा इत्या दिकाभी 
छायावदादिफे साथ ऐक्य होगा और प्रत्यडूमुखत्यादिरूप भेदका अत्रापित्करतुय्याँदिम्रतिबि- 
स्यस्थळमभी सत्त्व होनेसेमी । प्रस्यक्सुखादिकी घी आन्त दै नच-भ्रान्त नहीं है, क्यों ? 
प्रतिविम्ब विम्बाभिमुख नहीं है, ऐसा कमीमी अनुभव न होनेसे, इति चेन्न; क्यों ? दर्पणा 
दिमें द्दोनेवाळे प्रतिबिम्बमे स्वछक्षणफे अनुगमसे बिम्प्रके साथ ऐक्यके व्यवस्थित होनेपर 
ग्रतिविम्वत्वावच्छेदेनेव तरकल्पनात्‌=अभेदके कल्पनसे और छायाबिमें खलक्षणकत्वफो 
कहींपरभी न देखनेसे साम्यफे अभावसे। - १ 
नापि. प्रत्यङ्युखत्वादि भेदकम्‌, मलिनत्ववदुपाधिकृतत्वात अतएव-जपाकुसुमे 
रक्ततामतीतिवत्‌ तद्वी श्रान्ता । दर्पणाइतं चक्षु: परत्यङघुखं भवति, तस्य च स्त्राभिमुख- 
तया ग्रइणसामर्थ्याचचान्याभिमुखस्यापि मुखादेस्तथा ग्रहणोपपत्तेश्व । तदुक्तं-दर्षणाभि- 
हता दृष्टिः पराषट््य स्त्रमाननम्‌ । व्याञुवन्त्याभिमुख्येन व्यरयस्तं दशेयेन्युखम्‌ ॥! नच 
पराहत्य स्वमुखस्येव ग्रहणे पारवस्थस्य सुखद्वयपतीत्ययोगः, स्त्रमुखस्येवेति नियमासिद्धेः 
उपाधिसमिहितमात्रस्यैव तया ग्रहणात्‌ । नच-एवं दपेणादेरभिधातकमात्रेण उपक्षीण- 
तया दर्पण इव दर्पण भेदेञप्यनेकमुखमती तिनेस्यात्‌ इति-बाच्यम्‌ ; अभिघातानेकत्वेन 
चक्षुपो$नेकाग्रसम्पत्त्या भत्यग्न स्वाभिघातकावच्छेदकमुखग्राहकतया दृष्टान्तवेपम्यात्‌ । 
नच-मणिदपैणद्रपाणादिपु विरुद्धर्यानेकमुखमतीतिः कथमेवं युज्यत इति-वाच्यम्‌ ; 
अन्वयव्यतिरेकसिद्धोपाधिप्रावल्यनिवन्धनत्वादिति ग्रहण । 
और प्रत्यडूमुखत्वादि भेदकभी नहीं दै, मढिनस्ववत्‌ , प्रत्यडरमुखत्वादिको उपाधिकृतत्व 
होनेसे । अतएव जपाकुसुमका सान्निष्य होनेपर जैसे स्फटिकमे रक्तताकी प्रतीति भ्रान्तिरूप है 
तसे प्रत्यङमुखत्वादिकी प्रतीति आन्त्यातमक दै, दुपणस आहत हुआ चक्षु प्रत्यङ्कमुख होता है, 
और उस चक्षुमें खा भिमुखत्वेन ग्रहणका सामर्थ्य होनेसे, अन्यके अभिमुख जो मुखादि ताद्टश 
मुखादिके स्वाभिग्रुखतया मदणकी उपपत्ति दोनेसे। सो कद्दा दैन्दर्पणसे ताडित दृष्टि 
लौटकर खगुखके प्रति व्याप्त होती हुई आभिमुख्येन विपरीत मुखको दिखलाती है । 
नचेति । छौटकर खमुखका दी महण होनेपर पार्शरथको मुखद्यकी प्रतीतिका अयोग है; 
-अयोग नहीं दै, क्‍यों ! लौटकर खमुखका ही ग्रहण करती दै इस नियमकी असिद्धिसे, 
उपाधिसभिद्दितमात्रका ही स्वाभिमुख्येन ग्रहण होनेसे। शकते नचेति॥ एवमूरणेसा होनेपर 
दपेणादिको अभिषातकतामात्रसे उपक्षीणता होनेसे दर्पणकी नाई दु्पणका भेद होनेपरभी 
अनेक मुखकी प्रतीति न होगी इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अभिघातकफे अनेकत्वसे नक्नुमें 
अनेक अग्रफी सम्पत्तिसे अग्र अमके प्रति स्वाभिषातकतावच्छेदक जो मुख तादश मुख-श्राहकता 
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दोनेसे दृष्टान्तके वैपन्यसे। नचेति । ऐसा होनेपर मणिदर्पणकपाणादिमें विरुद्ध अनेक मुखकी 
प्रतीति कैसे युक्त होगी, इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध जो उपाधिका 
प्राबल्य तादशप्रावल्यनिवन्धनत्व दोनेसे ऐसा अहणकर । 

नच--चक्षु:परिदत्तिपक्रिया ब्रह्ममतिविम्वे जीवे न संभवतीति-वाच्यम्‌; चाक्षुप- 
प्रतिविम्बमात्नविपयतयैवास्या उपपादितत्वात्‌ । नच विरलावयवस्य जलस्य नेत्राभिधा- 
तकले जलान्तर्गतणिलायग्रहणमसङ्ग:; सर्वावच्छेदेनाभिघाताभावेनान्तरे$पि चुप: प्रवेश- 
सम्भवात्‌ । नच-एवं वहुदूरव्यवहितोध्वभागसूर्यादिगहणे पृष्ठमागस्थस्य व्यवहितस्यापि 
ग्रहणापत्तिरिति-वाच्यम्‌ ; चक्षुपो गमनागमनाभ्यां विशेषात्‌ । नहि द्रस्यस्गैग्रहण 
वदता पृष्ठकुड्यादिक भिता चकनुगच्छतीत्युक्तं भवति । नच-एवं शिलाभिहतमपि चश्चः 
पराहत्य मुख गह्णात्विति-वाच्यस्‌ । तवापि प्रतिविम्ब तत्रोत्पद्यतामित्यापत्ते; अस्वच्छ- 
तया परिद्दस्यास्माकमपि समत्वात्‌ । तव स्वच्छे एव उत्पद्यते; मम ततः एव चक्षुः परा- 
बरेते इत्यङ्गीकारात्‌ । नचैवं प्रतिविम्बदशनेनापि विम्वदभेनजन्यसुखपुण्या दिपरसङ्गः यत्र 
तदशेनमात्रजन्यता (pe nda s 
तत्रापादकाभावात्‌ । नचेवं पि १; गोलके १ साम्मु- 
रच्यस्य दुदेशैतामयोजस्य सूयेकग्रहणकालेऽभावात्‌ । 

नचेतित्चक्षुके परिवचेनकी जो प्रक्रिया दै वह त्रह्मप्रतिविम्वरूप जीवमें सम्भावित 
नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! चाक्षुष जो प्रतिबिम्ब तादृश प्रतिविम्ब्रमात्रविपयत्वेन ही इस 
प्रक्रियाको उपपादितत्व दोनेसे=यह प्रक्रिया चाक्नुपप्रतिविम्वमात्रसे सम्बन्ध रखती है नकि सये 
्रतिबिम्याँसे। नचेति | विरछावयव जो जो जळ है उस जलको नेत्रका अभिघातकत्व होनेपर 
जलफे अन्तगेत जो शिढादि उन्होंफे अप्रदणका प्रसङ्ग दै, नच=भम्रहणका प्रसङ्ग नहीं है, 
क्यों ? सर्वावच्छेदेन=अभिघातका अभाव दोनेसे जळके अन्तरमेंभी चक्षुके प्रवेशका सम्भव 
दोनेसे। नचेति | वह दूरव्यवदितोष्वेभागावर्थित जो सूर्य्यादि तादृश सूर्य्या दिके 
प्रहणमेंन्ताइश सूर्य्यादिका ग्रहण द्वोनेपर पृष्ठभागस्थ व्यवहितफेभी प्रहणकी आपत्ति 
है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? चक्षुफे गमनसे तथा अगमनसे विशेष होनेसे-दूरस्थ- 
सूय्येके म्रहणको कहने वालेसे प्रप्ठकुड्यादिका भेदूनकर चक्षु जाता दै इत्याकारक कहा 
हुआ नहीं होता दै । नचेति | इस रीतिसे शिलासें-अस्वच्छ शिळासे अभिइत भी चक्रु 
उल्टकर सुखको ग्रहण फरे इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? तुम्हारे मतमेंभी प्रतिविम्ब उक्तशिलामें 
उत्पन्न हो, इत्याकारक आपत्तिसे, अस्वच्छत्वप्रयुक्त परिहारको हमळोगॉकोभी समत्व होनेसेट 
यदि यों कहो कि अस्वच्छत्व दोनेसे उक्तशिलामे प्रतियिम्के उत्पत्तिकी आपत्ति नहीं है तो 
अस्वज्छत्व होनेसे चक्षुके परावत्तनकीभी आपत्ति नहीं दै-नुम्दारे मतमें स्वच्छमें ददी प्रतिबिम्ब 


उत्पन्न होता दै और हमारे मतमें स्वच्छते द्वी चक्षु परावृत्त होता हे, इस रीतिसे अङ्गीकार 
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होनेसे । नचेति | एवमूऱ्म़तिविम्यका विम्बके साथ अभेद होनेपर प्रतिविम्बदृर्शनसेभी 
बिस्वद्शेनसे जन्य सुखपुण्यादिका प्रसङ्ग है नच-ऐसी शक्का नहीं करना; क्यों ! जद्वॉपर 
सुखपुण्यादिमें तदशेनिमात्रजन्यता दै, अन्यसे जन्यता नहीं दै तहॉपर इष्टापत्ति होनेसे । 
और जदाँपर उपाधिविनियुक्तज्ञानत्वेन विशेष्य जन्यता दै तहॉपर आपादकफे अभावसे । 
नचेति । अभेद दोनेपर सूथैकस्या पिस्सूयेप्रतिविस्वकोभी सूरत्‌ दुर्दृशत्वकी आपत्ति दै नचर 
दुदेशेकी आपत्ति नहीं दै, क्यो ? दुदेशताप्रयोजक सूयेतेजःसामुख्यका गोळकमें सृयैकके 
अहणकालमें अभाव होनेसे । 

नच स्वच्छदपेणे इव किश्चित्वच्छताम्रादौ मुखसंस्थानविशेषमतीत्यापातः, 
उपाधिगतात्यन्तस्वच्छताव्यतिरेकमयोजकमालिन्यादेरेव तत्र प्रतिबन्धकत्वात्‌ , अन्यथा 
तवापि ताहकसंस्थानविशेपवत्‌ प्रतिबिम्ब तत्र कथं नोसपद्यत इत्यस्य दुष्परिहरत्वापत्ते; | 
नबु-अवच्छेदपसे द्विगुणीकृस्य हृ्यसम्भवेऽपि प्रतिबिम्बपक्षे तत्सम्भवेनान्तर्यामित्वम्निति 
स्ववचनविरोधः, उपाधेः प्रतिविस्वपक्षपातित्वमिति उक्ययोगश्चेति-चेन्न; सर्वोपाध्यव- 
च्छिन्नलैकदेशोपाध्यवच्छिननतवाभ्याद्ुपाधिकल्पितभेदेन च स्वोक्त्यविरोधोपपत्ते! । 
अतएव-दपेणे न मुखमित्येव उपाधिसंस्रष्टतया निषिध्यते न तु ' नेदेरुप्यमितिबत्‌ नेतन्यु- 
खमिति स्व॒रूपेण ननु-नात्र मुखच्छायास्तीति-अनजुभवेन मरतयुतैतावन्तं कालमन्र प्रति- 
सये असीदितिवत्‌ प्रतिमुखमासीदित्येवाजुभवेन प्रतिविग्वमिवाद्श इत्यादिस्मृत्या च 
प्रतिमुखे दपेणस्थत्वस्याप्यवाध एव, नहि भूमो मेघो नेत्येतावता मेघच्छायापि तत्र 
वाघितेति-चेन्न; ्ुखरतिसुखयोरेकस्वलक्षणकत्वेनेक्यन्यवस्थित्या मुखस्येव तत्स्थत्वनि- 
पेधेन प्रतिमुखस्य तत्सत्वनिषेधसम्भवात्‌ | 

नचेति=स्वच्छद्र्पणकी तरह फिस्थिरस्वच्छ ताम्रादिमें मुखसंस्थानविशेषकी प्रतीतिफा 
आपात हे नच=आपात नदीं दै, क्यों ? उपाधिगत जो अत्यन्त स्वच्छत्व तादश स्वच्छताका जो 
व्यतिरेक-अभाव वादृशश्यतिरेकप्रयोजक मालिन्यादिको ही तत्र=उक्तविधप्रतीतिमं प्रति- 
बन्धकत्व दोनेसे अन्यथा तुझारे मतमेंभी तादङ्संस्थानविशेपवत्‌ प्रतिबिम्ब ही क्यों नहीं 
उत्पन्न होता दै, इसको दुप्परिहरत्वकी आपत्तिसे, शङ्कते नचेति | अबच्छेदपश्षमे द्विगुणफरं 
चैतन्यकी शक्तिका असम्भव होनेपरभी प्रतिविम्धपक्षमं तस्सम्भवेन=द्विगुणचेतनका सम्भव 
दोनेसे अन्तर्यामित्वन्तिबिम्वमूत जीबके प्रति अन्तयोमिस्व है, इति स्ववचनविरोध= 
इस विवरणोक्तिके साथ विरोध दै विम्ब तथा प्रतिबिम्ब इन दोनोंका ऐक्य दोनेसे द्विगुणतवके 
असम्भवसे, और उपाधिको प्रतियिम्मपक्षपातित्व है, इस उक्तिकाभी अयोग दै विस्त् तथा 
प्रतिविम्ध इन दोनोंको अभिन्नत्व दोनेसे उपाभिसम्यन्धफे अविशेषसे; इति चेन्न; क्यों ! 
सर्वोपाध्यच्छिन्नखसे और एकदेशोपाथ्यवच्छिजत्वसे तथा उपाधिकल्पित भेदसे स्वोक्तिके,साथ 
अविरोधकी आपत्तिसेलविम्बीभूत अन्तर्य्यामी सवोपाध्यबच्छिन्न है, और प्रसिबिम्वभूत 
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जीव एक एक उपाध्यवच्छिन्न दै अतः कोई अनुपपत्ति नहीं । अतएव दर्पणमें. मुख नहीं है इस 
रीतिसे उपाधिसंरष्टत्वेन ही मुख निपिद्ध होता है; नकि ' नेदं रूप्यम्‌ ' इसकी तरह ' नैत- 
न्सुखम्‌ ? इत्याकारक स्वरूपसे । शङ्कते नन्विति । अत्रञ्दपेणादिमै मुखकी छाया नहीं है 
इत्याकारक अनुभवके न दोनेसे प्रत्युत इतने काळतक प्रतिसूय्ये था, इसकी तरह । ' प्रति- 
सुख था ' इत्याकारक अनुभव दोनेसे और आदर्श ' प्रतिबिस्वकी तरह ' इस स्मृतिसे 
प्रतिमुखमे दर्पणस्थत्वकाभी अबाध ही दै । भूमिमें मेघ नहीं दै एतावता मेघकी छायाभी भूमि 
में बाधित नहीं है इति चेन्न; क्यों ? मुख तथा प्रतिमुख इन दोनोंमें एकस्वलक्षणकत्वसे 
ऐक्यकी व्यवस्थितिसे मुखमें ही दपेणस्थस्वके निपेघसे प्रतिमुखमें द्पणस्थत्वफे निषेधका 
सम्भव होनेसे । 

मेघच्छायाप्रतिश्नूयांदीनां न तथेति न मेघादिनिपेधेन छायादिनिषेषः, स्मृतिस्तु 
राती तिकार्थमादाय दृष्ठान्तपरा । नच-एवं मतिबिम्वात्‌ , विम्बाचुमानोच्छेदः साध्या- 
विशेपादितिवाच्यम्‌ ; उपाधिकरिपतमेदेन विशेषोपपत्तेः । एतेन नेक्षेतोद्रन्तमादिल्यमित्य- 
नेन उद्यसतिविम्वदशनर्स्यापि निषेधः स्यात्‌ , वारिस्थसूयैद्षननिपेधेनाकाञस्थसयैद- 
शेनस्यापि निपेधश्चस्यात्‌ प्रतिविम्बदशनेनेव दृष्टा स्नायादिति शाख्रायोच्प्यनुष्ठितः 
स्यादिति-निरस्तम्‌ ; कस्पितभेदादेव शाख्रीयव्यवस्थोपपत्तेः। नच औदुम्बरतया ज्ञाते- 
नानोदुम्वरेण ओदुम्वरो यूपो भवतीति चास्रायेसिद्धिमसङ्ग:; आत्मतया ज्ञातदेदश्रवणा- 
दिनात्मा ओतव्य इति शाखायैसिदधिसङ्ग्ेति-वाच्यम्‌ ; मया उपपत्ती सभवन्त्यां 
श्रमेण तदुपपादनस्यायुक्तर्वात्‌ । नहु-अनादेजीवस्य नोपाध्यधीनं प्रतिविम्बलम्‌ किन्तु 
तद्धीनत्वे सति तत्सदशलम्‌ ; तचच भेदव्याप्तमितिविरुद्धो हेतुः। उक्तं हि सूत्रक्ृता-“अत 
एवोपमा सूयेकादिव'दिति-चेत्‌ न; उपाध्यघीनत्वं हि उपाधो सत्येव सत्तम्‌ तच्च नाना- 
दिखविरोधि; अनादिजीवस्यापि तत्संभवात्‌ । अतएव प्रतिविम्बपदस्य भेदसाहव्याये- 
कत्वमादाय विरुद्धत्वोक्तिहितवायुक्ता । तदेवं प्रतिविम्बस्य विम्मेनेक्ये व्यवस्थिते । 
्रहमकयं जीवजातस्य सिद्धं तत्मतिविम्बनात्‌ । 
र इत्यंद्वेतसिद्धो बिम्वप्रतिविम्वन्यायेनैक्यसिद्धिः॥ 

और मेघछाया तथा प्रतिसूयो दि्कोमे न तथा--एक स्वल्क्षणकत्वप्रयुक्तऐक्यकी व्यव- 
स्थिति नहीं है, अतः मेघादिका निपेध होनेपर छायादिका निपेष नहीं दै । और स्थृति तो 
प्रातीतिकाथेको लेकर दृष्टान्तपरा हे । नचेति । एवमू=डक्तप्रकारसे अभेद दोनेपर प्रतिविम्बसे 
बिम्वके अनुमानका उच्छेद होगा, साध्यफे अविशेपसते, इति नच वाच्यम्‌; क्यों १ उपाधिसे 
कल्पित जो भेद तादृश भेद्से विशेपकी उपपत्तिसे । एतेनेति | ' नेक्षेतोयन्तमादित्यम्‌? 
( मनु० ४४३७ ), इससे उद्यत्‌ प्रतिमिम्बके दक्षेनकाभी निषेध होगा, और वारिस्थ 


` सूय्येके दर्शनके निपेघसे आकाशस्य सूर्यदरशनकाभी निपेध होगा, और प्रतिबिस्वद्श- 
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नसे दी द्रा स्रायात्‌ इस शासत्रका अर्थ अनुष्ठित दोगा, यह कथन निरस्त हुआ 
एतेन-शब्दका अर्थ दिखलाते हॅ-कल्पित भेदसे ही शास्त्रीय व्यवस्थाकी उपपत्ति होनेसे । 
शङ्कते नचेति । औदुम्वरत्वेन ज्ञात अनौदुम्बरसे “औदुम्घरो यूपो भवति ? इस झाखके अर्थकी 
सिद्धिका प्रसङ्ग है, और आत्मत्वेन ज्ञात जो देह तादृश देहके अवणादिसे आत्मा 
ओतब्यः? इस शास्रफे अर्थकी सिद्धिका प्रसङ्ग दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? प्रमासे उप- 
पत्तिका सम्भव होनेपर अमसे उक्त शास्रोंके उपपादनको अयुक्तत्न होनेसे । शकते नन्विति | 
अनादिजीवका उपाध्यधीन प्रतिविम्बत्त नहीं है, किन्तु विम्बाधीनत्ये सति विम्बसटशत्वरूप 
प्रतिविम्बत्व दै, त्च=और उक्तविध प्रतिबिम्वत्व तो भेदसे व्याप्त दै, अतः हेतु विरुद्ध दै । 
कहा दै सूत्रकारने-' अतएव उपमा सूर्यका दिवत्‌ ? ( वे० ३।२।१८ ) इति चेन्न; क्यों ? उपाध्य- 
घीनत्व उपाधिका सत्त्व होनेपर ही सत्त्वरूप दै । और वह अनादित्वका विरोधि नहीं है 
अनादिजीवमेंमी ताइ उपाध्यधीनत्वका सम्भव दोनेसे अतएव=उपाध्यधीनत्वको उक्तविध 
होनेसे दी प्रतिबिम्यपद्के भेद्घटितसादृद्यार्थकत्वको. लेकर देतुमें विरुद्धत्वकी उक्ति अयुक्त दै । 
सो इस रीतिसे विम्वके साथ प्रतिविस्त्रके ऐक्यको व्यवस्थित होनेपर त्रह्मप्रतिविम्बनसे जीव- 
समुदायका व्रह्माके साथ ऐक्य सिद्ध हुआ ॥ १ 
इति सरलायां विस्वग्रतिविम्वन्यायेनेक्यसिद्धिः॥ 
अथात्मनोऽणुत्वभङ्गः । 
नबु--अणुताजीवस्य कथं व्यापकादीशवरादमेदइति-चेन्न; “ नित्य; सवेगतः ? 
“सवा एप महानज आत्मा इत्यादिशत्या जीवो नाणु; मत्यक्षणणाभ्रयत्वात्‌ , प्रत्यक्ष- 
लाच घटवत्‌ , आस्मत्वादभूतत्वाचेशवरवदित्याद्यनुमानेश्र जीवानणुत्वसिद्धेः, विपचे च 
देहव्यापिसुसज्ञानायनुपलम्भापत्तिवाधिका नच-* अणुह्लेप आत्मा ये वा एते सिनीतः 
पुण्यश्व पापञ्च ' बालाग्रशतभागस्य शतधा कद्पितस्य च । “ भागो जीव स विज्ञेयः स 
चानन्त्याय कल्पत ' इति श्रुत्या जीवोऽणुरिति-तराच्यम्‌ , व्यापकत्वप्नतिपादकवहुश्रुति- 
विरोधेन दुविल्लेयत्पपरत्वात्‌ , देइव्यापिशुणोपलम्मस्यान्यथयितुमशक्यत्वात्‌ । एतेन 
जीवो न व्यापकः, उत्क्रान्तिमत्त्वात्‌, गतिमस्वात्‌ , क्रियावत्वाच खगशरीरवत्‌ , विपसे 
हेतच्छित्यापत्तिर्वाधिकेति-निरस्तम्‌ हेखसिद्धेः । नच- सोःस्माच्छरीरादुक्तम्यामु'- 
लोकमधिगच्छति अगुष्मादिमं लोकमागच्छतीत्यादिभिः तिभिः “ तत्र चान्द्रमसं 
ज्योतियोंगी माप्य निबत्तेते ! इत्यादिस्तिभिश्व हेतुसिद्धिरिति-वाच्यमू ; उत्क्मणादीनां 
बुद्धिगतानां तदुपहिते शरुत्या प्रतिपादनात्‌ । 
५ र लाका । 
शङ्कते नन्विति । जीवको अणुत्व दोनेसे व्यापक ईश्वरके साथ उसका अभेद कसे दै, 

इति चेत; क्यों ? “नित्यः? (कठ० २।१८) ' सर्वगतः? ( खे० ३।११ ) “ स वा एप महान 


> 
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आत्मा ? ( वृ० ४।४।२२ ) इत्यादि झतिओंसे तथा जीव अणु नहीं दै, प्रत्यक्ष जो सुखदुःखा- 
दिरूप गुण ताइशगुणाश्रयत्व होनेसे, और प्रत्यक्षत्व होनेसे; घटवत्‌, जीव अणु नहीं दै, 
आत्मत्व होनेसे, तथा. अनुभूतत्व होनेसे ईश्वरवत्‌, इत्यादिअनुमानोंसे जीवमें अनणुत्वकी 
सिद्धिसे और देहव्यापि जो सुखज्ञानादि उसके अनुपलम्भकी आपत्ति विपक्षमं याधिका है। 
नचेति । ' अगुरप आत्मायं वा एते सिनीतः पुण्यं पापश्च ? बाढाप्रशतभागस्य शतधा 
करिपितस्य च (खे० ५।९) इत्यादि झतिओंसे जीव अणु है इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? 
आत्माफे व्यापकत्वकी प्रतिपादिका जो यहुतसी अ्रतियाँ दै उन्होंके साथ विरोध 
दोनेसे उक्त श्ुतिओंको दुविश्वेयत्वपरत्व दोनेसे-देहन्यापिशुणोपलम्भको अन्यथा करनेके लिए 
अझक्यत्व होनेसे एतेनेति । जीव व्यापक नहीं है उत्क्रान्तिमत्‌ द्ोनेसे, गतिमत्त्व होनेसे 
क्रियावत्त्व द्ोनेस, शकुन्तशरीरबत्‌ विपक्षमें हेतुओके उच्छेदकी आपत्ति वाधिका है, यह कथन 
निरस्त हुआ, द्वेतुओंकी असिद्धि होनेसे | नचेति | वह इस शरीरसे उत्कमणकर परळोकको 
जाता है और परढोकसे इस लोकको आता दै इत्यादि श्रुतिओंसे और (तत्र चांद्रमसं योतियोंगी 
प्राप्य निवपंते (गी० ८।२५ ) इत्यादि स्थृतिओंसे हेतुओकी सिद्धि है इति नच. वाच्यम्‌ , 
क्यों १ बुद्धिगत उत्तमणादिकोंका तदुपहिते-चुद्ध्युपद्दित आत्मामें झुतिल्े प्रतिपादन दोनेसे । 
नच--' नाकस्य पृष्ठे सुकृतेज्लुभूत्वेम लोकं दीनतरं वा विशन्ति |? ‹ ते अशुभ- 
मनुभूयन्त ' इत्यादो शतो सुखदुःखाद्यनुमवसामानाधिकरण्यस्य गतावुक्तेः कथं तस्या 
बुद्धिगतस्वमिति-वाच्यम्‌ ; आत्मनि सुखदुःखाद्यनुभवस्यापि बुद्धधुपाधिकत्वेन तत्सा- 
मानाधिकरण्यस्य गतौ स्वाभाविकत्वासाधकत्वात्‌ | ननु-' स एनान्‌. ब्रह्म गमयती? 
त्यादिश्रुती “तत्न प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म बह्मविदों जनाः ! इत्यादिस्णतौ च गतेमुक्ति- 
सामानाधिकरण्योक्तेः कथमसिद्धिरिति-चेन्न; अव्यापकस्यैवाव्यापकं प्रत्येव गमनम्‌ । 
ब्रह्म च व्यापकं तत्प्रति गमनासम्मवेन गमनपदस्य उपाधिक्ृतभेद्राहित्यपरतया 
गतिशुक्तिसामानाधिकरण्याप्रतिपादकस्वात्‌। ननु-' प्रद्योतेनेप आत्मा निष्क्रामतीःस्या- 
समनिष्ठलथुतेर्नासिद्धि; अन्यथा मोक्षादिकमपि बुद्धेरेव स्यात्‌ „ नापि शरतेरबुद्धधुपाधि- 
कगत्यादिबिपयत्वं सम्भवति; तद्यथा अनः सुसमाहितमुत्सजेद्यायादेवमेवाय शारीर आत्मा 
“प्राहेनात्ननाऽ्चारूढ उत्सजन्‌ याती'ति स्वाभाविकगत्याश्रयशकटदष्टान्तोक्तिरिति- 
चेन्न; एप इति बुद्धधुपहितस्यत्र पराम्र्शेन शुद्धातमनिष्ठ्स्य गतावनुक्तेः मोले तु बुद्धचु- 
> तन्निष्ठलस्यासम्भाविततया वैपम्यात्‌ सबेसाम्यस्य दृष्टान्ततायामप्रयोजकत्वात्‌ 
स्वाभाविकत्वपयेन्तत्वा सिद्धेः । 

५ शङ्कते नन्विति | ' नाकस्य प्रछे सुतेब्लुभूल्वेमं छोक हीनतर वा विशन्ति’ (मु०१।२।२०) 
इत्यादि खुतिमे सुखदुःखादिका जो अनुभव तादृश अनुभवके सामानाधिकरण्यकी गतिमें उक्ति 
दोनेसे तस्या;-गतिको वुद्धिगतत्व कैसे दै, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ? आत्मामें सुखदुःखा दिके 
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अनुभवफोभी ie बुद्धयुपाधिकत्व होनेसे तत्सामानाधिकरण्यस्य-सुखदुःखाद्यनुभवसामानाधि- 
करण्यको गतिमें सवाभाविकत्वका असाधकत्व दोनेसे | शकते नन्विति | ' सएतान्‌ ब्रह्म गमयति' 


` (छा० ४१५६ ) इत्यादि सुत्तिमें और तत्र प्रयाता गच्छन्ति बह बरहम विदो जना; (गी०८।२४) 


इत्यादि स्पतिमे गतिनिष्ठमुक्तिसामानाधिकरण्यकी उक्ति होनेसे गतिकी आत्मामें असिद्धि कैसे 
है; इति चेन्न; क्यों ! अव्यापकका ही अव्यापकफे प्रति ही गमन होता दै, और ब्रह्मतो व्यापक 
है, अतः उसके प्रति गमनके असम्भवसे गमनपद्को उपाधिकृत जो भेद ताइशमेद्राहित्यपरस्व 
दोनेसे गति तथा मुक्ति इन दोनोंके सामानाधिकरण्यका अप्रतिपादकत्व दोनेसे शकते नन्विति 
' प्रद्योतेनेप आत्मा निप्कामति ? ( वृ० ४४४२ ) इस आगनिप्वश्रुतिसे्भात्मनिष्ठगति- 
बोधक श्रुतिसे गतिकी आत्मामें असिद्धि नहीं दैँ। अन्यथा मोक्षादिकभी बुद्धिको होगा । 
और खुतिको बुद्धथुपाधिकगत्याविविपयस्वका सम्भवभी नहीं दै अन/सुसमाहितसुतस जेत्‌्- 
(बृ०श३॥३५) इत्यादिमे स्वाभाविक गत्याश्रय जो शाकट तदूप दृष्टान्तकी उक्ति होनेसे; इति 
चेन्न; क्यों १ “एप? इससे चुद्धथुपद्दितका दी परामशे होनेसे गुद्धात्मनिष्ठख्रकी गतिमें उक्ति न 
होनेसे | और मोक्षमें तो बुद्धिफ उपरमसे तन्निध्वत्वको असम्भावितत्व होनेसे वैपम्य 
है, सवे साम्यको दष्टान्ततामें अप्रयोजकत्व दोनेसे तद्वलेन=दाकटरूपदृष्टान्तके वळसे स्वाभावि- 
कत्वपय्येन्तत्वकी असिद्धिसे । र 

नच--तमुल्लामन्त प्राणो ्नूक्कामतीत्यादिश्वुतो प्राणारव्यबुद्धिगतितः प्रागेव जीये 
गत्युक्ते; कथं बुद्धिगत्याउन्यथासिद्धिरिति-बाच्यम्‌ ; प्राणाख्यांशेन क्रियाशक्तिशालिना 
पश्चाद्वतावप्यशान्तरेण प्रथममुत्कमणसम्भवात्‌ । एतेन- मन उदक्रामन्मीलित इवाश्चन्‌ 
पिवन्नास्ते वे'त्यादिश्रुतो मनउत्क्रमणेडपि आत्मनस्तदभावश्रवणाच कथं तहत्येव गतिमत्व- 
मिति-निरस्तम्‌ ; उपहितस्योपाधिनित्रन्धनगतिमन्ते बुद्धधनुपहितस्य तदभावाविरोधात्‌। 
नच-तथा “ विद्रनामरूपाद्वियुक्तः परात्परं पुरुपयुपैति दिव्यमि'त्यादिथुतो नामरूपविमो- 
क्षानन्तरमपि गतिश्रवणात्‌ कथं सा ओपाधिकीति-वाच्यम्‌ , परमपुरुपस्य सवेत्र सन्नि- 
हितत्वेन त॑ प्रति गमनासम्भवेन उपैतीत्यस्यापि पूवेवदर्थान्तरपरत्वात्‌ । अतएव परमञ्यो- 
तिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिप्पद्यते स उत्तम; स तत्र पर्य्येतीत्यादिश्रुतिरपि न गत्यर्था | 

नचेति | उस गमन करते हुएके पश्चात्‌ प्राण-्चुद्धि उत्कमण करवी दै (बृ० ४।४।२) 
इत्यादिशुतिमें प्राणनामक जो बुद्धि दै उस युद्धिकी गतिसे पूर्वमे दी जीवमें गतिकी उक्ति 
होनेसे घुद्धिकी गतिसे जीवकी गतिकी अन्यथा सिद्धि कैसे है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों? 
क्रियाशक्तिशालिप्राणाख्यांडासे पश्चात. गति द्वोनेपरभी अंशान्तरसे प्रथम उत्क्रमणका 
सम्भव होनेसे । एतेनेति | मन उदक्रामन्‌ मीछित इवान्‌ पिषन्नास्ते इत्यादि अुतिम 
मनका उत्क्रमण दोनेपरभी आत्माफे उत्क्रमणके अभावफे श्रवणसे मनकी गतिसँ दी 
आत्मामें गतिमत कैसे हैं यह कथन निरस्त हुआ, एतेन शब्दका अथे दिखाते दैँउपदितको 


९७६ अद्वैतसिद्धिः । [ अधात्मनोऽणुष्वभङ्कः ] 


उपाधिनिवन्थनगतिमत्त्व दोनेपर वुद्धथनुपहितमें गत्यभावके भविरोधसे। नचेति । ¦ तथा 
विदवान्नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुपमुपेति दिष्यम्‌ ? ( मुं० ३।२।८ ) इत्यादिशुतिमें नाम तथा 
रूप इन दोनोंके विमोक्षके वादभी गतिफे अवणसे वह गति औपाधिकी कैसे दै; इति नच 
वाच्यम्‌, क्‍यों ? परमपुरुपको सशत्र सञ्चिहितत्व होनेसे, उसके प्रति गमनके असम्भवसे “उपैति? 
इसकोभी अर्थान्तरपरत्व होनेसे । अतएत्र=परमपुरुपके प्रति गमनके असम्भवसे ही परं उ्योति- 
रुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते ( छा० ८।३।४ ) इत्यादिश्रुतिभी गत्यथां नहीं दै । 

ननु-चुद्धिगतेन गत्यादिना कि तदवच्छिन्नासनि गत्यादि जायते ? उत बुद्धिग- 
तमेवारोप्यते उतोपचय्यैते ? नाद्यः घटगत्या तदवच्छिन्ने नभसि गत्यन्तरादशेनात्‌ । 
अन्यथा यतो घरस्य बुद्धेवा गतिः तत्राकाशस्यात्मनो वा सच्छिद्रं स्यात्‌ । अन्यत्र 
द्विगुणीकृत्य इत्तश्च स्यात्‌ । नच-प्रतिविम्बपश्षे नोक्तदोप इति-वाच्यम्‌; तस्य घस्त्व- 
न्तरत्वमते उक्तदोपाभावेऽपि दपेणाइता दृष्टिः पराहत्य स्वमुखं ग्रह्मातीति सम्मते उपा- 
घिगत्या बिम्बे न गतिरिति प्रतिविम्वेऽप्यस्यायोगात्‌ । नान्त्यौ; कर्तुरवच्छिन्नस्यैतदा- 
त्मप्रदेशस्य न भोगायतनलोकमापिः किन्तु गत्या बुद्ध्यावच्छिन्नस्य प्रदेशान्तरस्य वेति 
स्वीकारे कृतहान्यादिमसङ्गत्‌ , कतभोक्तुआवच्छिन्नस्य भिन्नलात्‌ अभिन्ने वा अनवच्छिन्न 
कतेत्वा्यभावादिति-चे्न; उपाधिगत्या उपहते गतिप्रयोग औपचारिक एव । नचैवं 
कृतहान्याद्यापत्ति;, यद्ुद्धघवच्छिन्नेन येनेवात्मना यत्‌ कृतं तदवच्छिननेन तेनेव भोगज- 
ननात्‌ । नद्यात्मनो निखयवस्य प्रदेशो$स्ति | यक्ञ॒ अवच्छिन्नस्य कतुभाक्तुर्मेद इत्यु- 
क्तम्‌ तन्न अवच्छेद्यात्मनो अवच्छेदकबुद्धेअक्येःवच्छित्ने भेदस्य वक्तुमंशक्यत्वात्‌ । 

शङ्कते नन्विति । बुद्धियव जो गत्यादि दै उस गत्यादिसे क्या तद्वच्छिन्न-खुद्वथव- 
च्छिन्न आत्मामें गत्यादि उत्पन्न होता दै, या बुद्धिगत ही गत्यादि बुद्धयश्रच्छिन्नमें आरोपित 
होता है, अथवा बुद्धधवच्छिन्न आत्मामे बुद्धितत गत्यादि उपचरित होता दै ? । नाद्य!> 
प्रथमपक्ष नहीं घन सकता दै-घटकी गतिसे घटावच्छिन्नाकाशमें गत्यन्तरके अद्शनसे, अन्यथा 
जहाँसे घटकी या बुद्धिकी गति होगी तहाँपर आकाशको तथा आत्माको सच्छिद्रत्व होगा 
और अन्यत्र आकाश तथा आत्मा इन दोनोंकी द्विगुणीकृत्य वृत्ति होगी; प्रतिविम्बपक्षमें उक्त 
दोप नहों है, इति नच वाच्यम्‌; क्यों तस्य्प्रतिविस्यको वस्त्वन्तरत्व है इस मतमें उक्त दोपका 
अभाव होनेपरभी दपणसे आहत हुई दृष्टि पछटकर स्वमुखको महण करती दै इस तुझारे मतमं 
उपाधिकी गतिसे चिम्बमं गति नहीं है किन्तु प्रतिचिम्यमं सा=्वह गति दै इस कथनके 
अयोगसे, नान्त्पौ=द्वितीय तथा तृतीय ये दोनों पक्षभी नहीं बन सकते दैं,-अबच्छिन् 
फतड्ासप्रदेशरूप जो कत्ता है उस कर्ताको भोगायतनळोककी प्राप्ति नहीं दै. किन्तु गतबुद्धय- 
बच्चिन्न प्रदेशान्तरको भोगायतनळोकका प्राप्ति दे, ऐसा स्वीकार होनेपर ऋतद्वान्यादिके प्रस- 
„ द्चसे,-अवच्छिन्नरूप कत्ता तथा भोक्ताको भिन्नत्व होनेसे, या अनवच्छिन्नत्वरूप अभिन्नमे कते- 


[ परिच्देद: २] सरलासम्बढिता | ९७७ 


त्वादिके अभावसे; इति चेन्न; उपाधिकी गतिसे उपद्दितमें गतिका प्रयोग औपचारिक द्दीदे। 
ऐसा होनेपर छतददान्यादिकी आपत्ति है, नच-कतहान्यादिकी आपत्ति नहीं है, क्‍यों? 
यहुद्धयवच्छिन्न जिस आत्मासे जो किया गया है तदवच्छिन्नेन-तहुद्धयवच्छिनन तिस आत्मासे 
ही भोगका जनन होनेसे । क्योंकि निरवयव आत्मामे प्रदेश नहीं दै और जो कहा है कि, 
अवच्छिन्न कर्त्ता तथा भोक्ताका भेद है, यह ठीक नहीं क्यों ? अवच्छेद्यरूप आत्माका और 
अवच्छेद्करूप वुद्धिका ऐक्य होनेपर अवच्छिन्ञमे भेदको कहनेके लिए अदाक्यत्व होनेसे । 
नचात्मत्रमणुनिष्ठे द्रव्यत्वसाक्षाद्राप्यजातित्वात्‌ पृथिवीत्ववदित्यचुमानम्‌ व्याप- 
काहत्तित्वस्योपाधित्वात्‌ , स्पर्शादिसामानाधिकरण्यस्याप्येवे साधनप्रसज्ञाथ | जीवो 
न व्यापकः भूतेतरत्ये सति परत्वासमवायिकारणानाधारत्वे सत्यसर्वहत्वात्‌ शब्देतरा- 
नित्यविशेपयुणाश्रयत्वात्‌ संस्काराश्रयत्वाच घरबदित्यत्रानात्मस्रुपाधिः; अनित्यवि- 
शेषयुणसंस्कारादीनायुपाधिटदत्तित्वेनासिद्धिय । एवं महत्वस्यापि सुसाधत्रं च । जीवः 
अणुः, ज्ञानासमवायिकारणसंयोगाश्रयत्वात्‌ मनोवत्‌ इत्यत्र मध्यमपरिमाणवत्वेन मनसो 
इष्टान्तासंभतिपत्तेः; जडत्वस्योपाधित्वाच । सबैत्र चात्र व्यापिसुखज्ञानायुपलम्मः प्रतिकू- 
लस्तकेः एकस्याणोरेकदा व्यवहितदेशद्वयावच्छेदासम्भवेन पादे मे सुखं सिरसि वेदना 
इत्यादियुगपदचुभवविरोधश्च। नच गुणिनः अणुत्वेऽपि शुणव्याष्या व्यापिसुखज्ञानानु- 
मानविरोधः शुणव्यतिरेकेणास्यासम्भावितत्रात्‌। अन्यथा घटव्यतिरेकेणापि घटरूपं 
` स्यात्‌ । प्रदीपादन्यत्र दृश्यमानापि प्रभा न दीपणुणः किन्तु अनुझतस्पर्श द्रव्यान्तरम्‌ । 
आत्मत्व, अणुनिए है, ्रव्यत्वसाक्षातन्याप्यजातित्व होनेसे प्रथिवीत्ववत्‌ , यह अनुमान 
अणुत्यका साधक दै, नच=नदीं दै, क्यों ? व्यापकाबत्तित॒वको उपाधित्व दोनेसे । एथिवोत्वमे 
व्यापकाधत्तित्व है, अतः उपाधिमें साथ्यव्यापकत्व है, और साधन आत्मत्वमें है, परन्तु वहाँ 
व्यापकाबृत्तित्वरूप उपाधि नहीं अतः उपाधिमें साथनाव्यापकत्व है । और इसी प्रकारसे 
स्पशांदिके सामानाधिकरण्यफे साधनके प्रसङ्गसेभी यह अनुमान असङ्गत दै । जीव, 
व्यापक नहीं है, भूतेतरत्वविशिष्टपरत्वासमवायिकारणानाधारत्वविशिष्ट-असवेज्ञःव हो नेसे, व्य 
भिन्न-अनित्यविशेपगुणाश्रयत्व होनेसे, तथा संस्काराश्रयत्व होनेसे घटवत्‌; इन अनुमानोंम 
अनात्मत्व उपाधि है और अनित्यविशेषणुण और संस्कारादरिकांको उपाधित्रृत्तित्व होनेसे 
स्वरुपासिद्धिमी है । और इसी रीतिसे मह्स्वका सुसाधत्व दै । जीव, अणु दै, ज्ञानका असम- 
वायिकारण जो संयोग ताहश संयोगका आश्रयत्व होनेसे मनोवत्‌ । इत्यत्र-इस अनुमानमें 
मनको मध्यमपरिमाणवत्त्व होनेसे उसके दष्टान्तताकी असम्प्रतिपत्तिसे । और स 
धित्व द्दोनेसेमी । और इन सवे अनुमानोंमे 22003 र an । 
कालमें व्यवद्दितदेशद्वयसे दुका असम्भव होनेसे पादमं मुझको सुख 
क है, इत्यादिरूप युगपद्नुभवका विरोधभी है । नचेति | गुणिको अपुर्व 
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_ ९७८ अद्वैतसिद्धिः । [ अथास्मनोऽणुत्वुमङ्गः ] 


होनेपरभी गुणकी व्याप्तिसेन्गुणफे सम्बन्धसे व्यापिसुखज्ञानादिके अनुभवका अविरोध दै, 
नच=अविरोष नहीं दै, क्यों? गुणिव्यतिरेकेण-गुणिका सम्बन्ध न दोनेपर अस्य-गुण- 
सम्बन्धको असम्भावितत्व होनेसे अन्यथा घटका व्यतिरेक होनेपरभी घटका रूप होगा । और 
प्रदीपसे अन्यत्र दृश्यमानभी प्रभा दीपका गुण नहीं है किन्तु ङनुद्धतस्पशवाला द्रव्यान्तर है । 

नच--जातिसमवायादेधेमितो ष्न्यत्र वतमानत्ववदत्रापि गुणस्य बुद्धेरन्यत्रोपलम्मः 
स्यात्‌ , इति वाच्यम्‌; जातिसमवायादिवदत्रापि तहिं व्यापकलप्रस्ात्‌, धर्मिणो 
विहायापि स्थितौ तस्या नियमकाभावात्‌। नच कारणनियमाञ्नियमः तहोव्यवहितसम- 
वायिकारणनियमादेव नियमे अणुपात्रदेशता दुर्वारेव, नच बहेरौप्ण्ये बहिनोपछभ्येत, 
समीपद्रच्यनुद्धतरूपतेजसस्तदिति उच्यमाने वहेरोष्ण्य न सिध्येदिति-बाच्यम्‌ ; बाधके 
सति सबिधे तेजोऽन्तरकस्पनेऽपि श्यमानवह्ाबनु भूमानोष्णस्पर् वाभ्रकाभावेन तस्मिस्ते- 
जोन्तरत्वकल्पनस्याशक्यत्वात्‌ । एतेन केतक््यादो परितो गन्धानुभवात्‌ शुणानां गुणिने- 
रपेक्षयम्‌, नच तत्र केतक्यवयवानां परितः प्रसरतां ते गन्धाः तहि द्रव्पक्षयप्रसङ्घात्‌ न 
चावयबान्तरमवेशात्तदक्षय; स्फटिककरण्डिकास्थकस्तू्यादो अवयवान्तरभवेश्षकर्पने 
मानाभावात्‌ इति-निरस्तम्‌; समवायिनेरपेक्षे कायेस्प निराश्रयत्राप्ो तत्मत्यासत्ति- 
निबन्धनकारणान्तरस्याप्युच्छेदे कार्यत्वहनेरेब तत्र कल्पनायां मानत्वात्‌ । 

झङ्कते नचेति । जसे जातिसमवायादिको धर्मिसे अन्यत्र विद्यमानस्य दे, तैले अत्रापि= 
आत्मामेंभी युद्धिरूप गुणा अन्यत्र उपछम्म हो इति नच वाच्यम्‌ क्यों १ तव जातिसमबायादि- 
चत्‌. आस्मामेभी व्यापक्रचके प्रसङ्गसे । और धर्मिको छोडकरभी धुद्धिकी स्थिति होनेपर 
तस्याः=उस बुद्धिको नियामकके अभावसे-अमुकबुद्धि अमुककी है इसका कोई नियामक न 
दोगा, कारणफे नियमसे नियम दे, नचरऐसा नहीं कह्‌ सकते हो क्‍यों ! तघ तो अव्यवहित 
समवायी कारणके नियमसे ही नियम दोनेपर थुद्धिमं अणुमात्रदेशता दुबारा हो दै। 
नचेति | वन्हिका औष्ण्य वन्दिसे वहिंदेशमें उपलब्ध न होगा, ओर समीपवर्ति जो अनुङूतरूप- 
वाला तेज दे, उस तेजका वह औप्ण्य है, इस रीतिसे कहाजानेपर वन्हिका औष्ण्य न सिद्ध 
होगा, इति नच वाच्यम्‌ क्‍यों ? बाधक होनेपर सविधे-नजदीकमें तेजोन्तरका कल्पन होने- 
परभी दृश्यमानवन्दिमें . अनुभूयमान उष्णत्परमें वाघकफे अभावसे तस्मिन--उक्तविधस्थलूमें 
तेजोन्तर कल्पनफो अशक्यत्व होनेसे । एतेनेति । फेतक्यादिमे सवेतरफसे गन्धका अनुभव 
होनेसे गुर्णाको शुणिनिरपेक्षत्व दै । नचेति । तत्र=उक्तस्थलमें सवतरफ फेलनेवाळे जो फेत- 
कीफे अवयव हैं उन अवयवोके वे गन्ध दैँ। नच=ऐसा नहीं हो सकता दै क्‍यों ? तरहि= 
तब द्रव्यके क्षयके प्रसङ्गसे । अन्य अवयवोंके प्रवेशसे तद॒क्षय:-द्रव्यका अक्षय दै; नचन्ऐसा 


_ नहा हो सकता है क्‍यों ! स्कटिककरण्डिफाम स्थित क्त्या दिमें अवयवान्तरोंके प्रवेशकल्पनमे 
प्रमाणके अभावसे, यद्द कथन निरस्त हुआ, एतेन-शब्दका अर्थे दिखडाते दैं-समवा यिनिरपे- 


CR सपन कि ९७९ . 


कत्व दोनेपर कार्य्यमे निराश्रयत्वफी आपत्ति द्वोनेपर तत्मत्यासत्तिनिवन्धन-समवायिरूरण- 
प्रत्यासत्तिनिबन्धन कारणान्तरकाभी उच्छेद दोनेपर कार्य्यत्वकी हानिफो हौ तत्र=भवयवा- 
न्तरप्रवेशकल्पनामें प्रमाणत्व दोनेसे । 

यचु--नित्यः सवेगतः स्थाणुरित्यत्र “नित्ये सबेगते विष्णावणुर्जीबो व्यव- 
स्थित; ।› इति स्पृत्यन्तरानुसारात्‌ सबंगतस्थ; अणुशचेति विग्रहः इति-तन्न; 'आकाशव- 
रसवेगश्च नित्यः? “ स वा एप महानज आत्मे'ति थुत्यनुसाययस्ये्ोचितत्वात्‌ अणुरिति 
पदच्छेदे तद्दिरोधापत्ते । यत कमेण नानादेहसम्बन्धादणोरेव सबेगततवोक्तिः-इति; तन्न; 
अशेपवाचिसबेशब्दसडगेचे मानाभावात्‌। यदपि प्रत्यक्षादिनैबाब्यापकर्स साधनीयमि- 
युक्त तन; प्रतिकूलतकेस्पोक्तलात्‌ व्यापकलसाधने तस्येवानुकूलत्येनामयोजकत्वाभा- 
वाच्च | नतु-आत्मनो व्यापकत्वे सर्वाणि शरीराणि सर्वस्यैव भोगायतनानि स्युः समै- 
शरीरेन्द्रियादीनां सबेदा सर्वात्मसंयुक्त्वात्‌ कमेणामपि साधारणदेद्दादिकृतत्येनासाधार- 
ग्यायोगात्‌ , अहन्त्वारोपादेरपि नियामकमूडसम्वन्थादेरभायेन नेयत्यायोगादिति-चेत्र; 
तवापीशवरस्य व्यापकत्वेन सर्वेशरीराणां तक्कोगननकलापत्ते: समानत्यात्‌ । 

यक्तिति । ' नित्यः सर्वगतः स्थाणुः? ( गी० २।२४ ) यहाँपर नित्य तथा सर्वगत- 
विष्णुमं भणुरूप जीव व्यवस्थित है इस स्क्षत्यन्तरके अनुसार “ सपेगतस्थ: अणुश्च ? ऐसा 
विग्रह दै इति यत्‌ तत्‌ तु न क्यों ? “ झकाशवस्सर्वगतश्चनित्यः ! “स वा एप महानज 
आत्मा २ ( वृ० ४४२४ ) इत्यादिरूप जो श्रुतियाँ दे तादृश अत्यनुसारि जो अर्थ तादृ 
अर्थको दी उचितत्व दोनेसे “ अणुः ? ऐसा पदच्छेद दोनेपर उक्त श्रुतिओंके विरोधकी आपत्तिसे 
और जो कहा दै कि,-कमसे नाना देदोंके साथ सम्बन्ध होनेसे अणुमे दी स्ेगतस्वकी 
उक्ति दै वह ठीक नहीं, क्‍यों अशेपबाचि जो सबैशब्द॒ उसके सङ्कोचमें प्रमाणके अभावसे | 
और जो कद्दा दै कि,-प्रत्यक्षत्वादिरूप हेतुले हौ अव्यापकत्व साधनीय दै, वह ठीक नहीं क्‍यों ? 
अव्यापक साधनमें प्रतिकूलतकको उक्तच दोनेसे और व्याप्य साधनमें उस तको ही 
अनुकूल्स्व होनेसे प्रत्यक्षत्वको व्यापकत्व साधनमें अप्रयोजकत्वफे अभावसे भौन्प्रत्यक्षत्वद्देतु 
व्यापकत्वसाधनमें समर्थ दै वाळते नन्विति । आत्माको व्यापकत्व होनेपर सब शरीर सर्यके 
भोगके आयतन होंगे; सबै शरीर तथा इन्द्रियादिकाको समेकालमे सवे आत्माओंके साथ 
संयुक्तत्त दोनेसे और कमोकोभी साधारणदेहदादिङतस्ः होनेसे असाधारण्यके अयोगसे । 
और अहन्स्वारोपादिफेभी नियामकमूलसम्बम्धके अभावसे नेयस्यके _अयोगसे इति चेन्न; 
ख्यां? तुझारे मतमेंभी ईश्वरको व्यापकत्व होनेसे सर्वशरीरोको ईश्वरम भोगजनकत्वकी 
आपत्तिफो समानत्व होनेसे । 

नच-तददष्टाजन्पत्वात्तत्संयुक्तलेऽपि न तत्र भोगजननम्‌ तर्हीहापि समम्‌ । नैच- 


कमेणामेव कथमरसाधारण्यम्‌ ? पूर्वेतकर्मजन्पतात्‌ । एवमनादितेव | अन्यया ईशात्मनि हु 


९८० अद्वेतसिद्धि: | [अथालनोष्णुयभङ्ग: ] 


तबाप्यगते! | चैत्रभोगजनकाडुरादे! तददृष्टजन्यत्वात्‌ आत्मसमवेतस्यादृष्स्य साक्षादडुरा- 
सम्बन्धात्‌ आत्मद्वारकसम्वन्घस्य वाच्यतायामात्मनो विशु्वम्‌ । नच-चेत्रभोगाहेतोरप्यङक- 
रादेरालद्वाराऽदष्टसम्बन्येऽपि तदजन्यत्येन तस्यातन्त्रत्वमिति-बाच्यम्‌ जनकाइएनिरू- 
पितासद्वारकसक्चिकपैस्यातिप्रसङ्घामावेन तन्त्रत्वात्‌ जनकता तु अदृष्टस्य फरेकोन्ेया। 
एवमेबोपपत्तौ प्रतियोग्यभाववाच्यवाचकज्ञानज्ञेयादाविवादृष्टकायेयोरपि सम्बन्धान्तरस्वी- 
कारे मानाभावः । यत्तु कारीयेहएस्य दृष्टया सह तदुद्देशेन विहितक्रियाजन्यत्वादिर्पः 
सम्वन्थो$स्तीत्युक्त॑ तनन, तत्रापि यजमानात्मद्वारकसंयुक्तसमवायस्येव जलक्षरणादिप्रयोज- 
कत्यात्‌। एतच सर्वे पररीत्योक्तम्‌ । स्वमते च व्यवस्था भागुक्तेव । 
नचेति तददृष्टाजन्यत्वात्‌ सवेशरीरांको ईश्वरीय अदृष्टसे जन्यत्व न होनेसे 
तत्संुक्तत्वेऽपि=्ञरीरोंको ईश्वरके साथ संयुक्तत्व दोनेपरभी तत्र=ईश्वरमें भोगकी उत्पत्ति 
नहीं दै, तहि--तव प्रकृतमें भी सम दै । कर्माकाही कैसे असाधारण्य दै। नच=ऐसी शक्का 
नहीं करना; क्यों ? पूर्वमें जो तत्कमे तज्ञन्यत्व होनेसे | इस रीतिसे अनादिता हो हैन्पूर्व पूवे 
कमसे उत्तर उत्तर कमे उत्पन्न हुआ करते हैं, इस रोतिसे अनादिता ही दै । अन्यथारऐसा: 
नियम न मानों तो तुझारे मतमेंभी ईशात्मामें अगति दै, अतः ऐसा मानना ददी उचित है चैत्र 
ओगजनक्र अछुरादिको चैत्रमदृष्जन्यत्व होनेसे आत्मसमवेत अदृष्टका साक्षात्‌ अंकुरके साथ 
सम्बन्ध न दोनेसे आत्मद्वारकसम्पन्धकी वाच्यता होनेपर आत्माको विभुत्व दै । नचेति । 
चैत्रके भोगका अहेतु जो अंकुरादि दै उस अङुरादिफे साथ आत्मद्वारक अद्टटका सम्बन्ध दोनेपरभी 
तदजन्यत्वेन-उत्तविध-अदृष्टजन्यत्व॒न दोनेसे तस्य-आत्मद्वारकाइ्टसम्बन्धनों जनकत्वमें 
तब्नत्व नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? जनक जो अदृष्ट तादश अदृष्टनिरूपित आत्मद्वारक 
सक्चिकपको मतिप्रसङ्घाभावसे तम्नत्व दोनेसे | ओर अ्टष्टनिजनकता तो फलसे ही उन्नेय 
६ । उक्तप्रकारसे ही उपपत्ति होनेपर प्रतियोगी तथा अभाव इन दोनोंमें और वाच्य तथा 
वाचक इन दोनोंमें तथा ज्ञान और हेय इन दोनोंमें जैसे सम्यन्धान्तरका स्वीकार दोता दै, 
तैसे अद्द्ट और कार्य इन दोनोंमेंभी सम्बन्धान्दरके स्वीकारमें प्रमाणका अभाव दै और जो 
कहा दै कि कारोरीजन्य अद्ृष्टका बृष्टिके साथ बृष्टथुदेशेन विदवितक्रियाजन्यत्वाद्रिप सम्बन्ध 
है, बह ठीक नहीं क्यों ? तत्रापि-उक्तस्थल्मेंभी यजमानात्मद्रारकसंयुक्तसमवायको दी जल- 
क्षणणादिके प्रति प्रयोजकत्व होनेसे । यह सब न्यायकी रीतिसे कहा दै । और स्वमतम व्यवस्था 
पूवमं ही कद्दी ह-देद्द तथा आत्मा इन दोनोंका संयोग सम्बन्ध नहीं दै; किन्तु कल्पिततादा- 
स्त्यसम्बन्ध दै । और वहमी कमेमूलक दै और वह कर्मभी पूवकमेमूळक है; अनादित्व होनेसे,, 
और अनिवाच्यत्व होनेसे तथा अनुकूडत्व होनेसे अनवस्था दोप नहीं दै इत्यादिरूप कदा दे । 
, तयाच ' बुद्धेगुणेनात्मगुणेन चेव द्याराग्रमात्रो ध्वरोजपि दृष्ट! इति श्रुतों बुद्धि 
गुणेनाराम्रामात्रत्वोक्तः स्वाभाविकमेव विश्वल्म्‌ । न चात्रात्मगुणेनाराग्रमात्रत्वं बुद्धेगुणेन 


« चावरत्वमिति व्युत्कमयोजना; तद्ययाणुनश्रक्षुपः प्रकाशों व्यापत! । एवमेवास्य पुरुपस्य 


[ परिच्छेदः २ ] सरलासम्वलिता । ९८१ 


अकाशो व्याप्त अणुदेबैपपुरुप इति शरुत्यनुसारादिति-बाच्यम्‌ ; व्यापकत्ववोधकानेकभू- 
तिविरोथेन बुद्धेगुणेनेत्यदचुसारेण चास्या एव औषाधिकाणुलपरलात्‌ पुरुपस्येति 
पछ्या “ राहोः शिरः? इत्यादिवदुपचरितायेत्वाच तयाच न व्युक्रमेणान्वयः तस्मा- 
दणुत्वं नात्ममेदकम्‌ । 
इति अद्वेतसिद्धो आत्मनो ऽणुत्यभङ्गः ॥ 
स्थितानि अन्थेपु मकट्युपदिष्टानि गुरुभिगुणो वा दोपो वा न मम परवाक्यानि बदतः । 
परंचस्मिन्नस्ति श्रमफलमिद यज्निनधिया श्रुतीनां युक्तीनामकलि गुरुवाचां च विषयः ॥| 
इति ध्रीमत्परमहंसपरिधाजकाचार्यश्रीविः्वेश्वरसरस्यतीभीच रण शिष्य- 


भ्रीमघुसूदनस रस्वतीबिरचितायामद्वैतलिद्ो आत्म- 
निरूपणं नाम द्वितीयः परिच्छेदूः ॥ 


तथाचेति। फछत: “बुद्धेगुणेनात्मगुणेन चैव ्याराममात्रो हवरो5पि दृष्टः? (श्वि० ५८) 
इस श्रुतिमें चुद्धिगुणसे आराके अम्रमात्रत्वकी उक्ति होनेसे विभुत्व दी स्वाभाविक है। चर्मदा- 
कलकारिशस्रविशेपका नाम आरा दै । शङ्कते नचेति । यद्दा आत्मगुणसे आराम्रमात्रस्व दे और 
चुद्धिगुणसे अवरत्व दै, इस रीतिसे विपरीत क्रमसे योजना है “सो जैसे अणुरूप चक्षुका प्रकाश 
व्याप्त है? इसी रीतिसे इस पुरुपका प्रकाश व्याप्त दे अणुरूप यह पुरुष दै इस श्रुतिफे 
अनुसार, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ! व्यापकत्ववोधक जो अनेक श्रुतियाँ उन्दोंके साथ विरोध 
होनेसे और “बुद्धेगुणेन इसफे अनुसार इस श्रुतिको ही औपाभिकाणुल्वपरत्व होनेसे और 
पुरुपस्य प्रकाश;-३स पष्ठीको “राह्दोः शिरः ! इत्यादिवत्‌ उपचारितार्थत्व द्ोनेसे ¦ फलतः 
विपरीतक्रमसे? अन्वय नहीं दै ततः अणुत्व आत्ममेदक नहीं दे । 

अन्थाँमें स्थित तथा प्रकट गुरुओंसे उपदिष्ट एवम्भूत परवाक्याँको कहनेवाले मुझको गुण 
या दोप नहीं दै । परन्तु इस मन्यमें अमका फल यह दै कि,-अपनी बुद्धिले भ्रुतियुक्तिगुरु- 
चाक्याँका विषय आकळिंत हुआ दै=इस ्रन्थमें प्रतिपाद्यविपय तो प्रथमसे ही यत्र तत्र निक्षि 
हैं परन्तु उन्हॉका खीययुद्धिम आकलनकर यथास्थान सुव्यवस्थित करनेमें दी मदीय 
'प्रयत्नका साफल्य दै ॥ ; 
पक्रैवाहं जगत्यत्र द्वितीया का ममापरा । 
पश्यैता दुष्ट मप्येब विशन्त्यो मद्विभूतयः ॥ 
इति सरलायामात्मनोऽणुत्वभङ्गः ॥ 
इति ्रीमत्परमई॑सपरिवाजकाचार्यधीरामाथमरिषष्यग्र्चारि- 
शीरामेश्बरदत्तार्मविरचितायां सरछायामात्म- 0 
निरूपणं नाम द्वितीयः परिच्छेद्‌ः ॥ 


अथ तृतीयः परिच्छेदः । 
— ~ s 
अथ मनननिदिध्यासनयोः अवणाङ्गत्वोपपत्तिः। 
तदेवमेंकात्म्ये व्यवस्थिते तस्साक्षात्काराय श्रवणमङ्कि, मनननिदिध्यासने तदङ्ग- 
तया मुमक्षुभिरनुप्टेये । तदुक्तं विवरणे-' श्रवणमङ्गि; प्रमाणस्य प्रमेयावगमं प्रत्यव्यवधा- 
नात्‌ , मनननिदिध्यासने तु चितस्य प्रत्यगात्मप्रवणसंस्फारपरिनिष्पन्नतदेकाग्ष्टचि- 
कायेद्वारेण ब्रह्मानुभवहेतुतां प्रतिपथ्येते ! इति फलोपकाेङ्गे, ननु-श्रत्रणं तावद्विचारर्पं 
शाब्दज्ञाने न कारणम्‌ , वेदेन धर्म इव ब्रह्मणि प्रमीयमाने विचारस्यानुमानादो तकेस्येव 
शब्दरूपे तउज्ञानरूपे वा करणे इतिकचेव्यतामात्रत्वादिति-चेन्न; शब्दशक्तितात्पर्याव- 
धारण तावत्‌ विचारः अवधृततात्पयेकश्च शब्द! करण मिति विचारस्य करणकोदि- 
भवेशेनेतिकत्तव्यतात्वाभावात अङ्भित्वनिणयात्‌ । 
अथ सरलायां मनननिदिध्यासनयोः श्रवणाङ्गत्वोपपत्तिः। 
उक्त प्रफारसे ऐक्यात्म्यके सुव्यवस्थित होनेपर तत्साक्षात्काराय=ऐकारम्यसाक्षात्कारफे 
लिए श्रवण अङ्किप्रधान दै, भौर मनन तथा निदिष्यासन ये दोनों तदङ्गतया=भवणाङ्गतया 
मुमुक्षुओंसे अनुप्टेय दें | सो कहा दै; विविरणमं-श्रवण अङ्गि दै,न््रमाणकरो प्रमेयज्ञानके प्रति 
उपबधानात्‌=करणत्व दोनेसे=प्रमास्वरूपके प्रति प्रमाणको कारणत्व होनेसे । और मनन तथा 
निदिध्यासन ये दोनों तो चित्तका जो प्रत्यगात्मप्रवण संस्कार-क्षात्मैक्यमात्रविपयकसंस्का- 
रसे परिनिप्पन्न जो तदेकाग्रदृच्ि=विपरीतमावनाझन्य ब्रहमात्मैक्याकारश्वत्ति तादृ बृत्तिरूपकार्य 
द्वारा ब्रह्मानुभबकी देतुताको प्राप्त होते दैं। अतः फळोपकारी अङ्ग हे । शङ्कते नन्विति । 
विचाररूप जो अवण है वह शाब्दश्ञानमें करण नहीं दै-वेदसे प्रमीयमानधमैमें विचारको जैसे 
इतिकत्तेब्यतामात्रत्व हे और अनुमानमें जैसे तकेको इतिकर्तव्यतामात्रत्व दै, तैसे प्रमीयमान 
हममे शब्दरूप या शब्दज्ञानरूप जो करण है उस करणमें विचारको इतिकत्तेव्यतामात्रत्व 
दोनेसे इति चेन्न; शब्दुशक्तिके तात्पय्येका अवधारण विचार दै। और अवधृततात्ययेक शब्द 
शाब्दज्ञानमें करण हे इस रीतिसे विचारका करणकोटिमें प्रवेश होनेसे इतिकचेब्यत्वके 
अभावसे जद्धित्वका निर्णय है, अतः । 
तदुक्तं विद्यासागरे-अनुमितो लिड्ज्ञानवत्तात्पयेविशिष्टशवव्दज्ञान करणम्‌; 
अतस्तात्पर्याबधारणरूपबिचारस्याङ्गित्वम्‌ । नच आकांक्षादिसहितशब्दज्ञानस्यैब करण- 
लवसम्भषे तात्पयश्रमनिरासोपक्षीणतयोक्ततात्पथज्ञानस्य करणकोटिमवेशे मननादेरपि 


, तत्कोटिमवेशः स्यादिति-युक्तम्‌; एवं साङ्काक्षादिधियोऽपि निराकाह्ृत्वादि भ्रमनि 
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[ परिच्छेदः ३] सरलासम्बलिता। ९८३ 


रासाकत्वमात्रणोपयोगापत्तो, आकाङ्खादिकमपि करणकोटिमबिएँ न स्यात्‌ । न चान्यो- 
नयाश्रयः; सामान्यतोञयांवगमेन तात्पयेग्रइसम्मवात्‌ | अन्यथा नानार्यादौ विनिगमना- 
दिक्च न स्यात्‌ । तथाच सर्वत्र तासयेज्ञानस्पाजनकत्वेजपि यत्र तात्पयेसंशयबिपयैयो- 
तर शाब्दधीः, तत्र तात्ययज्ञानस्य हेतुता माद्या संशयविपययोकरमत्यक्षे विशेषदशनस्येत । 
अतएव न बिवरणबिरोघोऽपि । 


सो कहा है विद्यासागरमें-अनुम्रितिमें जैसे ढिङ्गविशिष्टज्ञान करण है, तैसे तात्पय्याव- 
घारणबिशिष्टशब्दज्ञान शाब्दज्ञाने करण है; अतः तास्प्यावधारणरूप ज्ञो विचार है उसे 
अङ्कित्व है । नचेति । आकाङ्वायोग्यतादिसदित ओ शब्द तादृ शब्दको ही करणत्वका 
सम्भव द्दोनेपर, तात्पयेश्रमनिरासमें उपक्षीणत्व द्वोनेसे, उक्त ताप्पर्यज्ञानका करणको टिमे 
निवेश होनेपर मननादिकाभी करणकोटिमें प्रवेश होगा इति नच वाच्यम्‌; क्योंकि ऐसा 
दोनेपर साकाङ्कादिधीके भी निराकाङ्कात्वादिभ्रमनिरासकत्रमात्रसे उपयोगक्री आपत्ति होनेपर, 
आकाङ्कादिकिमी करणको टिमे प्रविष्ट न होंगे । अन्योन्याश्रयः=्ताक्यार्थका शाब्दत्रोधसे पूर्मं 
मानान्तरसे निश्चय न होनेसे शान्इनिश्चय होनेपर ही वाक्यायेधटित तात्पयेका निश्चय होगा, 
और तासपर्यका निश्चय होनेपर दौ झाव्दनिश्चय दोगा, अतः अन्योन्याअय दै; नच=अन्योन्या- 


_ अय नहीं है; कयां ? सामान्यतः=तात्पर्यनिश्चयकालीन पदाथेत्वरूपसे पदार्थावगमसे तात्पर्य- 


अहका सम्भव दोनेसे। अन्यथाः=तात्पर्यावधारणको झाद्दनिश्चयके प्रति देतुत्व न मा ननेपर 


` नानार्थादौ=अन्वययोग्यनानाथोपस्थापकपद्स्थळमे विनिगमनादिक न होगा, गां देहि? 


इत्यादिमें घेनु तथा भूमि एवं जढादिरूप नाना अर्थाको अन्वययोग्यत्व होनेसे योग्यता अन्यतम 
अर्थकी विनिगमिका नहीं दो सकती दे, किन्तु तात्पये विनिगमक दे, यहद भाव है। फलतः 
सतत्र तात्पर्य्ञानको जनकत्व न होनेपरभी जहाँपर तात्पर्ये संशये याद या तात्पयेके भ्रमके 
बाद शाच्दज्ञान होता है वहॉपर तात्पयज्ञानमें शाव्दुवोधनिरूपित हेतुता ग्राह्य दै, जैसे संशयके 
उत्तर होनेवाले प्रत्यक्षमें और बिपर्ययके उत्तरमें होनेवाले प्रत्यक्षमें विशेपद्शनको हेतुता दै । 
अतएव=उक्त व्यवस्थापनसे ही विवरणमें उक्त जो वणका अङ्कित्व दै उसके साथ विरोध 
नहीं दै=विवरणमे तास्पर्यज्ञानको शाञ्दयोधके प्रति हेतुता नहीं मानी है, और तात्पयांवधार- 
णात्मक अवणको अद्वित्वमी बतछाया है अतः विरोध प्रतीत होता है उसका समाधान 
यहद हुआ कि,-विवरणोक्त निषेध सावेत्रिक नहीं है; अतः तात्प्यसंशयविपयेयोत्तर जायमान 
शाब्दबोधके प्रति तातपर्यनिश्चयको द्ेतुता विवरणमेंभी अभिप्रेत दै, अतः बिरोध नहीं । 


नतु--तातपै्ञानस्य करणकोखिसवेशे वेदेऽपि तात्ययेश्रमसम्मवात्‌ , वाद्याग- 


भेडति तासपपपरमासंभवात्‌ शाब्दज्ञानकरणस्य दुएखादुएलन्यवस्था न स्यात्‌ इति-चेन्न; 
दे कदाचित्‌ कस्यचित्‌ न्रचिचात्ययेश्रमे$पि निर्देएलेन यथार्थतात्पयेमस्त्येव पॅरागमे 


तु पौरुपेयतया प्तारणादिमत्युरुपमणीततया दुएत्येन न तथेति दुषलादुएलव्यबस्या-, * 


Si et i 


९८४ अद्वेतसिद्धि: । [ मनननिदिध्यासनयोः श्रषणाङ्गखोप०] 


संभवात्‌ तासर्याशस्यावधातादेरिव यागे शब्दे सञ्चिपत्योपकारकतया करणकोटिप्रवि- 
एत्बेनाझित्म । नच-दृष्टान्ते करणद्रव्यशेपस्वात्‌ तथा सवेसाम्यस्य दृष्टान्तलाप्रयोज- 
कत्वात्‌ । ननु-स न्रिपत्योपकारकत्येषपि न फलोपकारकमनननिदिध्यासनरूपाङ्ग प्रति 
शेषिता, अन्यथा प्रयाजादिकंमत्यतरघातादिः शेपी स्यादिति-चेन्न; विशिष्टयागमविष्ठ- 
तया शेपिरये इष्टापचे; असाधारण्येन शेपिता तु असाधारणफलोपकारकत्ये स्यात्‌ अस- 
म्मावनाविशेपनिहत्तिरूपासाधारणोपकारजनकत्वात्‌ सापि श्रवणस्य. सम्भावितेव । 


शङ्कते नन्विति | तात्पयज्ञानका करणकोटिमे प्रवेश होनेपर वेदमेभी ताप्पयैश्रमका 
सम्भव होनेसे ओर वेदयाह्यागममेभी तात्पयंप्रमाका सम्भव होनेसे झाब्दज्ञानका जो करण दै, 
उसके दुष्टत्वकी ओर अदु्टत्वकी व्यवस्था न होगी, इति चेन्न; क्‍यों ? वेदमें किसी काळमें 
किसी पुरुपको कहीपर तात्पयेश्रम होनेपरभी नि्दुष्टखप्रयुक्त यथाथेतात्पये है ही; और परागममे 
तो पौरुपेयत्वप्रयुक्त प्रतारणादिमत्पुरुपप्रणीतत्व होनेसे दुष्टत्व दै, अतः न तथा--उसमे यथार्थ 
तारपये नहीं हे इस रीतिसे दुष्टत्वकी तथा अदुष्टत्वकी व्यवस्थाका सम्भव होनेसे । करणताव- 
च्छेदकघटकत्येन श्रवगका शेपित्व कहकर, करणके प्रति सन्निपत्याङुस्वेनभी श्रवणका शेपित्व 
दिखलाते हैं। तात्पयोशस्य-तात्पयांवधारणको शब्दमें सन्निपत्योपकारकत्वप्रयुक्त करणकोटि- 
प्रविष्ट्वेनभी अङ्किस्व हे जैसे अवघातादिको यागमें सन्निपत्योपकारकल्वप्रयुक्त करणकोटि- 
प्रविष्टत्वेनभी अङ्गिख है,=भो अङ्ग करणस्वरूपका या करणस्वरूपगतयोग्यताका प्रयोजक होता 
है उसका नाम सन्निपत्योपकारक दै । नचेति । दृष्टान्तमें करणरूप जो द्रव्य ताहशद्रव्यशे- ' 
पत्व होनेसे तया-सभिपत्योपकारकतप्रयुक्तकरणको टिपरविष्टत्वेन अद्धित्व हे और प्रकृतमें तो 
तात्पर्यावधारणको किसी द्रव्यकी शेपता नहीं है, फिर दृष्टान्तदा्टान्तिकभाव कैसे बनेगा, 
नचज्ऐेसी शङ्का मत करो-सवेसाम्यको दृष्टान्तत्वका अप्रयोजकत्व द्वोनेसे । शङ्कते नन्विति । 
अबणको सक्लिपत्योपकारकत्व होनेपरभी फढोपकारक जो मनननिदिष्यासनरूप जङ्ग है उस 
अङ्गे प्रति अवणको शेपिता नहीं दो सकती है, अन्यथा फलोपकारक प्रयाजादिके प्रति 
अबघातादि शेपी होगा, इति चेन्न; क्यों ? विशिष्टयागप्रविष्टत्वेन शेपित्वे-प्रयाजादिके प्रति 
्रीहवघातप्रोक्षणादिका शेपित्व द्वोनेपर इष्टापत्ति द्वोनेसे और असाधारण्येन-अवधघातत्वादि- 
रूपसे शेषिता तो असाधारणफलोपकारकत्वे-भसाधारणरूप जो मुख्य फढोपकार तादश 
फळोपकारका जनकत्व होनेपर होगी, और असम्भावनाविशेपक्री नित्रत्तिख्ष जो असाघार- 
णोपकार तादश असाधारणोपकारके प्रति जनकत्वात्‌=असाधाण्येन जनकत्व होनेसे सापि= 
तात्पयोबधारणरूप असाधारण्येन शेपिताभी श्रवणमे सम्भावित दी दै । 


अतएवोक्तं चित्सुखाचाय्ये:-' करणीभूतशब्दगतातिशयहेतुलात्‌ श्रवणस्य कर- 
णल्वेदाहिलिय , मनननिदिध्यासनयोस्तु सहकारिभूतचित्तगतातिशयहेतुरवात्‌ फडोप- 
कायन्गते'ति । नच-एवं सोमयागसहकारिभूतदीक्षणीयाद्ङ्गस्य तद्गवातिशयहेत्वभिपतर- 


[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्वल्धिता । ९८५ 


ग्रहणादिक गर्यङ्गलमपङ्ग इति-वाच्यम्‌ 3 पूरववदुक्तोत्तरवात्‌ । तदुक्तं तचशुद्धो- कर- 
णीभूतशब्द्घमेशक्तितार्पयेविपयस्वात्‌ गणस्य करणान्तर्भावेनाझित मिति । नच-घब्दे- 
नापरोक्षजञो चोत्पाद्यायां श्रवणस्याप्यपेक्षिततया त्रयाणामपि फलोपकाैङ्गस्वमेयेति कथं 
परस्परमज्ञाज्ञिमाव इति-वाच्यम्‌ ; मनननिदिध्यासने फले जनयितव्ये शब्दस्य सहका- 
रिणं संपादयत; श्रवण तु तस्य जनकतामेवेति-विशेषात्‌ । यत्र च नेव तत्र तुस्यवदझतैय । 

अतएव चित्सुखाचाय्येने तत्त्वप्रदीपिकाके तृतीय परिच्छेदमे कद्दा दैन्करणीभूत जो 
शब्द तद्वव अतिशयका हेतुत्व होनेसे श्रवणफो करणत्यैन अ्भित्व दै । और मनन तथा निदि- 
थ्यासन इन दोनोंको तो सहकारिभूत जो चित्त तद्भतातिशयका हेतुस्व दोनेसे फलोपकार्यङ्गता दै । 
नचेति । ऐसा होनेपर सोमयागका सहकारिभूत जो दीक्षणीयादिरूप अङ्ग दे उस अङ्गको 
तद्गत--सोमगतातिशयका हेतु जो “सोममभिषुणोति? “अश्विन ग्रहाति' इत्यादि वाक्ष्योक्त 
अभिपवग्रहणा दिक है, उस अभिपवग्रहणादिकके प्रति अङ्गसतरका प्रसङ्घ दै, इति नच वाच्यम्‌; 
क्यों १ पूवेचत्‌ उत्तोत्तरत्व द्दोनेसेसविशिष्टयागप्रविष्ठत्वेन शेपिस्वको इत होनेसे । इस रीतिसे 
उक्तोत्तरत्र है । सो कहा दै तत्त्वशुद्धिमं-करणीभूव जो शब्द ताइशशब्दर्म जो शक्ति तादृश 
शक्तितात्पयेविपयत्व दोनेसे श्रवणको करणान्तभाव द्दोनेसे अद्धित्व दै; शक्कते नचेति । शब्दसे 
अपरोक्ष ज्ञानके उत्पाद्य होनेपर तथा अप्रतिवद्धयापरोक्ष ज्ञानके उत्पाद्य दोनेपर मनन तथा 
निदिष्यासन इन दोनोंका जैसे अपेक्षित्व दै तैसे शब्दसे परोक्षज्ञानके उत्पाद्य द्ोनेपर तथा अप्र- 
'तिरुद्ध परोक्षज्ञानफे उत्पाद्य द्वोनेपर श्रवणकोभी अपेक्षितत्व होनेसे श्रवण मनन निदिध्यासन 
इन तीनोंक फळोपकाय्यंडुत्व ही है अतः इन्होंमें परस्पर अड्भाद्विभाव कैसे है; इति नच वाच्यम्‌ , 
क्यों ? मनन तथा निदिध्यासन ये दोनों फलके जनयितव्य होनेमें शब्दफे सहकारिका सम्पादन 
करते हैँ और श्रवण तो तस्य-शव्दकी जनकता सम्पादन करता है, यद्द विशेष दै, और 
जहॉपर ऐसा नहीं दै वहाँपर तुल्यवत्‌ अङ्गता है । ३ 

एतेन-- यो दृष्टिकामो योप्नाद्यकामो यः स्वगेकामः स सौभरेण स्तुबीत, 
हीपिति हृष्टिकामय निधन कुर्यात्‌ ऊ्गित्यन्नाथकामाय ऊ इति स्वगेकामाये!ति शतानां 
दृएघादिफलाय सोभरेतिकत्तेव्यतानिधनगतहीपादीनां श्रवणमननादिपत्‌ परस्यरमङ्गा- 
ङ्गिमावम्रसङ्ग इति-निरस्तम्‌ करणस्वरूपसम्पादकत्वसहकारिसम्पादकत्रूपतत्ययोज- 
कस्यातरेव तत्रामाबात्‌ । नच-एवं करणापूर्वोत्यत्तो यागार्थस्यावघातादेः परमापूर्वात्तो 
तदर्थः प्रयाजादिः शेप स्यादिति-वाच्यम्‌; एकफल उभयोर्यागाथेत्वाभावेन विशेषात्‌ । 
'ननु-वळं परोक्षज्ञान लोके शब्दस्य फलम्‌ । तथाच शव्दातिशयाधायकस्य श्रवणस्य 
-साक्षात्कारफळजनकाङ्गिररं कथमिति-चेत्‌ , साक्षास्वं न जातिः नवा इन्दरियजन्यत्वादिर्े 
नियामकं किन्तुविपयगताज्ञाननिवचेकत्मेतापरोकषत्वे भयोजकम्‌ । तयाचाङ्गाननिषचे- 


'कत्वं बिपयपरैन्तत्वेन। तः्वात्मपयेन्तत्वादत्रास्त्येवेति नाइएकर्पना । इत्यंच मकरण- 


९८६ अद्वेवसिद्धि: । [ मनननिदिष्यासनयोः श्वणाङ्गलोप० } 
बलादपि सिद्धमस्याङ्किखम्‌; श्रवणस्य फलसम्वंथेन प्राधान्यसिद्धावितिकसेव्यता- 


काङ्कायाः सम्भवस्‌ । 
पतेनेति । जो ग्रृष्टिकी कामनावाला दै भौर जो अन्नादिकी कामनावाळा दै तथा जो 
स्वर्गविपयककामनावाला दै वह-त्रह्मसामाख्य स्तोत्रके ऊपर सौभर नामक सामका गायन करे 
चृष्टिकामफे लिए ' हीप्‌ ? यह निधन करे अन्नायकामके लिए * ऊक ? इस निधनको करे और 
स्वगेकामफे लिए ' ऊ? इस निधनको करे-सामके अन्तिमभागका नाम निधन है, इस 
रीतिसे ब्रष्टधादिकामफे लिए श्रुत जो सौभरेतिकत्तव्यतारूप निधनगतहीपादि तादृ हीपादि- 
कोको भ्रवणादिवत्‌ परस्पर अङ्गाङ्गिभावका प्रसङ्ग है;-इस विपयका स्पष्टीकरण जैमिनीय 
मीमांसाके द्वितीय अध्यायके द्वितीय पादके अन्तिम अधिक्रणमें देखना चाहिये; प्रन्थबाहुल्य- 
भयसे यहाँ नहीं उतारते; यह कथन निरस्त हुआ एतेन-शब्दका अर्थ दिखलाते हैं, यहाँकीः 
तरह-प्रकृतकी तरह-श्रवणमननादिकी तरह तत्न-उत्तस्थलमें-द्वीपादिस्थलमें करणस्वरूपसम्पा- 
दकत्व और करणसहकारिसम्पादकत्वरूप अङ्गाद्विभावके प्रयोजकका अभाव होनेसे-्श्रवण 
तथा मनननिदिष्यासन इन्दोंमें जैसे अङ्गाङ्गिभावप्रयोजक करणस्वरूपसम्पादकत्व और करणः 
सहकारिसम्पाददत्व है, तैसे * हीप, ऊक्रे, ऊ ' इन्होंमें करणस्वरूपसम्पादकत्व या करणस्व- 
रूपसहकारिसम्पादकत्व नहीं है । नचेति | इसी रीतिसे करणापूर्वकी उत्पत्तिमें यागार्थावघाता- 
दिके, परमापूर्वोत्पत्तिमे तदथे३-परमापूर्वके उत्पादनीय होनेपर यागसहकारिस्प्रयाजादि शेप 
हो जायैंगेन्यागसे परमापूर्वके जननीय होनेपर प्रयाजादि यागके सहकारि होते हैं, अब करणा- 
पूर्वोत्पत्तिमं यागार्थावघातादिके शेप हो जायेंगे क्योंकि अवघातादि और प्रयाजादिका पर्य्यव- 
सान परमापूर्वमें होता है; इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? एकफलमें प्रयाजादि और अवघातादि इन 
दोनोंमें यागार्थव्वफे अभावसे विशेष होनेसे-जिस परमापूवके जननीय द्दोनेमें प्रयाजादि यागके 
सहकारि हैं तञ्जनकत्वका अवधातत्वादिरूपसे अवधातादिमें अभाव दोनेसे विशेष दै। शङ्कते 
नन्विति । छोकमें शब्दका फल परोक्षज्ञान निर्णीतदै, तथाच इान्दमें अतिशयका आधायक जो 
अवण उस श्रवणको साक्षात्कारफलजनकत्वरूप अद्डित्व कैसे है, इति चेत, साक्षास्वजाति नहीं 
है और इन्द्रियजन्यत्वादिकभी साक्षात्वका नियामक नहीं दै । किन्तु विपयगताज्ञाननिवत्तेकत्त 
ही अपरोक्षत्वमें प्रयोजक है और अज्ञाननिवत्तंकत्व विपयपयेन्तत्वेन होता हे । और वह तो= 
बिपयपय्यंन्तत्वतो आत्मपर्यन्तत्व होनेसे अन्नापि-क्रवणजन्यशाब्दज्ञानमेंभी दै दी, फलतः 
अरृष्टकल्पना नहीं दै.। इस रीतिसे प्रकरणवळात्‌=इतिकच्ेव्यताकाङ्काके बढते, अस्य 
अवणको अङ्कित्व सिद्ध हुआ है। अवणका फलसम्बन्धेन=्वक्ष्यमाणरी तिसे ( द्रष्टव्यः श्रोतव्यः ) 
(१० २, ४, ६; ४, ५, ६;) पतच्छुत्युक्त फलके साथ सम्बन्ध दोनेसे प्राधान्यक्ी सिद्धि दोनेपर 
इतिकत्तेव्यताकी आकाद्वाका सम्भव दोनेसे । 
* ननु-यद्यपि चिचेकाम्यस्य सक्ष्मवस्तुज्ञानहेतुत्वम्‌ दृष्टमस्ति तथापि मननं 
he चित्तैकाग्यहेतुः युत्यतुसान्धानरूपमननस्यायुक्तत्वशङ्कानिवपेकताया एव इत्येन 


« 


[ परिच्छेद: ३ ] सरळासम्विता । ९८५. 


चित्तैकाग्रयहेतुखकदपने सति दृष्हान्यापत्ते मननविधेरपूवेविधिलापाताच्च मतिर्यावद- 
यक्तते'तिस्श्रतिविरोधाचचति-चेन्न; ताइक्छङ्कायां सत्यां नानाकोदौ चित्तबित्तेपस्प 
तस्याश्च निहो युक्तसेनावधारणविपयकोटो चित्तप्रवणतायास्तावत्यस्थैन्तलस्य दष्टत्येन 
दएहान्यपूवविधिस्मृतिविरोधाभावात्‌ निदिध्यासनस्य तु विपरीतभावनानिवर्तकता सकः 
लसिद्धा। नजु-तन्निहृत्ते न झानहेतुता दृष्टा रूप्यसंस्कारानुटत्तावापि शुक्तिसाक्षात्कारद- 

शेनादिति-चेत्‌ इयं शुक्तिरिति ज्ञातानन्तरं तद्रजततया ज्ञानमिति स्मृते्ञानगोचरसंस्का- 
रससेऽपि तद्रजतमित्यस्मरणेन बिपरीतसेस्कार निट्ततेस्तत्रापि स्तात्‌ | 


शकते नन्विति | यद्यपि चित्तकी एकाम्रताको सृक्ष्मवसतुफे ज्ञानमे हेतुता दष्ट दै तथापि 
मनन चित्तकी एकाग्रतामें हेतु नहीं है,-युक्तिओंका अनुसन्धानरुप जो मनन उस मननमें 
अयुक्तत्वके शक्काकी निवत्तकताको ही दृष्टख दोनेसे वित्तेकाम्यफे प्रति हेतुत्व कल्पन होनेपर 
ष्टके हानिकी आपत्तिसे और मननविधिमें अपूर्वविधित्यके आपातसेभी और जब्रतक अयुक्तता 
दो ततक मति;न्मनन कचेब्य है इस स्थृतिफे साथ विरोधसेभी, इति चेन्न; क्यों ? तादक्‌ 
छङ्कायां सत्यामू=भयुक्ततरशङ्काके विद्यमान होनेपर नाना कोटिओंमें चित्तके विक्षेपको ष्ट्व 
दोनेसे और तस्याः=अयुक्तत्वफे राङ्काकी निवृत्ति होनेपर युक्तत्वेन जो अवधारण ता 
अवधारणविपयक जो कोटि ताहश कोटिम चित्तकी प्रवणतामें तावत्पयन्तस्त्रफे देखनेसे दृष्टकी 
हानि और अपूवेबिधि और स्छतिविरोध इन सवेफे अभावले; और निदिष्यासनकोतो बिपरीत 
भावनाकी निवरत्तकता सकलसिद्ध है । नन्त्रिति । तन्निहत्ते-विपरीतभावनाकी निश्वत्तिको 
ज्ञानफे प्रति देतुता नहीं देखी गई दे-रुप्यसंस्कारकी अनुद्रत्ति होनेपरभी गुक्तिसाक्षात्कारके 
देखनेसे,-इति चेत्‌, क्यों ? ' इयं शुक्तिः ? इत्याकारक ज्ञानके वाद तद्रजततया ज्ञातम्‌। 
इत्याकारक स्मृतिसे ज्ञानगोचर संस्कारका सत्त्व होनेपरभी “ तद्रजतम्‌ ? इत्याकारकस्मरणके 
न होनेसे विपरीत संस्कारकी निद्रृत्तिका उक्तस्थळमेंभी सत्व होनेसे । 

ननु--शब्दसामर्थ्यरूपेण लिक्षेंन “ ततस्तु ते पश्यते निष्कलं ध्यायमान ? 
इत्यादिवाक्येन निदिध्यासनपदस्य वर्दिदेवसदनमित्यादाविव साक्षात्काररूपफलसम्बन्धे- 
न शक्तिरिति शब्दसामर्थ्याभावात्‌। वाक्येऽपि योग्यतावलाच्छूवणमेवाध्याह्रियते । तथाच 
तच्छवणाद्धघायमानो निष्फल ब्रह्म पश्यतीस्पनुकूलायैस्यैव पथेवसानात्‌ । तस्माद्‌ “द्रव्य: 
श्रोतव्य ” इति दशनेनाव्यवहितपाठरूपसनिधानात्‌ अवणस्य दशनेन साकादन्वयादङ्ि- 
समू । किश्वनिदिध्यासनरूपभावनामकपजन्यते साक्षात्कारस्य कामिनीसाक्षात्कारवत्‌ 
अप्रमालापात;, नच सूलममाणदाब्यांत्‌ मातः तहि तदेव साक्षात्करणमस्तु ? कि 
तदुपजीविनान्येन एतेन-निदिध्यासनसहकृतमनःकरणस््मपि निरस्तम्‌; 0 


इत्यद्वेतसिद्धो मनननिदिध्यासनयोः ध्यणाङ्त्यम्‌। 


~ "NN 


९८८ ` डद्दैतसिद्धि: । [ बिवरणोक्तनियमोमपत्ति: ] 


शङ्कते नन्विति | शब्दसामथ्येरूप जो लिङ्ग दै उस ढिङ्गसे ` ततस्तु तं पश्यते निष्कलं 
च्यायमानः ( मुं ३।१।८ ) इत्यादिवाक्यसे निदिथ्यासनका फलके साथ सम्बन्ध दोनेसे और 
प्रकरणसे अवणादिक निदिथ्यासनमें सन्निपत्य अङ्ग दै इति चेन्न; क्‍यों ? ' वर्हिदेंवसदनं दामि? 
इत्यादिकी तरह निदिण्यासनपद्की साक्षात्रूप जो फल उस फलके साथ जो सम्बन्ध उस 
सम्बन्धमें शक्ति नहीं दै, इस रीतिसे शब्दसामर्थ्यका अभाव दोनेसे। और उक्त वाक्यमेंभी 
योग्यताके वळसे श्रवण ही अध्याहृत होता दै, ' ततस्तु तं? इत्या दिमें ' ततः? इस पदुसे परासृष्ट 
होता दै-न चक्षुपा गृह्यते नापि वाचा नान्यैदेवैस्तपसा कर्मणा वा । 'ज्ञानप्रसादेन विशुद्ध- 
सत्त्वस्ततस्तु तं पश्यते? ( सुँ० ३, १, ३; ) इत्यादिवाक्यमें कर्मको पूर्वमें उक्तत्व होनेसे अवण- 
रूपविचारात्मक उस कर्मका ही यहाँपर परामश दे फमत्वरूपसे कर्मका परामश दोनेपरभी 
योग्यताफे बळसे अवणात्मक कर्मका भान है, और ' न कर्मणा? (महानारा० १०।५; कैव० १।२) 
यह. जो निपेध दै वह अवणात्मक कमेसे भिन्न कर्मका निपेष दै । तथाच तत्‌=भ्रवणसे ध्यान 
करता हुआ निण्कळ प्रह्मफो देखता है, इस रीतिसे अनुकूल अर्थमें ही पर्यवसान दोनेसे । 
* ततः द्रष्टव्यः श्रोतच्य; इस रीतिसे दुशनसे अव्यवहित पाठरूपसभ्निधानसे-श्रवणका दशेनफे 
साथ साक्षात्‌ अन्वय होनेसे श्रवणको अङ्गित्व दे | किच निदिध्यासनरूपभावनाप्रकपेजन्यत्व 
होनेपर साक्षारफारफो कामिनीसाक्षात्फारवत्‌ अप्रमात्वका आपात दै । मूलशब्दरूप प्रमाणके 
दाढ्येसे उस साक्षात्कारमें प्रमात्व दै, नच=ऐसा नहीं कहना-तव तो तदेव=्मूलप्रमाण ही 
साक्षात्कारमें करण रहो तदुपजीवि अन्यप्रमाणसे क्या प्रयोजन दै । इस कथनसे निदिथ्यासन 
सहदकृतमनका करणत्वभी निरस्त हुआ ॥ 
इति सरलायां मनननिदिध्यासनयोः श्रवणाङ्गत्वम्‌ ॥ 
अथ विवरणकारोक्तनियमोपपत्तिः । 
तच्च श्रवणादिकं बिपयावगमं पत्यन्त्रयव्यतिरेकसिद्धोपाय इति तद्विथेनांपूवेविधि- 
त्वम्‌} किन्तु नियमविधिलमेव । ननु-अत्रश्नवणस्यापरोक्षफळे प्रति साधनत्वम्‌ , तचा- 
न्यतो नाबगतमिति अपूबेविधित्वमिति-चेन्नः गान्धरश्ञा्नविचारे पइजादिसाक्षात्कारे 
हेतुताया इष्टत्वात्‌। नच-एतावता शाख्रबिचारः सर्वत्रायेसाक्षात्कारहेतुरिति सिद्धम्‌, 
घमेशाल्नबिचारे व्यभिचारादिति-वाच्यम्‌ ; अपरोक्षार्यकशास्रविचारत्वेन साक्षात्कारज- 
नकतायास्तइशेनवलेन सिद्धेः । आत्माच पइजादिवदपरोक्षः न धर्मादिः। नच-अपरोते 
विचारबेयथ्येम्‌ नहि यद्यदपरोक्ष तत्तद्विचायेत इति नियम इति-वाच्यम; अपरोसे विचा- 
येस्नियमाभादवदविचायेत्वनियमोऽपि नास्ति पइजादाबपरोक्षेऽपि विचायेलदर्शनात्‌ 
तद्वदेव साफरपसंभवाचच । सन्दिग्धलसप्रयोजनत्वयोरेव स्त्र विचायेत्वे प्रयोजकत्वात्‌ । 
अथ सरलायां विवरणोक्तनियमोपपत्तिः । | 
और वह अवणादिक बिपयके अवगम प्रति अन्वयव्यतिरेकसे सिद्धोपायताक है, अतः 
अवणादिकी विधिको अपूवेविधित्व नहीं दै=भ्रवणादिकि विपयावगमके प्रति हेतु हं यह अर्थ 


विचा 


[ परिच्छेदः ३] सरलासम्वलिता । ९८९ 


अन्वयव्यतिरेकसे सिद्ध दै, अतः साक्षात्‌कारको उददेश्यकर अवणादिकको विधान करनेवाला 
जो शाख दै उस शाखको अपूर्षविधित्व नहीं दै, किन्तु नियमविधित्व दी दे झङ्कते नस्विति । 
अत्र=' द्रष्टव्यः ओतब्यः ? यहाँपर अवणको अपरोक्ष फलके प्रति साधनत्व कहा गया दै तचर 
और अपरोक्षफलके प्रतिसाधनत्व तो अन्य प्रमाणसे अवगत नहीं दै, अतः उक्तशास्रको अपूर्व- 
विधित्व दै इति चेन्न; क्यों ? गान्धर्वशास्रफे विचारमें पड्जादिसाक्षात्कारनिरूपित हेतुताको 
दृष्ट्व दोनेसे । नचेति । इतनेसे=गान्ध्वशास्रफे विचारको पडजा दिसाक्षात्कारके प्रति हेतुताके 
ही देखनेसे शाका विचार सर्वत्र साक्षात्कारका हेतु है यह तो नहीं सिद्ध होता दै, 
धर्मेशा्नबिचारमे व्यभिचार होनेसे; इति नच वाच्यम्‌ फ्यॉ ? अपरोक्षार्थक जो शाख ताहृश- 
शास््रविचारत्वेन साक्षात्कारकी जनकताकों तदशेनवलेन-उक्तद्शनवछसे सिद्ध दोनेसे शाख- 


* विचारत्येन और साक्षात्कारत्वेन हेतुहेतुमज्राव विवक्षित नहीं दै, किन्तु अपरोक्षार्थ- 


कशास्रविचारत्वेन और साक्षात्कारत्वेन विवक्षित दै, इस अर्थके अभिप्रायसे उक्त निदर्शन 
है। और आत्मा तो पड्नादिवत्‌ अपरोक्ष है धमांदि नहीं। नचेति | अपरोक्षमं विचारका 
वेयथ्यं है; क्‍योंकि जो जो अपरोक्ष दै वह वह विचाय्य दै, ऐसा नियम नहीं दै, 
इति नच वाच्यम्‌; क्‍यों ? अपरोक्षं जैसे विचायेत्वका नियम नहीं दे पैसे अविचार्य 
त्वकामी नियम नहीं दै-अपरोक्ष पड्जादिमेभी विचार्यत्वफे देखनेसे और तद्वत्‌ दी साफल्यके 
सम्भवसेभी । सन्दिग्धत्व तथा सप्रयोजनत्व इन्ह्रोंको दी सवत्र विचास्येत्वमें प्रयोजकत्व होनेसे । 


एतेन--विचायेशास्रायेस्य साश्नात्कारयोग्यस्य साक्षात्कारे हेतुरिति न युज्यते 
कालान्तरे साक्षात्करिष्यमाणत्येन तथोग्ये विचारक्षाखार्थे स्वगेनिध्यादो विचारेण तद- 
भाबादिति-निरस्तम्‌  निध्यादिसाक्षात्कारे तदसक्निकर्पादजाते$पि विचारस्य तद्धेतुता 
न गच्छति । तत्रविचार इन्द्रियसहकारित्वेन तद्विलम्बेन बिलम्बात्‌ प्रकृते तु शाबदलात्‌ 
साक्षात्कारस्य न तदपेक्षा; अपरोक्षयोग्याथसाक्षात्कारत्येन कायेत्वस्य तादशायेकशाख- 
विचारत्येन साधनत्रस्य सत्वात्‌ । एतेन-मकृतकायेविजातीयकार्ये प्रकृतविचारविजा- 
तीयविचारस्य हेतुताकलप्तिमात्रेण तस्यापूवविधित्वत्यागे अपूर्वविधिमात्रोच्छेदापात इति- 
निरस्तम्‌ । नलु-पाक्षिकप्राप्तो नियमः साच साधनान्तरप्राप्तो नच रूपादिरहितालन्ञाने 
तत्माप्तिस्‍स्तीति-चेन्न; निर्विशेपात्मनि मानान्तराप्राप्तावपि आत्मनि सामान्यतस्तमासिर- 
स्तीति-नियपसम्भवात्‌ । ययाच्पूर्वीयेपु त्रीदिविशेपेप नखविदलनादेरमापतावपि व्रीहिसा- 
मान्ये तत्मास्‍्या त्रीहीनवहन्तीति नियमविधिः । छ 

एतेनेति । साक्षात्कारके योग्य जो विचार्य्य शाका अर्थ है, उस अर्थके साक्षाकारमे 
सः=विचार देतु दै, यद्द अर्थ युक्त नहीं दवै-कालान्तरमे साक्षात्करिप्यमाणत्व दोनेसे तद्मोम्ये= 
साक्षाद्योग्य जो विचाय्यशास्रके अर्थ खर्गनिध्यादि हैं उन खर्गनिध्याविमे बिचारसे तदभावीत्‌= 
साक्षात्कारके अभावसे; यह कथन निरस्त हुमा, पतेन शब्दका अर्थ दिखडाते के तदसन्ि- 


"१९० अद्वैतसिद्धिः । [ बिवरणोक्तनियमो प्रपत्ति: ] 


=निध्यादिके असन्निकपंसे निथ्यादिसाक्षास्फारके न उत्पन्न दोनेपरभी विचारनिषठसाक्षा- 


'स्कारकी हेतुता दूर नहीं होती दै । तत्रञ्खर्गनिध्यादि साक्षात्कारमें विचारमें इन्द्रियका सह- 


कारित्व होनेसे तद्विछम्वेन=इन्द्रियविङम्बसे साक्षास्क्ारमें विम्य होनेसे; और प्रकृतमें तो 
साक्षात्कारको शाव्दृत्व होनेसे तदपेक्षा-इन्द्रियकी अपेक्षा नहीं दै-अपरोक्षयोग्य जो अथर 
तादृश अथेसाक्षात्कारत्वेन कार्य्यत्वका और ताहशायेक-अपरोक्षार्थकशास््रविचार॒त्येन साध- 
नत्वका सत्त्व दोनेसे, एतेनेति। प्रकृतकाय्येसे विज्ञातीय जो काय्ये तादृश काय्येमे प्रत 
विचारसे विज्ञातीय जो विचार तादृश विचारकी हेतुताकी क्लप्तिमात्रसे तिसके अपूर्वविधि- 
स्वका त्याग होनेपर अपूर्वविधिमात्रफे उच्छेदका आपात है; यह कथन निरस्त हुआ । शह्लुते 
नन्विति। पाक्षिक प्राप्ति होनेपर नियम दोता हैं और साच--पाक्षिक प्राप्ति तो साधनान्तरकी 
प्राप्ति होनेपर होती दै, और रूपादिसे रहित जो आत्मा तादृश आत्माके ज्ञानमें साधनान्तरकी 
प्राप्ति नहीं दै; इति चेन्न; क्‍यों ? निर्विशेष आस्मामें मानान्तरकी प्राप्ति न होनेपरभी आत्मामें 
सामान्यतः मानान्तरकी प्राप्ति दै, अतः नियमका सम्भव होनेसे | जैसे अपूर्वजनक त्रीहि 
बिशे्पामे नखविदळनादिकी प्राप्तिन होनेपरभी त्रोहिसामान्यमें नखविदलनादिकी प्राप्तिसे 
४ ग्रीद्दीनवहन्ति? यद्द नियम नहीं दै । ई 

नजु-त्रीहीनबरन्तीरयत्र त्रीद्विपदमपूर्वीयद्रव्यपरम्‌ नतु व्रीहिमात्रपरम्‌, अन्यथा 
यवेष्ववधात औपदेशिको न स्यात्‌ , नीवारेपु च व्रीहित्वाभावेनातिदिष्टोऽपि वाध्येतेति 
नवमे स्थापितत्वेनापूर्वीयद्रव्य एव नखचिदलनादिम्रासिबैक्तव्या | अन्यथा बैतुप्यमात्रे 
अवघातनियमे द्रव्पाजेने याजनादि-उपायनियमवत्‌ , तस्य पुरुपायत्वप्रसद्लेन लौकि- 
केप्बपि त्रीहिष दलने प्रत्यवेयादिति-चेन्न; नियम्यमानात्रघातस्य अपूर्वीयद्रव्यमात्रविप- 
यत्वेऽपि सामान्यविषयकमाध्येव नियमोपपत्तो विशेपविपयप्रापेरनपेक्षितत्वात्‌ । नच- 
निर्दिशेपसविशेषरूपविशिष्टद्यानुगते विशेषाभावादिद्वारा वेदान्तवेद्ये चिन्मात्रे न माना- 
न्तरमाप्तिरिति--वाच्यम्‌; उभयाचुगते सविशेपतया प्रमेयतायां मानान्तरप्राप्ते! सत्वात्‌ 
सजातीये प्राध्यापि यत्र सजातीयान्तरे नियमसम्मवः तदा किस्न वाच्यमेकस्मिन्नेवात्मनि 
अवस्थाविशेपेण मानान्तरप्राघ्या विशेषान्तरे नियम इति। नच-एवं विशेषान्तरे ष्या 
बिशेपान्तरनियमे वैयधिकरण्यमिति-वाच्यम्‌; व्यक्तिसामानाधिकरण्याभावेडपि अन- 
न्यगत्या सामान्यधमेमादाय सामानाधिकरण्याङ्गीकारात्‌ । 

शङ्कते नन्बिति । ' त्रीद्दीनवद्वन्ति ? यहाँपर त्रीद्धिपद अपूर्वीय द्रव्यपर दै, त्रीहिमात्रपर 
नहीं अन्यान दविमात्रपरत्व होनेपर यवॉमें अवघात औपदेशिफ न दोगा, और नीवारोंमें 
शरीहित्वफे अभावसे भतिदिष्टभी अवघात. बाधित होगा, इस री तिसे जैमिनीयमीमांसाके नवमा- 
च्यायनें स्थापितत्व द्वोनेसे अपूर्वीयद्रव्यमें दी नखविदळनादिफी प्राप्ति वक्तव्य दै, अन्यथा 


बैतुष्यमात्रमे अवघातका नियम द्दोनेपर द्रब्यार्जनमे जैसे याजनादिरूप उपायके नियमको 


{ परिच्छेदः ३] , ,., सरलासंस्वढिता । ९९१ 


पुरुपायेख दै तैसे अवघातनियममें पुरुपार्थत्वफे प्रसङ्गसे छौकिक त्रीदिओंके दळनमेंमी पापको 
प्राप्त दोगाच्याजनादिसे ही द्रब्य आजैनीय है, एतन्नियमञन्य अदृष्टफे साथक्यफे लिए याजना- 
दिसे भिन्नोपायसे द्रव्याजनमें जैसे प्रत्यवायकी कल्पना की जाती है, वैसे अवधातसे ही 
चेतुप्यसाध्य है, यदवॉपरभी एतज्ञियमजन्यादृष्टके सार्थश्यके लिए दुलनादिसे वैतुध्यसम्पादनमें 
प्रस्यवायकी कल्पना है, इति चेन्न; क्‍यों ? नियम्यमान अबघातको अपूर्वीयद्रव्यमात्रविपयत्ब 
होनेपरभी सामान्यविपयकप्राप्तिसे ही नियमकी उपपत्ति द्ोनेपर विशेषनियमकी प्राप्तिको 
अनपेक्षितसत्र होनेसे । नचेति निर्विशेष तथा सविशेपरुप जो विशिष्टद्रय ताइश बिशिष्ठद्वयम 
अनुगत और विशेषाभावादिद्वारा वेदान्तवेद्य जो चिन्मात्र दै उस चिन्मात्रभे प्रमाणान्तरकी 
प्राप्ति नहीं दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? उभयानुगतमे सविशेपत्प्रयुक्त प्रमेयता द्ोनेपर 
मानान्तरकी प्राप्तिका सत्व होनेसे । सज्ञातीयम मानान्तरकी प्राप्ति होनेसेभी जहाँ सज्ञाती- 
यान्तरमं नियमका सम्भव दै, तय अवस्थाविशेषसे एकही आतमामें मानान्तरकी प्रातिसे 
विशेपान्तरमं नियम दै, इस विपयमें क्या कहना है । नचेति | इस रीतिसे विशेषान्तरमें 
मानान्तरकी प्राधिसे विशेपान्तरमं नियम दोनेपर इन दोनोंका पैयधिकरण्य है; इति नय 
चाच्यम्‌ क्यों ? विशेपधमेविशिष्टत्वेन सामानाधिकरण्यका अभाव होनेपरभी अनन्यगस्या 
सामान्यघमेको लेकर सामानाधिकरण्यफ़ा अङ्गीकार होनेसे । 

नलु-अत्रान्येव गतिरस्ति अपूर्वीपत्रीहिपु नियमाहष्टाजनकस्यापि दलनस्य 
प्राप्तिरस्ति । नहि यत्र तेन वैतुष्यसम्पादनं तत्र तत्याप्तिः किन्तु शक्तसेन भ्रसक्ति- 
मात्रमिति-चेन्न; एवं तद्योग्यत्वमिति पर्थवसितोऽेः । तञ्च तज्ञातीयेऽन्त्रयि नतु तत्र 
तथाच वैयधिफरण्यतादवस्थ्यम्‌ । प्रकृते च सबिशेपनिर्विशेपरूपदशाद्वयानुगतेकात्मविपय- 
तया वैयधिकरण्यशषङ्कानतरकाञश्च । तत्तकोगुदीकृतस्तु- यथा मन्त्राथज्ञानस्य कत्समूत्री- 
यग्राहकवाक्यादिनापि भासत्वेन पञ्चे अमाप्तमन्वसाध्यलं नियम्यते मन्त्रेर स्मृतिः 
साध्येति तथा वेदान्तमूलख्रीशद्रसाधारणस्मृतिपुराणादिप्राध्या पक्षे अप्राप्तवेदान्त- 
अ्रवणादिपरिपूर्णायों नियम; । “तस्मात्‌ न व्राझणोश्वदिकमधीयीत' इति श्रतेः 
“तमय शुतिबाक्येभ्य ? इस्पादिस्पतेशरेति-आहुः । नच-* इतिहासपुराणाभ्यां वेदं 
सप्ुपबृंहये' दित्यादिस्तिविरोधः, अविचारितेन उपबूंहणायोगादिति-वाच्यम्‌ ; 
वेदान्ततात्पयेनिणेयाय तद्विचारापेक्षायामपि ब्रह्माने तद्विचारापेक्षा बिरहात्‌ । नच- 
कमेविपयकस्पतिभिः कमेज्ञानत्येव ब्रह्मविपयात्‌ भारतादेरितिहासादपि साक्षाद्रसमज्ञान- 
स्योदयात्‌ बरह्मज्ञाने$पि तदपेलेति-बाच्यम्‌ उभयत्रापि स्ृत्यादेः स्वातन्त्येणाप्रमाण- 

अतितात्पयेकत्वात्‌ । 

तया ङे नन्विति । यहाँपर दूसरी ही गवि है अपूर्वीय त्रीहिओमि निग्रमादष्टके अजनक 
दृडनकीमी प्राप्ति दै क्योंकि यत्र=जदोपर तेन=दलनसे मैतुष्यका सम्पादन दै तम्रतद्दौपर 


SEN NE Sn Te 


९९२ सद्वैतसिद्धि: । [ विबरणोक्तनियमोप्पत्तिः ] 


तत्माप्तिः-द्ल्नप्राप्ति दै यह दल्नप्राप्तिका अर्थ नहीं दै, किन्तु शक्तत्वेन दुळनकी प्रसक्तिमात्र 
दलनप्राप्तिका अर्थ है । इति चेन्न; ऐसा होनेपर तद्योग्यत्वरूप प््येबसितार्य हुआ; और तचर 
तद्मोम्यत्व तो तज्ञातीयमें अन्वयी है, न कि तिसभें तथाच वैयधिकरण्यका तादवस्थ्य दै। और 
प्रकृतर्मे तो सबिशेप निर्विशेपरूप जो दृशाद्वय तादृशदशाद्वयमें अनुगत जो एक आत्मा ताइश 
आत्मविपयत्व दोनेसे वैयधिकरण्यकी शक्काका अनवकाश है । और तत्त्वकौसुदीके कर्त्ता तो, 
जैसे मन्नार्थज्ञानको मत्नमूलकफल्पसूत्रीय संग्राइक वाक्यादिसेभी प्राप्तत्व दोनेसे पक्षमें अप्राप्त- 
मञ्रसाष्यत्व नियमित किया जाता दे-मञ्रसे ददी स्ति साध्य दै इत्याकारक, तैसे वेदान्तमूलक 
जो खीश्द्रसाधारण स्युतिपुराणादिक हैं, उन्दोंकी प्राप्तिसे पक्षमं अप्राप्त जो वेदान्तका अश्रवण 
उसके परिपूरणके लिए नियम है, ' तस्मान्न त्राह्मणोड्वेदिकमधीयीत? (मे० ७१० ) इस श्रुतिसे 
८ श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्यः ? इत्यादि स्मृतिसेभी यह कहते हैं | नचेति | ' इतिद्दासपुराणाभ्यां 
वेदं समुपवृहयेत्‌ (महाभारतप० १) ? इस स्मृतिके साथ विरोध दे-अविचारितले उपवृंद्षणके 
अयोगसे, इति नच वाच्यम्‌ ; क्‍यों? वेदान्ततात्पय्यैफे निणयफे छिए इतिहास पुराणे विचा- 
रकी अपेक्षा होनेपरभी त्रह्मज्ञानमें इतिहास पुराणफे विचारकी अपेक्षाफे बिरहसे । नचेति | 
कमेविपयकस्शतिओंसे जसे कमैज्ञानका उदय दोता है तैसे त्रह्मविपयक भारतादिरूप इतिहाससे- 
भी साक्षाद्वक्षज्षानका उदय होनेसे त्रह्मज्ञानमंभी भारतादिरूप इतिद्दासकी अपेक्षा दै, इति नच 
वाच्यम्‌, क्‍यों ! उभयत्रापि=्दोनों मर्तोमे स्स्यादिको स्त्रातन््र्येण=श्रतिनिरपेक्येण अप्राः 
माण्य होनेसे श्रुतितात्पय्येकत्व होनेसे । 

अत एवोक्तम्‌- वेदं समुपब्ृहयेदिति नतु वेदायै जानीयादिति । यत्तु श्रोतव्यः 
शरतिवाक्येभ्यः इत्यादिकं ्रतिमूलप्रमाणाभिप्रायकम्‌-इति तन्न; पञ्चम्ीप्तीतहेतुत्वस्य- 
साक्षात्‌ सम्भे पारम्यथेकल्पनायोगात्‌ । नच-विप्रकीणेनानाश्ञाखाथेसग्रहादिरूपेणेति- 
हासादिना तत्तनिश्चयदशनात्‌ सति च तस्मिन्‌ विबिदिपाद्वारा तदर्थाय अन्तः करण- 
शुद्धेरनपेक्षितत्वात्‌ आपरोक्ष्यस्य विपयामावादेत्र सिद्धा वेदजन्यत्रह्मज्ञाने इतिहासज- 
न्याद्‌धिकस्यापरोक्ष्यस्यानलुभवेन तस्य नियमादृष्टासाध्यत्वात्‌ ज्ञानस्य च स्वप्रागमाव- 
निवतेन इब अज्ञाननिवत्तने अदष्टनिरपेक्षत्वात्‌ अन्यस्य च नियमाह्ठसाध्यस्याभावात्‌ 
न नियमविधिरिति-वाच्यम्‌ ; तमेतं पेदालुवचनेनेत्यादिश्रुतिबलात्‌ यज्ञादिजन्या- 
इएस्य नियमाइएस्य च बिविदिपाद्वारकान्तःकरणशुद्ध्रेव सर्वादृष्टसाध्यायाः सम्भवेन 
्ञानस्बरूपोपकारितया तत्साध्याज्ञाननिद्दत्तो तदपेक्षत्वाच विद्यायुक्ततदयुक्तकर्मजन्यफ- 
खगतचिराचिरस्तररूपातिशयवत्‌ नियमाइष्जन्यसाक्षात्कारे तदजन्यतत्तनिश्चयापेक्षया- 
तिश्चयकर्पनस्यावश्यकत्वा्च नियमविधित्वसम्भवाच्च । तस्मात्‌ 


० * नियमाइएसाध्यस्य व्यावत्येस्यापि सम्भवात्‌ । 
अवणादेनियपन समेथैवोपपद्यते ॥ ” इति । 


[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्वलिता । ९९३ 


अतएव--ाद्रमणीतात्मप्रवन्थादिमामिनिमित्तकाापतांग्पूर्णाथा नियमविधिरित्याचार्या- 
न्तरोक्तिरपि व्याख्याता ॥ 
इति बिचरणोक्तनियमोपपत्तिः ॥ 
झतएव--कहा है-वेदका इतिद्दास पुराणसे समुपबृहरण करे, (म० भा० ११२९३) नकि 


वेदार्थको जाने। ओोतव्य: झुतिवाक्येभ्य इत्या दिक स्मृति श्रुतिमूलक प्रमाणाभिप्रायक है इति यत्‌ 


तत्‌ तु न; क्यों ? शुतिवाक्येभ्यः इस पश्यमीसे प्रतीत जो हेतुत्य उस हेतुत्यका साक्षात्‌ सम्भव 
होनेपर पारम्पय्येकल्पनाके अयोगसे । शङ्कते नचेति । विप्कीणेरजद्दो तद्द फैली हुई जो नाना 
शाखाएँ हैं, उन शाखाओंके जो अर्थ तादश अर्थोंका संम्रह जो इतिद्दासादि तादरोविद्दासादिसे 
तत्त्वनिश्वयफे देखनेसे और सति च तस्मिनः=तत्त्वनिश्चयके होनेपर विविदिपाद्वारा तदर्थायर्‌ 
तत्त्वनिश्वयके लिए अन्तःकरणकी शुद्धिको अनपेक्षितत्व होनेसे आपरोक्ष्यकी विपयभावसे दी 
सिद्धि होनेसे, वेदअन्‍्यम्र्वाज्ञानमें इतिहासभन्‍्यप्रह्मज्ञानस अधिक आपरोक्ष्यके अननुभवसे तस्य-- 
वेदजन्यत्रह्मज्ञानको नियमारदष्टसे असाध्यत्व होनेसे, और ज्ञानको खप्रागभावके निवत्तनमे जैसे 
अदृष्टकी अपेक्षा नहीं होती है तैसे अज्ञानके निवस्तेनमंभी अइएनिरपेक्षलदोनेसे, और 
अन्यस्य-विविदिपाद्वारफान्तःकरणझुद्धवादिसे भिन्न नियमादृष्टसाध्यका अभाव होनेसे नियम- 
विधि नहीं है इति नच वाच्यम्‌; क्यों? तमेतं वेदानुवचनेन ( वृ० ४।४।२२) इत्यादि 
श्रुतिबछसे यज्ञादिजन्यादृष्टका और नियमादृष्टका सर्वाहष्टसाध्यविविदिपाद्वारकान्तःकरणकी 
घुद्धिरूप ही फटका सम्भव होनेसे, ज्ञानखरूपोपकारित्वेन और ज्ञानसाध्य अज्ञानकी निग्र- 
त्तिमें ज्ञानसे अपेक्ष होनेसे और जैसे उपासनायुक्त तथा उपासनासे अयुक्त पुरुषोंसे 
किये गये जो कमे उन कमोंसे जन्य जो फल तादृश फलमें चिराचिरस्वरूप अतिशय 
रहता है-उपासनायुक्तपुरुप्तकर्म जन्‍्यफलछमें अचिरस्वरूपातिशय रहता है और उपासनार- 
हितपुरुपकृतकर्मेजन्यफळमें चिरस्वरूप अतिशय रहता दै, तैसे नियमादष्टजन्यसाक्षात्कारमे 
तदजन्य-नियमाहष्टाजन्यतत्व निश्चयकी अपेक्षासे अतिशय कल्पनको आवश्यकत्व होनेसेभी 
नियमविधिस्वका सम्भव दोनेसे । तस्मात नियमादृष्टसाध्यका सम्भव होनेसे, और 
नियमाहृष्टव्यावत्येफाभी सम्भव होनेसे श्रवणादिकी नियमविधिरूपता सवेधेव उपपन्न होती दै, 
अतएव=नियमविधिस्वक्रो उपपन्न होनेसे दी शद्रप्रणीत जो आसप्रयन्धादि तादृदा आस्मप्रय- 
न्थादिप्राप्तिनिमित्तक जो अप्राप्तांश उसके पूरणाथे नियमविधि है, यह अन्य आचायकी 
उक्तिमी व्याख्यात हुई ॥ 
इति सरलायां वियरणोक्तनियमोपपत्तिः ॥ 
अथ अ्रवणादेविंधेयत्वो पपत्तिः । 

ननु--फिमिद श्रवणं नाम ? आक्तितात्पर्य्यावधारणे वा तद्विशिष्टशच्दावधारणं 
बा, तारपयग्रमापफछिङ्गावधारण वा, आगमाचायोंपदेशजज्ञान बा । नाः; अवौच्ये 
ब्रह्मणि शक्त्यसभचात्‌ । तात्पथेमपि न तावदापातथीजन्यस्य विचारनिवत्यस्य संशयस्य 
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९९४ अद्वैतसिद्धिः । [ श्रवणादेविधेयत्वोपपत्ति: ] 


धर्मिणि तस्य प्रागेव निश्चितत्वेन तन्निश्चयार्थं तात्पयेनिश्चयसाधनस्य विचारस्य वैय- 
थ्यात्‌ , अन्यथा विचारानन्तरमपि संश्चयादिमसङ्गात्‌ । नापि संशयधर्मिगतप्रकारविशेषे 
तद्विशिष्टे तदुपलक्षिते वा; अखण्डाथेताहानेः अवधारणस्य ज्ञानले विधेयत्वस्य लया- 
नङ्गीकारात्‌। अतएव न द्वितीयादि । नापि शुरुस्ुखद्वेान्तानां ब्रह्मणि संयोजनं वणम्‌ ; 
तस्याद्रपक्षानतिरेकात्‌ । नापि वाक्यविशेपमयोगरूपत्रादकथाश्रवणम्‌ ; तत्र श्रवणपदा- 
प्रयोगात्‌ । अतएव मनननिदिध्यासनयोरपि न बिधिः; तयोरपि ज्ञानानतिरेकादिति- 
चेन्न; आद्यपकषस्यैव क्षोद्सहत्वात्‌। नच तत्र शब्दशक्त्यसम्भवो दोपः; शुद्धे शक्त्य- 
सम्भवेऽपि विशिए्शक्तेस्तद्वोधोपयोगिन्या अवधारणीयायाः सम्भवात्‌, तातपथेस्यापि 
संशयधर्मिणो निश्चितत्वेन तत्रासम्भवेऽपि संशयक्रोट्युपलक्षिते निविशेषे सम्भवेन 
बिचारावैयर््यात्‌ । 
अथ सरलायां अवणादेविंधेयत्वोपपत्ति! । 
शङ्कते नन्विति अवण क्या पदार्थ है; क्या शब्दशक्तितात्पर्यावधारणरूप है, या 
तद्विशिप्ट-शब्दशक्तितात्पय॑विशिष्टशब्दावधारणरूप है अथवा ताप्पय्यका प्रमापक जो लिङ्ग 
ताद ढिङ्गका जो अवधारण ताश अवधारणरूप दे या आगम तथा आचाय्ये इन दोनोंका 
जो उपदेश तादश उपदेशसे जन्य जो ज्ञान ताइश ज्ञानस्वरूप है, नाद्य?=प्रथमपक्ष नहीं वन 
सकता है अवाच्यरूपत्रह्ममें शक्तिके अभावसे-भसम्भवसे । और तात्परय्यमी आपातधीसे जन्य 
और विचारसे निवत्ये ऐसा जो संशय ताश संशयके घर्मीमें नहीं यन सकता ऐवै-तस्य= 
घर्मिको पूर्वेमे ही नि्चिततबददोनेसे तन्निशचयार्थम्‌=संदायधर्मिनिश्चया्ं तात्परयनिश्चयका साधन 
जो विचार उस विचारफे वैयध्येसे अन्यथाटनिश्चितमे संदायका अङ्गीकारकर विचारका 
साफल्य कहनेपर विचारके अनन्तरभी संशयादिका प्रसङ्ग दोनेसे । और संशयधर्मित जो 
प्रकारविशेष उस प्रकारविशेपमें या ताद प्रकारविदिष्टमें अथवा तादृरप्रकारोपलक्षितमंभी 
तात्पर्यं नहीं हो सकता हे-अखण्दाथताकी द्वानिसे। और अबरधारणत्वको ज्ञानस्व होनंपर 
ज्ञानमें विधेयस्वफा तुमसे अनङ्कीकार होनेसे । अतएब=ज्ञानमें विधेयरफे अनङ्कीकारसे ही 
ज्ञानघटितद्वितीयादि पक्षभी नहीं बन सकते हैं । तदा गुरुमुखसे वेदान्तोंका ब्रह्ममें संयोजन- 
रूपभी अवण नहीं बन सकता दै, उसका प्रथमपक्षसे भेद न दोनेसे। तसे वाक्यविशेपका 
प्रयोगरूप जो वादकथा तदूरूपभी श्रवण नहीं बन सकता दे-तत्र=उक्तविधकथामें श्रवणपदफे 
अप्रयोगसे । अतएव मनन तथा निदिष्यासन इन दोनोंकीमी विधि नहीं दे, अतएव शब्दका 
अथे दिखळाते हैं तयोर॒पि--मनन तथा निदिथ्यासन इन दोनॉकाभी ज्ञानसे अनतिरेक दोनेसे 
इति चेन्न, क्यों ? आद्यपक्षप्येव-शब्दशक्तितात्पर्य्यावधारणरूपप्रथमपक्षो ही विचारसहत्व 
दोनेसे । तत्रन्प्रथमपक्षमे शब्दशक्तिका असम्भबरूप दोप दै नच=्य् दोप नहीं दे, क्यों ! 


„ धुद्धम शक्तिका असम्भव दोनेपरभी तद्वोधोपयो गिन्या=्ुद्धोधोपयोगित्वेन अवधारणीय 


ह 
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[ परिच्छेद: ३ ] Co ल 


विशिष्टशक्तिका सम्भव दोनेसे और तात्थ्यकाभी संशयके धर्माको निश्चितस्व होनेसे ततर 
संशयध्मीमें असम्भव दोनेपरमी संशयकोटिसे उपलक्षित निर्विशेपमें सम्भब द्वोनेसे विचारके 
अवैयर्थ्येसे । 

नचासण्डर्यताह्निः, स्वरपमात्रोपलक्षकतया अखण्डायताया उपपादितलात । 
नचात्रधारणस्य ज्ञानरूपतया अविधेयता; तस्य तकेत्वेन ज्ञानविजातीयचेतोह्यन्तरलात्‌ 
सुरेखराचार्य्ये; ' श्रवणादिक्रिया तावत्‌ कचेव्येह रक्षत’ इति थवणादो क्रियापदमयो- 
गात्‌ । एवमेव मनननिदिध्यासनयोरपि त्रिभेयलमुन्नेयम्‌ । नच-तात्पयेरूपे विपये उप- 
क्रमादिरूपे च प्रमाणे सति जायमानस्य तस्य ज्ञानवद्दिर्भावानुपपत्तिः तद्रहिभूतवाग्थेनू- 
पासनादो प्रमाणवस्तुपरतन्त्रचाद्शनादिति-वाच्यम्‌ ; मन्मते छिङ्गस्य प्रामाण्यानभ्यु- 
पगमेन सति प्रमाण इत्यस्यैवामावात्‌ , उपक्रमादे! प्रमाणत्वपक्षे तत्पूर्वकालीनत्येनास्य 
प्रमाणे सतीत्येतदंशचसिद्धेः । तस्मात्‌ श्रवणादेरधीरूपतया मनोव्यापारत्ये विधेयत्वो- 
पपचिः। सिद्धान्तबिन्दुकल्पलतिकयोविस्तरः । यच्चानुवादित्वादिवणेने वाचस्पत्ये, 
तत्‌ प्रस्थानान्तरलान्नविधिलोक्तिविरोधि । 

इलद्वेतसिद्धो श्रवणादेबिधेयत्योपपत्तिः ॥ 

अखण्डार्थताकी हानि दै, नच-अखण्डायेताकी द्वानि नहीं है, क्‍यों ? स्वरूपमात्रोप- 
लक्षकत्येन अखण्डार्थताको उपपादितत्व होनेसे । अवधारणको ज्ञानरूपता होनेसे विधेयता 
नहीं दै, नच-ऐसा नहीं कददना क्‍यों ? तस्य-अवधारणको तर्कत्व द्दोनेसेलज्ञानसे विज्ञातीय- 
मनोद्त्यन्तरत्व होनेसे;-श्री सुरेश्वराचोय्येसे इहः=आतमविपयक अवणादिरूप क्रिया प्रयत्नसे 
कर्तब्य दै, इस रोतिसे अवणादिमें क्रियापदके प्रयोगसे । इसी रीतिसे मनन तथा निदिध्यासन 
इन दोनोंमेंभी विधेयत्व उन्नेय है । शङ्कते नचेतिःतात्पयेरूप विपयके दोते हुए और उपक्रमा- 
दिरूप प्रमाणके होते हुए जायमान जो अवघारण दै उस अवधारणमें ज्ञानसे बहिभोवकी अनुप- 
पत्ति दै-्तात्पस्यरूप अवधारणका विपय दे और उपक्रमादिरिप अवधारणका जनक प्रमाणभी दै, 
अतः-अवधारणको ज्ञानद्दी मानना उचित दै, ज्ञानसे बद्दिमाव नद्दी बन सकता दै-तद् हि भूत 
ज्ञानबद्दि्भूत वाग्धेनूपासनादिेंप्रमाणपरत्जत्वके न देखनेसे इति नच वाच्यम्‌; क्यों ! मन्मतमं 
रिङ्गस्यन्यापयत्वेन ज्ञायमान ढिङ्गके प्रामाण्यका अभ्युपगम न दोनेसे “ सति प्रमाणे ? 
इसके ही अभावले | और उपक्रमादिके प्रमाणत्वपक्षमं अस्यन्तातयोबभारणफो तत्पूवेकाली- 
नत्वेन-उपक्रमादिददेतुकतात्पर्यानुभितिसे पूपेकालीनत्व दोनेसे “ प्रमाणे सति ' इस अंदाकी 
असिद्धि दोनेसे * तस्मात्‌ '=भ्रवणा दिको अधीरूपता द्दोनेसे मनोग्यापारत्वेन विषेयस्वकी 
उपपत्ति दै । सिद्धान्तबिन्दु तया कल्पलतिका इन दोनोंमें विस्वर देखना चादिए। ओर 
वाचस्पत्यमे जो ¦ श्रोतव्यः ' इत्यादिके अनुवादित्वादिका वर्णन दैन ओतब्यः  इत्याश्िमे 


बिध्यमाबका वर्णन दै वह प्रस्थानान्तरत्व होनेसे विधित्वकी उक्तिका विरोधी नहीं ॥ 
इति सरलायाँ भ्रवणादेविघेयत्योपपत्तिः ॥ 
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९९६ अद्वैतसिद्धिः । [ जिज्ञासासूत्रस्य अवणविधिमात्रमूळक०] 


अथ जिज्ञासासूत्रस्य श्रवणविधिमात्रमूलकत्वम्‌। 
एवं विचारविधायकश्रवणविधिरेव जिज्ञासासूत्रमूलम । नच विचारविधो श्रवण- 
साध्यापरोक्षज्ञानाधीनाया अपरोक्षज्ञानकामनाया अधिकारिविशेपणत्वाडीकारेण अन्यो- 
न्याश्यापात इति-बाच्यम्‌ ; अधीतवेदस्य विदितपदपदा्ैसङ्गतिकस्यापततो जायमान- 
परोक्षज्ञानाधीनापरोक्षज्ञानकामनाया अधिकारिविशेपणत्वेनोक्तान्योन्याश्रयानवतारात्‌ । 
नच-जिद्वासासरत्रोक्तो विचारस्तत्वनिर्णायकन्यायानुसन्धानरूपः; अन्यथा न्यायग्रथना- 
त्मकशाख्रारम्भसिद्धये तत्कत्तेव्यतोक्त्ययुक्तेः, इतरस्य वेदेतिकत्तेव्यतात्वानुपपत्तेश्र । 
श्रवणं च नोक्तन्यायाचुसन्धानरूपं मननामेदप्रसङ्गात्‌ अतो न श्रवणविधिजिज्ञासासूत्रयो- 
मेल्मूलिभाव इति-चाच्यम्‌ ; जिज्ञासासूत्रस्य श्रबणविधिसमानविपयकतया मूलमूलि- 
भावाभावेऽपि श्रत्रणबिधितिपयञ्ञक्तितातपर्यावधारणास्मकश्रवणाक्षिस्तोपक्रमोपसंहारादि- 
तात्पथेलिङ्गविचारमादाय समानविपयत्वसम्मवेन Fes । मननं तु श्रुतस्यायैस्य 
युक्तिभिथिन्तनमिति न तदभेदोऽपि अर्थाक्षिप्तविचारस्येतिकचेव्यतात्वेऽपि तात्पर्याव- 
घारणर्पे श्रवणे उक्तस्याझित्वस्यानपायात्‌ । 
अथ सरलायां जिज्ञासासत्रस्य श्रवणविधिमात्रसूलकत्वम्‌ । 
उक्तप्रकारसे विचारविधायक जो श्रवणविधि दै वदी जिज्ञासासूत्रका मूल दै=* श्रोतव्यः ! 
इस श्रुतिसे विहित जो श्रवण है उसी अवणका विधान करनेबाळा=उक्तश्रुतिमूलक “ अथातो 
ग्रह्मजिज्ञासा ? (वे० १।१।१) सूत्र दै; शङ्कते नचेति | विचारकी विधि द्दोनेपर अवणसे 
साध्य जो अपरोक्षज्ञान ताहश अपरोक्षज्ञानाधीन जो अपरोक्षज्ञानविपयिणी कामना ताहृरा 
कामनाको अधिकारिमं विशेषणत्व अङ्गीकार द्ोनेसे अन्योन्याश्रयका आपात दैब्-अपरोक्ष- 
ज्ञानकामनाविशिष्ट अधिकारी हे ओर अपरोक्षज्ञानफे बिना अपरोक्षज्ञानकी कामना नहीं बन 
सकती दै, तथाच अधिकारिपदार्थको अपरोक्षज्ञानकी अपेक्षा दै, अपरोक्षज्ञान उक्तविध 
अधिकारीफे विना नहीं हो सकता दै, तथाच अपरोक्षज्ञानको स्वसिद्धिमें अधिकारीकी अपेक्षा 
है, अतः अन्योन्याश्रय दै इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? अध्ययन करलिया दै वेदका जिसने और 
ज्ञात दै पदपदाथेकी सङ्गति जिसको ऐसा जो पुरुप है उस पुरुषको आपाततः-अ्रवणादिके 
बिनाही जायमान जो परोक्षज्ञान तादृश परोक्षज्ञानाधीन जो अपरोक्षज्ञानकी कामना ताइश 
'कामनाको अधिकारिविशपणत्व द्वोनेसे उक्तान्योन्याश्रयके अवताराभावसे । नचेति | जिज्ञासा- 
सूत्रम कहा गया बिचार तत्वनिणोयक जो न्याय तादृश न्यायका अनुसन्धानरूप दै । अन्यथा 
न्यायमथनात्मक जो शास्त्र तादश शास्रके आरम्भक्री सिद्धिफ लिए ततकतेव्यता-विचार- 
कत्तेव्यताकी उक्तिकी अयुक्तिसे, और इतरस्य=तत्त्नि्णायकन्यायानुसन्धानरूपविचारसे 
भिज्ञात्मकविचारको वेदीयइतिकत्तव्यतात्वकरी अनुपपत्तिसेभी; और अवण तो उक्तन्यायस्तत्त्व- 
निर्णायकन्यायानुसन्धानरूप नहीं दै-मननके साथ अमेदके प्रसङ्गसे अतः अवणविधि और 
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[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्वलिता । ९९७ 


जिज्ञासासूत्र इन दोनोंका मूळमूलिमाव नहीं है; इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ! जिज्ञासासूत्रको 
अवणविधिसमानविपयकत्वेन मूळमूलिभावका अभाव होनेपरभी श्रवगविधिका विपय जो 
शक्तितात्पयोवधारणात्मक श्रवण ताइश श्रवणसे आक्षिप् जो उपक्रमोपसंदारादिवात्पर्यलिङ्ग- 
निर्णाक विचार तारश विचारको लेकर समानविपयत्वके सम्भवसे तदुपपत्तेः=मूलमूलिभावकी 
उपपत्तिसे । और मनन तो शुत अर्थका युक्तिओंसे, चिन्तनरूप दै, अतः मननके साथ श्रवणका 
अमेद्भी नहीं । और अर्थाक्षिप्त बिचारको इतिफर्त्तव्यतात्य दोनेपरभी तात्पर्यावधारणरूप 
अवणमे उक्त अद्ठित्वके अनपायसे। 
यत्तु-युक्तिभिरनुचिन्तनं नाम यदि श्रवणनिश्चितस्य तात्पर्यस्य तद्विपयशब्द्स्य 
वा स्मरणं प्रत्यभिज्ञानं वा, संस्कारदाढ्येफलकं श्रवणसमानाकारमभिज्ञान्तर वा ति 
तस्यावश्यकश्रवणाहस्येव सिद्धेः मननविधिवेयथ्ये, त्रिविधस्यापि तस्य श्रवणानन्तगत- 
युक्‍त्यनपेक्षत्वेन श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्यो मन्तव्यभोपपत्तिभिरिति स्मृतिविरोधश, ` श्रवणं 
याबंदज्ञानं मृतियविद्युक्तता ! इति मननस्य अ्रवणानिवर्तितायुक्तलशक्लानिवत्तकलम्ति- 
पादकस्पृतिविरोधश्र इति, तन्न, अनुचिन्तनस्य श्रुताथविषयकयुक्तायुक्तलादिसंशयनिव- 
तेकयुक्तयनुसन्धानरूपत्वेन विवक्षिततया तवदुक्तदोपानवकाशात्‌ । नच एवं युक्तायुक्तल- 
संशयादेः संशयपूषेपक्तसिद्धान्तात्‌ मीमांसाशाखारम्मोपयुक्तविचारकर्सव्यतां प्रतिपादू- 
यदाद्यसूत्रं मननविधिमूलमेव स्यात्‌ नतु श्रवणविधिमूछमिति-वाच्यम्‌ ; तात्पय- 
विपययुक्तायुक्तत्वादिसंशयादिनिवतेकविचारपेक्षया ताप्ययैनिर्णायकश्रवणाक्षिप्तलिङ्ग- 
विचारस्याभ्यहिततया तदाक्षेपकश्रवणविधिमूलत्वस्येव वक्तुं शक्यस्वात्‌ युक्तायुक्तत्व- 
विचारस्याचुपद्भिकत्वाच्च । र 
यत्त्विति। युक्तिऑसे अनुचिन्तन क्या पदार्थ दै ? श्रवणसे निश्चित जो तात्पर्य 
तादझा वात्पय्येफा रमरणरूप है, या तात्पर्येविपयक शब्दका स्मरणरूप दै, अथवा श्रवणनिश्चित 
वात्पय्येका प्रत्यभिज्ञानरूप दै, या संस्कारदाद्यंफलक अवणसमानाकार अमिज्ञानान्तररूप दै, 
यदि इन्होंमेंसे कोईभी रूप है, तव उस रुपकी आवश्यक जो अवण उसकी आदृत्तिसे ही 
सिद्धि दोनेसे मननविधिका वैयर्भ्य दै त्रिविधस्यापि तस्य-उक्त तीनों प्रकारके मननको 
अवणानन्तर्गत जो युक्ति ताइश युक्तिका अनपेश्षत्व होनेसे श्रोतव्य है श्रुति वाक्याँसे और 
मन्तव्य दै युक्तिओंसे, इस स्पृतिका बिरोध दै और यावत्‌ अज्ञान दै तावन्‌ अवण है, और 
यावत्‌ अयुक्तता दीखती दो तावत्‌ मनन दै, इत्याकारक जो मननको अवणसे अनिवरसित जो 
अयुक्तत्वकी शक्का तादश शक्कानिवत्तेकत्व प्रतिपादक जो स्म्रृति दै उस स्पृतिकाभी विरोध हव, 
; क्यों अनुचिन्तनको थुतार्थविषयक जो युक्तत्वायुक्तवका संशय तादृश 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; दोनेसे त्वदुक्तं- 
संशयनिवर्तक जो युक्तियाँ तादश युक्तिओको अनुसन्धानरूपत्वेन विवक्षितत्व : is त्वबुक्त 
दोपोंके अनवकाशसे । झडते नचेति । ऐसा दोनेपर युक्ततवायुक्तत्वादिका जो संशयादि दै उस 


९९८ ब्ट्वैतसिद्धि: । [ जिज्ञासासूत्रस्य अवणविधिमात्रगूलक० ) 


संशयादिकी मीमांसाशाखसे मथित और संशयादिनिवत्तेक जो संशयपूवपक्षसिद्धान्तात्मक न्याय- 
समुदाय दै उस न्याय समुदायसे जो अन्य ताइश अन्यसे निद्रृत्ति न दोनेसे तादृ न्यायग्रथना- 
त्मक जो मीमांसाशाख ताइश शास्त्रारम्भमें उपयुक्त जो विचारकत्तेव्यता तादृश विचारकत्ते- 
व्यताको प्रतिपादन करता हुआ आदिमसूत्र मननविधिमूळफ दी होगा न कि श्रवणविधिमूळक 
इति नच वाच्यम्‌; क्‍यों ? तात्पय्येफे विपयमें जो युक्तत्वायुक्तत्यका संशयादि तादृसंशयादि- 
निवत्तेक जो विचार उस विचारकी अपेक्षा तारप्यैनिर्णायक जो अवणाक्षिप्तलिल्लविचार 
तादश लिङ्गविचारको अभ्यर्हितत्व दोनेसे तदाक्षेपकरउक्तविचाराक्षेपक जो श्रवणविधि ताश 
अवणविधिमूळत्वको द्वी कहनेफे लिए शक्यत्व द्दोनेसे, अवण अङ्गि है अतः उसमें स्वविपयमें 
अयुक्तत्वकी जो शक्का ताद्टश शक्कानिवत्तेक जो विचाररूप मनन दै ताश मननरूप स्वाङ्खसे 
अभ्यर्हितस्व दै, उभयत्र स्त्रशव्द्से अ्वणका अहण दै । और युक्तायुक्तत्वविचारको अनुपंग- 
ढब्बत्व दोनेसेभी त्त्तेन्यताकी प्रथफ उक्ति व्यर्थे दै, अतोऽपि अवणविधिमूलत्व ही दै; 
ताप्पय्योवधारणाधै जो प्रवृत्ति उस प्रवृत्तिसे ही अवणविपयधर्भिकायुक्तत्वसंशाया दिनिवत्तक- 
हेतुभूतविचारात्मक मननके अनुष्ठानका लाभ होनेसे मननफे कचंब्यवाकी प्रधक उक्ति व्यथे है । 

यद्वा-समन्तरयाध्यायोक्ततावतयेनिश्चायकोपक्रमादियुक्त्यनुसन्धानं भ्रवर्ण द्विती- 
याध्यायोक्तार्थासत्तश्षङ्कानिवचेकयुवत्यनुसन्धानं मननम्‌ । ननु-एवं विवरणोक्तिविरोधः 
यौक्तिकासंभावनाविपरीतभावनानिरासित्काणां प्रथमज्ञानान्तभूतत्वात्‌ इत्यादिना अर्था- 
पत्तीनामपि श्रवणान्तगेतिसुवत्वा “ ब्रह्मात्मलविपरीतभावनाप्रचयनिमित्ततदेकाग्रहत्त्ययो- 
ग्यत्वमसम्भावना विपरीतभावना तु शरोराध्याससस्कारप्रचय; ? इत्यादिना-असम्माव- 
नानिवत्तेकस्य मननस्यार्थनिश्चयानन्तरभाविभावनाप्रचयहेतुचिचेकाम्यहेतुताया एवोक्त 
त्वादिति-चेञ्नः भिन्नप्रस्थानतया विवरणविरोधस्याकिचित्करत्वात्‌ । नच जिज्ञासासूत्र- 
स्यांशे मननबिधिमूलत्रापातः; समन्त्रो क्तिविचारस्याभ्यहितितया श्रवणविधिमूलत्वस्येव 
वक्तव्यत्वोपपत्ते! । ननु-“ मन्तव्यश्चोपपत्तिभि'रिति स्प्रतिगतोपपत्तिशञब्दस्य मतिर्याव- 
दयुक्ततेति स्मृतिस्थायुक्तशब्दस्य श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्य इति श्रुतिशब्दस्येव सामान्य- 
परत्वाहानेन “ आदो यच्छ्रद्धया सिद्ध पथान्यायेन साधितम्‌ ? | इति न्यायेन युक्त्य- 
नपेक्षश्रद्धामात्रिण प्रतिवाक्यमयमस्य वाक्यस्याथे इति शुसुमुखाद्वदा्ग्रहणं श्रवण पश्चात्‌ 
न्यायालुसन्धानं मननमिति भेदसम्भषे युक्तिप्वेत श्रपणमाननमेदकथनायोग इति चेत्न; 
याक्याथग्रहणस्य प्रमारूपतया अविधेयत्वस्यो क्तत्वात्‌ | 

अथवा समन्वयाध्यायम उक्त जो तात्पयेनिश्वायक्र उपप्रमादिरूप युक्तियाँ तादा युक्ति- 
आंका अनुसन्धान अवण दै, और द्वितीयाध्यायमें उक्त जो अर्थासत्त्वशक्कानिवस्तक युक्तियाँ 
उन युक्तिओका अनुसन्धान मनन दै । शकते नन्विति । ऐसा दोनेपर विवरणकी उक्तिके साथ 
० बिरोध दै-यौक्तिक जो असम्मावना और विपरीतभावना तन्निरासितकोंको प्रथप्रज्ञान-अवणमें 


[ परिच्छेदः ३ ] सरळासम्वहिता | ९९९ 


अन्तभूतत्व दोनेसे इत्यादिसे अर्थापत्तीनामपि-अर्थायुक्तसवशझ्ञानिवत्तंकमननाझय तकोंकीमी 
अवणमें अन्तगेतिको कहफर-अ्र्षात्मखमें जो विपरीतभावनाओंका प्रचय वाहृ प्रचयनिमित्तक 
जो ब्रह्मात्मक विपयक ऐकाम्र्यवृत्ययोग्यत्व वह असम्भावना दै, और शरीराध्यासजन्यसंस्कार- 
प्रचयका नाम विपरीत भावना है इत्यादिसे असम्भावनानिवर्तक मननमे अर्थनिश्चयके अनन्तर- 
भावि जो भावनाप्रचयहेतुक चित्तैकाम्य ताइश चित्तैकाम्यकी देतुताको दी उक्तख होनेसे; 
इति चेन्न; क्यों ? भिन्नप्रस्थानत्व दोनेसे विबरणके विरोधको अकिश्वित्करत्व होनेसे । ननु- 
द्वितीयाध्यायको मननरूपस्व होनेपर मननफत्तेव्यतांशमें आद्यसूत्रफो मननविधिमूलकत्व द्वोगा, 
आद्यसूत्रको अध्यायचतुष्टयात्मविषयक विचारकी कतेव्यतावोधकत्त़ ददोनेसे, इत्याकारक आशङ्का 
कर निपेधकरते हं-नचेति । जिज्ञासासूत्रको अंशमें मननविधिमृछत्वका आपात है; नच 
उक्त आपात नहीं दै, क्‍यों ? प्रथमाध्यायोक्त विचारको अभ्यर्दितत्य होनेसे श्रवणविधिमृलत्वफे 
ही वक्तत्यत्वकी उपपत्तिसे । नन्विति | ' मन्तब्यश्चोपपत्तिभिः ' एतत्स्सृतिगत उपपत्ति शब्दके 
और “ मतियांवदयुक्तता ? एतत्स्टृतिस्थ अयुक्तशब्दफे श्रोतव्य: थुतिवाक्येभ्य; एतद्रतश्रुति- 
शब्दकी नाई सामान्यपरत्वके अद्दानसे। आदौ यत्‌ अद्धया सिद्ध पश्चाह्यायेन साधितम्‌ ? इस 
न्यायसे युत्तयनपेक्षअद्धामात्रसे प्रतिवाक्य यह इस वाक्यका अर्थ है, इस रीतिसे गुरुमुखसे 
जो वेदायेका महण है वह श्रवण है, अवणफे पश्चात्‌ जो न्यायका अनुसन्धान है वह मनन दै 
इस रीतिसे अवणमननके मेद्का सम्भव होनेपर युक्तिओमें ही श्रवण मननके मेदके कथनका 
अयोग है । इति चेन्न, क्यों ! वाक्यार्थमहणके प्रमारूपत्त्रसे अविधेयस्वकों उक्तत्व दोनेसे= 
द्वैतीने कहा कि-प्रतिवाक्य-यद्द इस वाक्यका अर्थ है, इत्याकारक जो गुरुमुखसे वेदार्थका 
ग्रहण है, वदद श्रवण हे इसका उत्तर सिद्धान्तीने यह दिया कि-उक्तरूपसे जो गुरुमुखसे 
वेदार्थका ग्रहण है, वह प्रमात्मक है, अतः उसमें विधेयत्व नहीं वन सकता दै और अवणका तो 
५ शोतव्यः इस श्रुतिसे विधान है अतः त्वदुक्त अवणका लक्षण अयुक्त है । 

नजु--उक्तस्य वाकयार्थग्रहणस्य श्रवणादित्रयानन्तर्माये चतुर्थस्यापि सुमु 
यत्वापात इति-चेन्न; तस्य ज्ञानरूपतया अनुष्ठानानहेलात , अद्धामात्रात्स्रत एव जात- 
त्वेनापुंततरत्वाच । नचेवं केवटयुर्युखात्तदर्य तवति श्रुतमनेनेति मरयोगाहुपपत्तिः; 
विघेयत्वान्यथानुपपत्त्या अर्थान्तरत्वे स्थिते अस्य भ्रयोगस्य गोणतादिना कथंचिदुपपाद- 
नीयत्वात्‌ । अतएव स्मृतिगतोपपत्त्ययुक्ततापदयोने सामान्यपरता । नच-प्रभाणभूतभु- 
तितातर्ये निश्चिते अथसत्तवाथेमुपपत्त्यपेक्षायोगेन मननस्यार्यासत्वखूपामामाप्यशक्ञानिवत्ते- 
कले वक्तव्ये निश्चितमामाण्यस्प पुंसो मननाभावप्रतज्ञ इति-वाच्यमू ; ताइ प्रति तद- 
भावस्थेप्टलात्‌ कृष्णले अतिदेशप्ाप्तस्पावधातस्य द्वारवाथेन बाधद्शनात्‌ | तस्मात्तास- 
याबधारणं श्रवणम्‌ । तच लिङ्गबिचारावीनमिति विचारकत्तव्यतापरमायसूत्रं श्रवणवि- 
पिमूलक नतु मननविधिमूलकमिति सिद्धभू-जिज्ञासासूत्रस्य श्रवणविधिमात्रमूलकत्वमू ॥ 


१००० अद्वैतसिद्धि!। विचारस्य अवणविधिमूलत्वोपपत्ति: ] 


नन्त्रिति । उक्त वाक्यार्थप्रहणका अवणादित्रयमें अन्तर्भाव न होनेपर मुमुश्षुको अव- 
णादिसे भिन्न चतुर्थकेभी अनुछेयस्वका आपात होगा, इति चेन्न; क्यों ? तस्य=उक्तवाक्यार्थ- 
म्रहणको ज्ञानरूपता होनेसे अनुष्ठानका अनहैस्त्र होनेसे । और श्रद्धामात्रसे स्वतः ही जातत्व 
होनेसे पुमधीनत्व न होनेसेभी उसके अनुठेयत्वका अनहेत्व है | नचेति | ऐसा होनेपर उक्त- 
वाक्यथमरहणको अवणरूपत्व न होनेपर केवळ गुरुमुखसे तदर्थफो सुननेवाळा जो पुरुष है उस 
पुरुपमें ' श्रुतमनेन ? इसने सुना दै, इस प्रयोगकी अनुपपत्ति दै, नच=ऐसी शङ्का नहीं करना 
क्यों ? विधेयत्वकी अन्यथानुपपत्तिसे अर्थान्तरत्त्रके स्थित होनेपर इस प्रयोगको गौणतादिसे 
कथश्वित्‌ उपपादनीयत्व होनेसे | अतएव स्मृतिगत जो उपपत्ति पद॒ तथा अयुक्तता पद्‌ इन 
दोनोंको सामान्यपरता नहीं दै । नचेति। प्रमाणभूत जो श्रुति तादृ श्रुतिके तात्पय्येषे 
निश्चित हो जानेपर अथेसत्त्वके लिए उपपत्तिकी अपेक्षाफे अयोगसे मननको अर्थासत्त्वरूप 
झप्रामाण्यशङ्काका निवत्तेकत्व वक्तव्य होनेपर निश्चित दै प्रामाण्य जिसको ऐसा जो पुरुप उस 
पुरुपको मननके अमावका प्रसङ्ग दै; इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? तादृशं प्रति=निश्चितप्रामा- 
ण्यक पुरुपके प्रति मननाभावको इषत्व होनेसे । कृष्णलमं अतिदेशप्राप्त अवघातका द्रारवाधेन= 
योग्यताबाधसे बाध देखनेसे । तस्मात्‌ तात्पयोवधारणरूप श्रवण दै । तञ्चस्वह तात्पर्यावधारण 
तो लिङ्गबिचारके अधीन दै, अतः विचारकत्तेव्यतापर आद्यसूत्र श्रवणविधिमूलक है न कि 
मननविधिमूलक, इस रीतिसे सिद्ध हुआ जिज्ञासासूत्रकों श्रवणविधिमूलकत्व ॥ 

इति सरलायां जिज्ञासासूत्रस्य अ्रवणविधिसूलत्वोपपत्तिः। 
अथ विचारस्य श्रवणविधिसूलत्बोपपत्तिः । 


ननु--ल्वन्मते कमेकाण्डविचारो यथोत्तरक्रतुविधिप्रयुक्तः, तथा ब्रह्मकाण्डविचा- 
रोऽपि ज्ञानविधिप्रयुक्त इत्येव कि न स्यात्‌ उत्तरक्रतुविधिभिः स्वाचुष्ठाप्यार्यनिणेयान्तवि- 
' चारस्येब ' तरति शोकमासविदि' त्यादिना शोकनिदृततिहेतुत्वेनाबगतेनासञ्ञानेन स्वसिद्धये 
येदान्तविचारस्याश्लेपात्‌ । युक्तं चानेकेपां कऋतुविधीनामाश्षेपकत्रादप्येकस्यैवाक्षेपकत्त- 
म्रिति-चेन्न; यद्यपि कार्येण कारणाक्षेपः सम्मवति, तथापि तस्य वेधत्वसिद्धघर्भ विधि- 
मूलत्वस्यावश्यं वक्तव्यत्वात्‌ | अन्यथा कर्मकाण्डबिचारस्यापि कमज्ञानादेवाकषेपे अध्यय- 
नविधेवोत्तरक्रतुविधीनां वा आश्षेपकलोक्तिरयुक्ता स्यात्‌; मननबिधिमूलत्वं वदता 
त्वयापि अस्याक्षेपस्यावश्यं परिहरणीयत्वात्‌ । एतेन-अर्थावगमपयेन्ताध्ययनविधिप्रयु- 
क्तत्वस्य कभेबिचारत्‌ ब्रह्मविचारेऽपि सम्भवे न श्रबणबिधिप्रयुक्तलम्‌ । नच-साक्षा- 
त्फारफलकमाइत्तियुणकपननादङ्गकमिदं श्रवणमध्ययनबिधिपरयुक्तश्रवणमात्रात्‌ भिन्नमिति 
विध्यन्तरं युक्तामिति-चाच्यम्‌ ब्रह्मनिचारस्याप्यध्ययनविधिगुक्तत्वेऽपि साक्षात्कारस्या- 
प्रोसैकरसात्मत्रिपयत्वेनेवसिद्धेः । 


[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्विता । १००१ 


अथ सरलायां विचारस्य अवणविधिसूलत्वोपपत्तिः । 

शङ्कते नन्विति । तुम्हारे मतमें कमेकाण्डका विचार जैसे उत्तरक्रतुविभिप्रयुक्त है तैसे 
्रह्मफाण्डका विचारमी ज्ञानविधिप्रयुक्त है, ऐसा क्या? न हो, उत्तरकतुविधिओंसे जैसे 
खानुष्ठाप्य जो अर्थ ताइश अर्थका जो निर्णय ताहशनिर्णयान्त जो विचार ताह विचारका 
आक्षेप होता दै तैसे “तरति झोकमात्मवित्‌? ( छा० ७।१।३ ) इत्यादिसे शोकनिवृत्तिदेतुत्वेन 
अवगत जो आत्मज्ञान दै तादृश आत्मज्ञानसे खसिद्धिके लिए वेदान्तफे बिचारका आक्षेप 
होनेसे। और अनेक कऋतुविधिओमें आक्षेपकलसे एकका दी आक्षेपकत्व युक्तभी दे इति चेन्न; 
क्यों ! यद्यपि काय्येसे कारणका आक्षेप सम्भवित दै तथापि तस्य-विचारके मैधरवकी सिद्धिके 
लिए विधिमूलत्वको अवश्य ही वक्तन्यत्व दोनेसे | अन्यथा-विधिको आश्षेपकत्वका खीफार 
होनेपर कर्मेकाण्डफे विचारकाभी कमेज्ञानसे ही आक्षेप दोनेपर अध्ययन बिभिमे या विचा- 
रोत्तर अनुप्ठेय जो ऋतु तादृश ऋतुविधिओंमें आक्षेपकत्वकी उक्ति अयुक्त होगी, और विचारको 
मननविधिमूखत्व कहनेवाले तुमसेभी इस आक्षेपका अवश्य परिदृरणीयत्व दोनेसे, पतेन 
इसका “ निरस्तम्‌? इस व्यवद्दितके साथ सम्बन्ध है, अथोबगमपर्येन्त जो अध्ययनविधि तादा 


अध्ययनविधिप्रयुक्तत्वका जैसे कमेविचारमें सम्भव दै, तैसे श्रद्मविचारमेंभी सम्भव होनेपर . 


विचारको अवणविधिप्रयुक्तत्व नहीं है । यदि याँ कहो कि साक्षात्कारफटक और आवृत्ति- 
शुणक जो मननादि तादशमननाद्यङ्गक यह श्रवण अध्ययनविधिप्रयुक्तश्रवणमात्रसे भिन्न है, 
अतः विध्यन्तर युक्त है; तो ऐसा नहीं कहना क्यों ? ब्रह्मविचारको अध्ययनविभिप्रयुक्तः्व 
होनेपरभी साक्षात्कारको अपरोक्ष एकरस जो आत्मा तादृ आत्मविपयत्वसे ही सिद्ध होनेसे । 

आहत्तेश्र विध्यन्तराङ्गीकारेशपि अवघातवदृष्टफलत्वेन वक्तव्यत्वात्‌ कर्मकाण्डेडपि 
तात्पर्यावधारणपयेन्तविचाराहत्तेरपेक्षितत्वात्‌ ततः परं ब्रह्मकाण्डेडपि तदाहत्तेरनपेक्षित- 
त्वात्‌ मननस्य च कर्मकाण्डेऽपि तदयेनिश्चयापेक्षितत्वादध्ययनविधिविहितिकदेशारण्य- 
काध्ययनाजुवादेन बाक्यान्तरेणारण्याचज्गान्तरविधानवत्‌ गुण्डककारीर्याद्चध्ययनानुवादेन 
शिरोत्रतभूमिमोजनायङ्गविधानवत्‌ “तां चतुमिरादत्त ' इत्यप्राप्ताभ्यादाजुनावादेन सं- 
ख्याविधानवद्चाध्ययनविध्याक्षिप्तविचारेकदेशालुवादेन तद्रीत्या मननायङ्गविधानस्य 
सम्भवादिति-निरस्तम्‌ ; मननविधिमूलत्ववादिनो5पि समानत्वादध्ययनविथेः स्वाध्या- 
यावातिफलकतया अथेज्ञानफलत्वाभावात्‌ , अध्येतव्य इति कमेप्रधानतव्यप्रत्ययेन 
स्वाध्यायस्पेव फलत्वावगमात्‌ | नच तस्यापुरुपाथेतया फलबदर्थाचबोधपपेन्तै व्यापारः, 
४ चित्रया यजेत. पश्चुकामः ' इत्यादावपि काम्यमानपश्वादेरप्यफललापत्ते परम्परया 
पुरुषाथेसाधनतया फछत्वे प्रकृतेडपि तस्य संभवात्‌ । तस्माच्छ्गणविधिमूळं विचारवि- 
धायकजित्वासासूत्रस्य नतु मननविधिरितिसिद्धम्‌। : ५ 

. इृत्यद्वैतसिद्धौ विचारस्य श्रवणविधिमूलत्योपपत्तिः ` 
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१००२ अद्वेतसिद्धि: । [ वाचस्पत्यु्तस्वाप्यायविधिविचाराश्े० ] 


आदत्तेश्र-विचाराघ्वत्तिविषयक विध्यन्तरका अङ्गीकार होनेपरभी अवधातवत्‌ दृष्टफल- 
स्वेन आवृत्तिको वक्तव्यत्व होनेसे कमेकाण्डमेंभी तात्पय्योवधारणपर्यन्त विचारकी आवृत्तिको 
वक्तव्यत्व अपेक्षितत्व होनेसे “ततः परम्‌ ? ताप्पय्योवधारणके बाद त्रह्मकाण्डमेंभी विचारकी 
आवृत्तिको अनपेक्षितत्व होनेसे । और मननको तो कर्मकाण्डमेंभी तदर्थ-कर्मकाण्डा्निश्वयके 
ठिए अपेक्षितत्व होनेसे; और अध्ययनविधिसे विहित जो अध्ययन उस अध्ययनका एकदेश 
जो आरण्यकका अध्ययन उस आरण्याष्ययनके अनुवादसे जेसे आरण्यादिरूप अह्लान्तरका 
विधान दै और जैसे मुण्डकोपनिपद्ध्ययनानुवादसे शिरोत्रतका विधान है और जैसे फारीरी- 
प्रतिपादकानुवाकाध्ययनके अनुवादसे भूमिभोजनादिरूप अङ्गका विधान है, और “ चतुर्मिरादत्ते ? 
यहाँपर जैसे अधैप्राप्त अभ्यासानुवादसे सद्धयाका विधान दै, तेसे अध्ययनविध्याक्षिप्त जो विचार 
तादृश विचारका जो एकदेश ताइदा बिचारैकदेशके अनुवादसे तुम्हारी रीतिसे मननादिरूप 
अद्भविधानका सम्भव होनेसे “ तां चतुभिरादत्ते ' इसका स्पष्टीकरण-तांन्ेणुनिर्मितकुद्दाढको 
चतुमिःन्देवस्य त्वा सवितुः ( यजु० १॥१० ) इत्यादि चार मन्नोंसे आदान करता है, यहाँपर 
हस्तसे उक्त-काछकुद्दालके ग्रहण विना सृत्खननरूप जो कुद्दाळका काय्ये है उसकी अनुपपत्ति 
दै तयाच उक्तकुद्दालका अभ्यादान=आदान-हस्तसे प्रण अर्थतः=उक्त झनुपपत्तितः प्राप्त हो 
उसका अनुवादकर उक्त वाक्य संख्याका विधान करता है, तद्वत्‌; यद्द कथन निरस्त हुआ, 
एतेन शब्दका अथं दिखाते हैँ विचारको मननविधिमूलत्व है, ऐसा कहनेवाले वादीके 
मतमेंभी उक्त दोपको समानत्व दोनेसे । और अध्ययन विधिको स्वाध्यायप्राप्रिफलकत्व 
होनेसे अधेज्ञानफलकत्वके अभावसे । ' स्याध्ायोऽष्येतव्यः ' यहाँपर कर्मप्रधान तब्यप्रत्ययसे 
स्वाध्याय-स्वशाखाको ही फलत्वका अवगम होनेसे। नचेति । तस्य-्खाध्यायको अपुरुपार्थत्व 
होनेसे, फलवाला जो अर्यावयोध तादृशा अर्थावद्रोधपयेन्त अध्ययनविधिका व्यापार है; 
न॑च-ऐसा नहीं दै, क्‍यों ? “चित्रया यजेत पशुकामः? इत्यादिमेंभी काम्यमानपश्‍वादिकेभी 
अफलत्वकी आपत्तिसे और परम्परया पुरुपार्थसाधनत्वेन काम्यमान पइवादिको फलत्व होनेपर 
कृतेऽपि अध्येतव्यः? यहॉपरभी तस्यन्-स्वाध्यायको परम्परया पुरुपायेसाधनत्वका सम्भव 
होनेसे, तस्मात विचारविधायक जिज्ञासासूत्रका श्रवणविधिमूळ दै, न कि मननविधि, यह 
सिद्ध हुआ । 

इति सरळायां बिचारस्य श्रवणविधिमूलत्वोपपत्तिः । 

अथ वाचस्पत्युक्तस्वाध्यायविधिविचाराक्षेपकत्वस्पोपपत्तिः । 

स्थानान्तरे तु अध्ययनविभेरेवार्थाबगमपयेन्तत्वात्‌ काण्डद्वयबिचाराक्षेपकतम्‌ , 
श्रवणादिपु च न विधिः। तेपामन्रब्यतिरेकसिद्धसाक्षात्कारसाधनताकत्वादित्युक्तम्‌ । 
नच-अध्ययनाभावे प्रत्यवायश्रवणादध्ययनस्य नित्यताया अप्यवगमात कथं तस्याथांच- 
गमपयेन्तत्वमिति-वाच्यस्‌ ; अधेज्ञानस्पेषपि अध्ययनविघेरवैयर्थ्याय अधीतेनेव वेदेन 


कतेव्यतां ज्ञात्वा अनुष्टितं कमै फळायालमित्यादिनियमाश्रयणादसत्यध्ययने यथोक्तनि- 
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[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्वहिता । १००३ 


्यादिकर्माचुठानासिद्धघा प्रत्यवायश्रवणोपपत्ति: | तथाचअर्ैज्ञानाईस्पापि अध्ययनस्य 
फलतो नित्यत्वमिति केचित्‌ अपरेतु-अनध्ययने संध्यानुपासन इव साक्षात्‌ प्रत्यवायशर- 
बणेनाध्ययनस्याइएत्वेश्प्ययज्वानस्यापि दृष्टलादपेक्षितत्वाच तादथ्यैमपीतयुभयागैता पशु- 
पुरोडाशादिवदिति-आहुः अत्र च-अध्ययनविधेनित्यत्ये सत्युभयविचारासेपकत्लम्‌ 


प्रेणाप्यङ्वीद्धत॑ तदयुक्तम्‌ ; जिद्वासामूजस्य मननविधिमूलत्ववादिनस्तस्य तदङ्गीकारा- 


नहेत्वात्‌ , - अयुक्ततशङ्कानिवतेकमननरुपबिचारस्यापि अध्ययनविषध्याक्षिप्तततेन तत्र 
बिधिबैयर्थ्यात्‌ मूत्रस्य तन्मूललासिद्धेः । 
इत्यद्वेतसिद्धो वाचस्पत्युक्तस्वाध्यायविधिविचाराक्षेपकत्वस्योपपत्तिः । 
अध सरलायां वाचस्पत्युक्तस्वाध्यायविधिविचाराक्षेपकत्वस्योपपत्तिः । 


प्रस्थानान्तरमँ तो अध्ययनविधिको द्वी अथावगमपयन्तत्व होनेसै काण्डद्वयके बिचारका 
आक्षेपकत्व है । और अवणादिमे विधि नहीं है तेपामूज्ववणादिको अन्वयब्यतिरेकसे सिद्ध 
जो साक्षात्कारकी साधनता तादश साधनताकत्व दोनेसे। नचेति | अध्ययनका अभाव होनेपर 
प्रत्यवायश्रवणात्‌ ' योऽनधीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुछते अमम ? ( मनु० २१६) इत्यादि 
प्रत्यवायके अवणसे अध्ययनकी नित्यताकाभी अवगम होनेसे तस्यरअध्ययनविधिको अथोव- 
गमपय्यन्तत्व कैसे है, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अधज्ञानाथथत्व द्दोनेपरभी अध्ययनविधिके 
अंतैयर्थ्यके लिए अधीत वेदसे ही कत्तव्यतवाफो समझकर अनुष्ठित हुआ कमे फडके लिए समर्थ 
होता दै इत्यादिरूप नियमफे आअयणसे अध्ययनके न होनेपर यथो छनित्यादिकमेके अनुध्ानकी 
असिद्धिसे प्रत्यवायके अबणकी उपपत्ति दै । फलतः अर्थज्ञानाथे अष्ययनकोभी फलतः नित्यत्व 
है; ऐसा कोई लोग कहते हैं। ओर दूसरे लोग तो सन्ध्याका उपासन न करनेमें जैसे साक्षात्‌ 
पापका अवण दै तैसे अनष्ययनमें साक्षात्‌ पापका श्रवण द्दोनेसे अध्ययनको डदृष्टायेत्व होने- 
परभी अर्थज्ञानकोमी दृष्टत्व दोनेसे और अपेक्षितत्व द्वोनेसे तादध्येपपिःअपेज्ञानाथेलभी 
अध्ययनको है, इस रीतिसे पशुपु रोडाशादिवत्‌-अध्ययनको उभयायेता दै, यद कहते न उक्त 
इृष्टान्तक्ा स्पष्टीकरण जैमिनीयमीमांसाके वृशमाष्यायके प्रथमपादफे नवम अधिकरणे, और 
चतुर्थाष्यायके प्रथमपादके सप्तम अधिकरणमें देखना चाहिए । और यहाँपर अध्ययनविधिका 
नित्यत्व होनेपर उभयविचार-काण्डद्वयविचारका आक्षेपकत्व देतीनेभी अङ्गीकार किया है, 
यह अयुक्त दै-जिज्ञासासूत्रको मननविधिमूडत्ब कहनेवाळे द्वैवीको तदनइत्वात्‌=अष्ययन- 
विधिको जो उभयविचाराक्षेपकत्व ताइश उभयविचाराक्षेपकत्वका जो अङ्गीकार तादृश अङ्गीका- 
रके प्रति अनव होनेसे। और अयुक्त्शङ्कानिवत्तेक जो मननरूपविचार उस कोभी अध्ययन- 
बिधिसे आश्षिपतल दोनेसे तत्र--गननरुपबिचारमे विभिके वैयर्थ्यसे सूत्रको उक्तमननरूपदिचार- 
मूलत्वफी असिद्धिसे-उत्तस्थढमें उमयविचारसे काण्डद्रयकं बिचारका ग्रहण है और काण्ड- 


१००४ अद्वैतसिद्धि: । [ ज्ञानस्य पुरुषतन्त्रताअङ्गः ] 


द्वयसे-कर्मकाण्ड ओर व्रह्मकाण्डस्ज्ञानकाण्ड इन दो काण्डोंका ग्रहण दै, उपासनाकोभी 
मानसव्यापारत्व होनेसे कर्ममें अन्तभोव है अतः उपासनाकाण्डको प्रथक्‌ नहीं गिना दै । 
इति सरलायां वाचस्पत्युक्तस्वाध्यायविधिविचाराक्षेपकत्वस्योपपत्तिः ॥ 
; अथ ज्ञानस्य पुरुषतन्त्रता सङ्गः । 
यत्तु शब्दजत्ञानस्वरूपमेव श्रवणं विधेयमिति तन्न; आपातदशनस्य तद्विना जाय- 
मानत्वात्‌ । नच तद्भिन्ने ्रतिवाक्यमस्य वाक्यस्यायमरथे इति सिद्धार्थोक्तरूपगुरूपदेशेना- 
नेकशाखास्थवाक्यायैच्वानम्‌ ; येदान्तरूपबाक्यायैविचारस्य सामान्यतः साधनत्वेन प्राप्त- 
त्वात्‌ । नच यथा घटादाबितरमेदे सिद्धेऽपि पृथिवीतरेभ्यो भिद्यत इत्यत्र न सिद्धसा- 
घनम्‌, यथा च स्थानप्रकरणाधिकरणोक्तरीत्या राजसूयान्तगेतेष्टिपशुसोमेपु प्रातिस्विक- 
रूपेण चोदकत इति कर्चव्यतामाप्तवापि राजसूयरूपे तदप्राप्तिः; तथा वेदान्तविचारत्वोप- 
हिते ब्रह्मज्ञानहेतुताया अप्रातेरपूवेबिधितेति-वाच्यम्‌ ; सामान्यतः प्रापसाधनसाध्यभाव- 
मनाइत्य विशेपोपाधिना अप्राप्तताधनलप्राप्तये अपूवैविध्यङ्कीकारे ज्योतिष्टोमादिवाक्यवि- 
चारेऽपि तेन रूपेण तद्ाक्याथेज्ञान मत्यमाप्तसाधनतासिद्धये अपूतेविध्यन्तरकल्पनापत्तः । 
अथ सरलायां ज्ञानस्य पुरुषतन्त्रताभङ्गः । ; 
शब्दसे उत्पन्न होनेवाढा जो ज्ञान तहुप ही श्रवण विधेय है; इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? झापातद््शनको तद्विना-विधिविना जायमानत्व द्दोनेसे नचेति । तद्चिज्ञेच्ञापातद- 
शैनसे भिन्न वाक्यवाक्यके प्रति ' इस वाक्यका ? यहद अर्थ दै, इस रीतिसे सिद्धाथोंक्तिरूप जो 
गुरूपदेश तादृश गुरूपदेशसे जो अनेक शाखास्थितवाक्योंके अर्थका ज्ञान तादृश ज्ञानमें विधि दै, 
नच=ऐसा नहीं दो सकता हे, क्या ? वेदान्तरूप जो वाक्य तादृश वाक्योंका जो अर्थ तादश 
अथेविचारको सामान्यतः साघनच्वेन प्राप्तत्व होनेसे । नचेति | घटादिमें एथिवीतरमेदके सिद्ध 
होनेपरभी “ पृथिवी इतरेभ्यो भिद्यते गन्धवस्वात्‌' यदाँपर जैसे सिद्धसाधन नहीं है, और जैसे 
स्थानप्रकरणाधिकरणोक्तरीतिसे राजसूयान्तगंत दृष्टि पु तथा सोमनामक यागोमें प्रातिस्विक- 
रूपेण-प्रतिव्यक्तिरूपसे भतिदेशसे इतिकत्तंव्यताकी प्राप्ति दोनेपरमी राजञसूयरूपमें इतिकत्ते- 
च्यताकी अप्राप्ति दे, तैसे वेदान्तविचारस्वोपहितमे त्रह्मज्ञानके देतुताकी अप्राप्ति होनेसे अवण 
विधिको अपूवविधिता है, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? सामान्यतः प्राप्त जो साध्यसाधनभाव उस 
साध्यसाधनभावका आदर न कर विशेष उपाधिसे अप्राप्ससाधनत्वकी प्रापतिके लिए अपूवेवि- 
चिका अङ्गीकार दोनेपर ज्यो तिष्टोमादिवाक्यविचारमेंभी तिस खूपसे दद्वाक्याथंज्ञानके प्रति 
बप्राप्तसाधनताकी सिद्धिके लिए अपूर्वविध्यन्तरफे कल्पनाकी आपत्तिसे उक्त राजसूयदृषटान्तका 
स्पष्टीकरण जैमिनीयमीमांसाफे तृतीयाध्यायके तृतीयपादके दुवे अधिकरणमें देखना चादिए। 
« एतेन--निदिध्यासनस्याव्यक्तसभावत्रह्मसात्षात्कारहेतुता नान्यतः प्रापेति स 
ताबदपूवेबिधिः तथा अज्ञातादो श्रवणप्रननयोनिदिध्यासने छिङ्गादेव प्राप्तवपि नियत- 


[ परिच्छेदः ३ ] सरलासम्वलिता । १००५ 


बिपयकनिदिध्यासनविपयगुणान्यगुणेपु लिङ्गेन तयोरपाप्तेः तद्रिपिरप्यपू्षविषिरेष, एवं 
च अ्रवणमननयोनिदिध्यासितव्यगुणांशे दृष्ट्ारेण, अन्यत्र खइएट्वारेण निदिध्या- 
सनाङ्गतेति-निरस्तम्‌ ; श्रवणादीनां निर्गुणविपयतया सगुणविपयत्वाभावात्‌ बिपरीता- 
ञाङ्गिमातस्य स्थापितत्वाच, सूक्ष्माथंगोचरनिदिध्यासनस्य ताइशायब्रिपयकसाक्षात्कार- 
हेतुताया इएत्येनापूवेखामावाच । नतु-अश्न श्रयमाणलिङ्गादेः का गतिरिति-चेत्‌; 
शिलातल्प्रयुक्तक्षुरतक्ष्ण्यवत्‌ कुण्टीभावात्‌ “ जतिलययास्रा वा जुहुया'दित्यादिदाबि- 
वायेबादल्ममेव नच-'पन्यवेश्षितमाज्यं भवति’ विदुपा कर्मकसैव्ये तस्मात्‌ पश्येत्‌ नित्यशः 
इत्यादिना ज्ञानस्यापि विधाने इएमिति-वाच्यम्‌, तत्र तद्धेत्विक्धियसंयोगादेविभेयत्वात्‌ 
अनन्यगत्या लक्षणाया इष्टत्वत्‌। 

एतेनेति । निदिध्यासनको अव्यक्तस्वभाव जो प्रह्म तादश श्रह्मका जो साक्षात्कार 
तादृश साक्षात्कारके प्रति हेतुता अन्यप्रमाणसे नहीं प्राप्त है, अतः निदिथ्यासनकी विधि 
अपूवेविधि हे तैसे अङ्ञातादो=अञ्ञातमे और अमतमें निदिष्यासनके असम्भवसे श्रवणमनन 
इन दोनोंकी निद्घ्यासनमें ठिड्गसे ही प्राप्ति दोनेपरमी नियतविपक ज्ञो निदिध्यासन तादश 
निदिष्यासनके विषय जो गुण उन गुणोंसे अन्य जो गुण उन गुणोंमें ढिङ्गसे तयो!=श्रवण 
तथा मनन इन दोर्नोकी प्राप्ति न दोनेसे तद्विधिरपि=अवण तथा मनन इन दोनों छी विधिभी 
अपूर्वे विधि ही दै, एवश्च=ऐसा होनेपर श्रवण और मनन इन दोनोंको निदिष्यासितब्यगुणां- 
झमें दष्टद्रारसे और अन्पत्र=निदिष्यासनविपयी भूतगुणान्यगुणोंमें अदृष्टद्रारा निदिध्यासनकी 
अङ्गता है यह कथन निरस्त हुआ पतेन शब्दका स्पष्टीकरण करते दैं=्रवणादिको निगुणविप- 
यत्व होनेसे सगुणविपयत्वके अभावसे और विपरीत अङ्घाङ्गिभावफे स्थापितत्वसे-अ्रबण अङ्गी 
है और मनन तथा निदिभ्यासन ये दोनों अङ्ग दै यदद सिद्ध कर चुके हैं, ओर सूद्माथेविपयफ 
जो निदिष्यासन तादृ निदिव्यासनमे ताइशाथे--सूक्ष्मायविपयक साक्षात्कारे प्रत्ति हेतुताको 
दृष्टत्व होनेसे अपूर्वेखके अभावसेमी; शङ्कते नन्विति | अत्रन्तद्विजिक्षासस्व (ते०३।१।१) 
( ओतव्यः ) इत्यादि चाक्याँमें भूयमाणठिङ्गतव्यादिकी क्या गति है, इति चेत. शिळाफे 
ऊपर प्रयुक्त जो कुर उसकी तीदणताकी तरह कुण्ठीभाव होनेसे जर्िळ्ययाम्बा जुहुयात्‌ ? जै० 
१०।८।४ इत्यादिवत्‌ अर्थवादस्व ही दे । नचेति | पत््यवेक्षितमाञ्यं भवति । विदुषा कमेकत्तव्यं 
तस्मात्पश्येत नित्यशः । इत्यादिसे ज्ञानकाभी विधान देखागया है, इति नच वाच्यम्‌, क्यों ! 
तन्र=उकस्वलोंमं तद्वेतुन्‍ज्ञानदेत॒ जो इन्त्रियसंयोगादि तादृश इद्रियसंयोगादिका विधेयत्व 
होनेसे अनन्यगतिसे छक्षणाको इषटस्व दोनेसे। हय 

नच--न विधौ परः शब्दाये इत्यनेन विरोधः गोभिः श्रीणीत मत्सरमित्यादो 
विधिवाक्येईपि लक्षणादशनेन तस्योत्स्गिकतवात; अधेवादाबुरोपेन विधो नै परः 
शब्दा इत्यभकलाच । नच-साक्षत्कतिसाध्यत्वस्य इन्द्रियसम्पयोगेञप्यभाबात्‌ इनदर 


MR स नकली 


१००६ अद्वैतसिद्धि; । [ ज्ञानस्य पुरुपतन्त्रताभङ्गः ] 


यनिष्ठक्रियाद्वारा परम्परया कृतिसाध्यत्वस्प ज्ञानेऽपि सम्भवात्‌ अनिच्छतो दुर्गेन्धादि- 
ज्ञानवत्‌ अनिष्टसम्मयोगस्यापि दशैनाच्च ज्ञानसाम्यंसंप्रयोगस्येति-चाच्यम्‌ ; स्वर्गादाविव 
स्वेच्छाधीत्तकृतिसाध्यत्वस्य विधेयताप्रयोजकस्य ज्ञाने अभावात्‌ , सम्मयोगस्य तु तद्वै 
परीत्येन विशेपात्‌। नच-' भक्षेही!ति भक्षमन्त्रेपु तेरचुनिष्पादितयाऽननुठेयत्वेन तृप्ति- 
प्रकाशकभागस्य तत्र विभज्य विनियोगाभावेऽपि अवेक्षणस्याचुरेयत्वात्‌ तत्मकाशक- 
भागस्य अवेक्षणे विनियोग इति तृतीयाध्यायोक्तिबिरोध इति-बाच्यम्‌ ; इन्द्रियसम्प- 
योगर्पावेक्षणस्य तृघ्यादिवदचुनिष्पादित्राभावेनाबुषऐ्ठेपतया तत्मकाशकभागस्य तस्मि- 
न्विभज्य विनियोग इत्येवंपरत्वात्‌ । 

नचेति। (न विधौ परः शब्दार्थः? इसके साथ विरोध दै, नच-विरोध नहीं दै, कयां ? 
गोभिः=गोदुग्धके साथ मत्सरम्‌=सोमरसको पकावे, इत्यादि विधिवाक्यमेंभी खक्षणाके देखनेसे 
तस्य=उक्त शाव्रवाक्यको औत्सर्गिकत्व होनेसे और अर्थवाद्के अनुरोधसे विधिमं ' पर 
शब्दाय? नहीं होता दै इत्पर्थकत्वसेभी, नचेति । साक्षासक्कतिसाष्यत्वका इन्द्रियसम्प्रयोगमेंभी 
अमाव होनेसे और इन्द्रियनिए क्रियाद्वारा परम्परासे कृतिसाध्यकां ज्ञानमेंभी सम्भव दोनेसे 
और इच्छा न फरनेवालेको जैसे दुरोन्धादिका ज्ञान होता दै, पेसे अनिष्टफे साथ सम्प्रयोगफेभी 
देखनेसे ज्ञानसाम्य है संयोगमें, इति नच वाच्यम्‌, क्‍यों ? स्वगांदिकी तरह विधेयताप्रयोजक 
जो स्वेच्छाधीनङ्कतिसाध्य दे उस छृतिसाध्यत्वका ज्ञानें अभाव होनेसे और सम्प्रयोगमें 
रद्दैपरीत्यप्रयुक्त विशेष होनेसे । नचेति । ' भक्षेः हि? ( जै० ३, २, ९;) इत्यादि भक्षमननोंमं 
तृप्तिफे भक्षणानुनिष्पादित्व द्दोनेसे अननुछेयत्वसे तृप्तिप्रकाशक भागका तत्र=तृप्तिमें विनियोगका 
अभाव द्दोनेपरमी अवेक्षणको अनुछ्ठेयत्व होनेसे त्रकाशकभागस्य=अवेक्षणप्रकादकभागका 
अवेक्ष्णमें विनियोग दै, इस तृतीयाध्यायो क्ति=भेमिनीयमीमांसाफे तृतीयाध्यायके द्वितीय- 
पादके नवमाधिकरणकी उक्तिफे साथ विरोध ह, इति नच याच्यम्‌ , क्यों ? इन्त्रियसम्प्रयोग- 
रूप अवेक्षणमें तृषया दिवत्‌ अनुनिष्पादित्वके अभावसे इन्द्रियसम्प्रयोगरूप अवेक्षणको अनुप्टेयता 
होनेसे अवेक्षणप्रकाशक भागका तस्मिन्‌=इन्द्रियसम्प्रयोगरूप अवेक्षणमें विभागकर विनियोग 
है, इत्याकारक अथैपरत्व दोनेसे इस विपयका स्पष्टीकरण उक्तस्थलमें द्रष्टव्य दे । 

यच्च-एकश्रोत्रगतानेकगकारेपु बुधुत्साप्रयनाभ्यामभीएगकारज्ञानद्‌शेनेन ज्ञान 
स्यापि विधेयत्वमिति, तन्न; अनभिमतविपयवेमुख्यस्येव बुभरुत्साप्रयत्नासाध्यतया ज्ञानं 
अति तयोरभ्रयोजकत्वात्‌। नच-“यदेव विद्यया करोती'ति विद्याया अङ्गत्वश्रबणात्‌ अवि- 
हितस्य चाह्ठत्वानुपपत्त्या विद्याया विधेयत्वमिति-तराच्यम्‌ ; तस्य वाक्यस्योद्वीयोपासना- 
प्रकरणस्थतया तत्रत्य विद्यापदस्य उपासनापरतया विहितत्वेनाङ्गत्वाविरोधात्‌ , “तन्निर्धा- 


__ रणानियमस्तइ'रित्यत्र विद्याया अङ्घावबद्धाया अङ्गत्वनिरासेऽपि न बिधेयत्वहानिः । 


[ परिच्छेद: ३ ] सरलासम्वलिता | १००७ 


नबु-यथा दुगेन्धादिल्ञानस्पेच्छाविपयलाभावेडपि ब्रह्मज्ञानस्य तद्विपयत्वं यथाच ज्ञाना- 
न्तरस्य नियमाष्ासाधयत्वेऽपि ब्रहाजञानस्य तत्साध्यर्ल यथापपैतादिज्ञानस्य नयनो- 
न्मीलने सति प्रयक्नान्तरनिरपेक्षत्पेजपि धुवारुन्पत्यादिबाने तत्सापेक्ष् तथातिसूक्ष्म- 
प्रह्मज्ञानस्य इच्छाप्रयत्नसाध्यलसम्भव इति-चेन्न । 

_ ओर जो कहा है कि-एकश्रोत्रगत अनेक गकारो बुभुत्सा तथा प्रयत्न इन दोनोंसे 
एक गकारका ज्ञान देखनेसे ज्ञानकोभी विधेयत्व है, तन्न; वह ठीक नहीं, क्‍यों ? अनभिमत 
जो विषय तादश विपयसे जो वैमुख्य उस वैमुख्यको ही वुभुस्साप्रयत्नसाण्यस्व दोनेसे ज्ञाने 
प्रति तयो;ऱ्युभुत्सा तथा प्रयत्न इन दोनोंको अजनकत्व दोनेसे नचेति | यदेव विद्यया करोति 


“(छा० १।१।१० ) इस रीतिसे बिद्यामेँ अङ्गत्वके अवणसे और अविद्वितमें अङ्गी अनुपपत्तिसे 


विद्याको विधेयत्व है, इति नच वाच्यम्‌ ; कयां ? तस्य=उक्तवाक्यको उद्रोथोपासना प्रकरणस्थत्व 
दोनेसे तत्रत्यविद्यापदको उपासनापरत्व होनेसे विह्वितत्वेन अद्भत्वके अविरोधसे । ' तन्निर्धारणा- 
नियमस्तइष्टेः? ( वे० ३।३।४२ ) यहॉपर अङ्गावबद्ध विद्यामें अङ्गका निरास होनेपरभी 
विधेयत्वकी हानि नहीं दै । शकते नन्विति । जैसे दुगेन्धादिज्ञानमे इच्छाविपयत्वका अभाव 
दोनेपरभी अक्षज्ञानको तद्विपयत्वम्‌=इच्छाविपयत्वर दै । और जैसे जञानान्तरमें नियमाहष्टसे 
असाध्यत्व होनेपरमी ब्रहमज्ञानमें नियमादृ्टसाथ्यत्व दै । और जैसे पर्वता दिज्ञानमें नयनोन्मीलनफे 
दोते हुए प्रयत्नान्तरनिरपेक्षत्व द्दोनेपरभी घुवके तथा अरुन्धत्यादिके ज्ञानमें प्रयत्नान्तरसापेक्षत्व 
है, वैसे अतिसूक्ष्म जो ब्रहम उस ब्रह्मफे ज्ञानमें इच्छाप्रयत्नसाध्यत्वका सम्भव है, इति चेन्न; क्यों ! 

प्रामाणिकदृष्टविजातीयकिचिद्धर्मदशनेनाम्रामाणिकवेजात्यस्य कल्पयितुमशक्य- 
त्वात्‌ , प्रयत्ान्वयव्यतिरेकयोश्र॒ ज्ञानसाधनजनने उपक्षीणतया ध्रुवारुन्धत्यादिनिदश- 
नान्यथासिद्धतया तन्यायेन ब्रहाज्ञाने कृतिसाध्यत्वस्य वक्तुमश्क्यत्वाच । नच-शाख्रा- 
ज्ञानस्य नियमेन पुंतन्त्रत्वदशनात्‌ ब्रह्मणश्च शास्रायेत्रात्‌ तज्ज्ञानस्य पुंतन्त्रत्वमिति- 
वाच्यम्‌ , तत्रापि ज्ञानसाधनस्यैव पुँतम्त्रखात्‌ । यञ्च मशस्तामसतज्ञानयोविधिनिरेधद्‌- 
शने तदपि प्ञानकारणविषयकमेत्र । यञ्च इच्छादिना उत्पच्तिनिरोधयोरनुभव, सोऽपि 
करणव्यापारविपयक् एवं । नच एवं नामादिषु ब्रह्मोपासनायां त्वया वेथेयत्ये नाडी- 
कृतायां तन्त्रं न सिध्येत्‌ तत्रापि मनोधारणादेरेव पुंतन्त्रत्वस्य वक्तु शक्यत्यादिति- 
वाच्यम्‌ „ ज्ञानविध्युक्ताचुपपत्तेसतत्राभायेन निरोधादीनामन्यपरलस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ | 
नच-उत्तज्ञानर्पश्रवणादिष्वतिप्रय्षसाध्यलस्यानुभवसिद्धल्ात्‌ विधेयस्वमिति-वाच्यम्‌, 

थासिद्धेरुक्तत्वात्‌ । 

“me जो र उससे विजातीय जो किश्थित्‌ घर्म तादृश धर्मदर्शनसे अप्नामा- 
णिकवैजात्यको कल्पना करनेके लिए अझक्यत्व होनेसे, और प्रयतनफे अन्वयब्यतिरेकोंको 


ज्ञानसाधनके उत्पादनमें उपक्षीणत्व होनेसे घुवारुन्धत्यादि निदर्शनफे अन्यथा सिद्धत्वसे, „ 


१००८ अद्वेतसिद्धिः । [ ज्ञानस्य पुरुपतन्त्रतामङ्ग: ] 


तब्यायसे श्रह्मज्ञानमे कृतिसाध्यत्वको कहनेके लिए अशक्य होनेसे, नचेति | शास्त्रप्रतिपाद्य 
जो अर्थ तादृश अर्थविषयक ज्ञानको नियमसे पुमधीनत्व देखनेसे त्रह्मकोभी शाख्नार्थत्व होनेसे, 
तज्ज्ञानस्यस्‌त्रह्मज्ञानको पुंतन्नत्व है इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? तत्रापि-शाल्रार्थज्ञान स्थलमेंभी 
ज्ञानसाधनको दी पुंतन्नत्व ददोनेसे। और जो प्रशस्तज्ञानमें विधिद्शेन है और अप्रशारतज्ञानमें निपेध 
दर्शन है वही ज्ञानकारणविपयक ही है । और जो इच्छादिसे ज्ञानमें उत्पत्ति तथा निरोध 
इन दोर्नोका अनुभव है वहभी करणव्यापारचिपयक ही दै | नचेति। ऐसा माननेपर तुमसे 
विधेयत्वेन अङ्गीकृत जो नामादिमें ग्रझोपासना है, उस त्रह्मोपासनामें पुंतळ्रत्व न सिद्ध होगा, 
बहाँपरभी मनोघारणादिको ही पुंतन्रत्वको फहनेफे लिए शक्यत्व दोनेसे; इति नच वाच्यम्‌ ; 
क्यों ? ज्ञानविधिमें उक्त जो अनुपपत्ति उस अनुपपत्तिका वहाँपर अभाव होनेसे निरोधा- 
दीनाम्‌=इच्छाधीनत्वेन अनुभूय निरोधोत्पत्त्यादिका अन्यपरत्व कहनेके लिए अशक्यत्व होनेसे । 
नचेति। उक्त जो ज्ञानरूप अवणादिक हें उन अवणादिकोंमें अतिप्रयत्नसाथ्यत्वको अनुभव- 
सिद्धत्व दोनेसे अवणादिरूप ज्ञानमें विधेयत्व दै, इति नच वाच्यम्‌ क्यों ? अनुभवकी अन्यथा 
सिद्धिको अनुपदमेव उक्तत्व होनेसे । 

नच--त्वयापि निदिध्यासनस्य परोक्षब्वानसन्तानरूपस्य विधेयत्वं वदता सन्ता- 
निनां ज्ञानानामपि विघेयत्वमङ्कीकत्तेव्यमेब तद्विधाने सन्ततिविधानाबुपत्तेरिति- 
वाच्यस्‌ आहत्तिगुणयोगस्पेव विधेयत्वात्‌ उपनिपदमावतेयेदित्यत्रेव नच-श्रवणादेः ज्ञाना- 
नात्मकत्वे श्रवणं यावदज्ञानमित्यज्ञानविरोधित्वस्म॒ते! भ्रवणेनाज्ञान निटृत्तमित्यनुभवस्य 
चानुपपत्तिरिति-वाच्यम्‌; आहृत्तिगुणयोगवाक्यार्यप्रमित्युपयुक्ततात्पयेनिणेयद्वारा उप- 
क्रमादिलिङ्गविचारात्मकश्रवणादेरङ्ञानादिविरोधितया स्मृत्यनुभवयोरुपपत्ते; । “विज्ञाय प्र- 
ज्ञां कुरवीते'त्यादो ज्ञानविधाबुक्तानुपपस्या प्रज्ञाशब्दस्य विचारछाक्षणिकत्वोपपत्तेः | नच 
स्वया विधेयत्वेनाज्गीकृतस्य ध्यानस्य ज्ञानभिन्नत्ये तस्य स्वविषये व्यवहारजनकत्वं न 
स्यादिति-वाच्यम्‌ ; तदन्यज्ञानेनेब तत्कारणतयाऽऽ्वश्यकेन तद्विपये व्यवहारोपपत्तेः 
प्रमाणबतोश्स्य गोरतरस्यादोपत्वात्‌ । 


नचेति । परोक्षन्ञानोंका सन्तानरूप जो निदिध्यासन दै उस निदिश्यासनके बिधेय- 
स्वको कहनेवाळे तुमसेभी सन्तानिरूपज्ञानोंका विधेयत्व अवश्य अङ्गीकरणीय दै, तद्विधाने 
सन्तानिरूपल्ञानॉंका विधान न होनेपर सन्ततिफे विधानकी अनुपपत्तिसे, इति नच वाच्यम्‌; 
क्याँ ! आवृत्तिरूप जो गुण उसके योगको ही विधेयत्व होनेसे-* उपनिपद्मावतयेत्‌ ? यहाँकी 
तरह । नचेति | अवणादिको ज्ञानात्मकत्व न होनेपर ¦ श्रवणं यावदज्ञानं ? इस अज्ञानविरो- 
घित्नकी स्सृतिकी और ' अ्वणेन अज्ञानं निवृत्तम्‌ ? इस अनुभवक्री अनुपपत्ति दै इति नच 
बाच्यम्‌ क्‍यों ? आव्रत्तिगुणयोगसम्वन्थि जो वाक्य तादृश वाक्यप्रतिपाद्यार्थविपयक जो प्रमिति 


४ « वाद प्रमिति-उपयुक्त जो तात्पयेनिणय तादश निणयद्वारा उपक्रमादिखिङ्गविचारात्मक्र 


£ 


[परिच्छेद ३] सरखासम्बलिता । १००९ 


अवणादिको जज्ञानविरोधित्व होनेसे स्टति तया अनुभव इन दोनोंकी उपपत्ति है अतः | और 
* विज्ञाय प्रज्ञां बुर्बीत ! ( वृ० ४।४।२१ ) इत्यादिमें ज्ञानविधि द्वोनेमें उक्त अनुपपत्ति है अतः 
प्रज्ञाशबदफो विचारमें छाक्षिणकत्व मानना युक्तियुक्त दै । नचेति | तुमसेभी विघेयत्वेन 
अङ्गीकृत जो ध्यान है, उस थ्यानको ज्ञानभिन्नत्व होनेपर तस्य-ध्यानको स्वविपयमें व्यवद्दार- 
जनकत्व न होगा, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ! तत्कारणतया-ध्यानविपयकव्यवहारकारणस्वेन 
आवश्यक तद्न्यनटध्यानान्यज्चानसे ही तद्विपये=ध्यानविपयमे व्यवद्दारकी उपपत्तिसे प्रमाणबत्‌ 
इस गौरवको अदोपत्व होनेसे । 

अतएव ध्यानविपये जानामीत्यनुभवस्मरणे तद्धिलनज्ञानप्रयुक्ततया व्याख्याते । 
तस्याभिध्यानादिति शृतो ध्यानस्य म्रायाख्याविद्यानिवपेकत्वेऽपि तदुक्तिः ध्यानानन्तर- 
भाविसाक्षात्कारद्ाराभिप्रायेति न तया विरोधः । यचूपासीतेसयुपत्रम्य “ य एबं वेदे त्यु- 
पसंहारेण त्वयापि विभेयत्वेनाङ्गीकृतायाश्नुपासनायां विदिधातुप्रयोगेण उपासनायाः 
ज्ञानत्वावगमात्‌ अत्रापि ज्ञानलं न विधेयत्वविरोधीति तन्न; उक्तानुपपस्या विदेस्तत्रा- 
मुख्यत्वेनेव ज्ञानत्वागमकत्वात्‌ धालनेकायेल्वेन वा। नच-मानतन्त्रतापात्रेण कथमपुं- 
तन्त्रता प्रतिग्रहीत्रादितन्त्रस्यपि दानादेस्तइसेनादिति-ताच्यम्‌; नदान्यतन्त्रतामात्रेणा- 
विधेयत्वं बूमः किन्तु पुमिच्छाभियेत्कारणे सति अन्यथा कतुमशक्यत्वात्‌ । 

इत्यद्वैतसिद्धौ शानस्य पुरुपतन्त्रतामङ्गः ॥ 

अतएव्‌=उक्तस्थलमें च्यानभिन्नज्ञानके स्वीकारसे दी व्यानविपयविपयक “ जानामि ? 
यहद अनुभव और स्मरण ये दोनों तद्धिन्न-ध्यानभिन्नज्ञानप्रयुक्तत्येन व्याख्यात हुए “ तस्या- 
भिध्यानम्‌ ? ( वेश १।१०) इस ञुतिमें ध्यानको मायाख्य अविद्याका निवत्तेकत्व न होने- 
परभी जो तदुक्तिः=ष्यानको मायाख्याविद्याके निवर्चेकस्वकी उक्ति दै वह थ्यानके बाद 
दोनेवाळा जो साक्षात्कार तादश साक्षात्कारी भ्यानको मायाख्याविद्या निवत्तकत्वा भिप्राया हैः 
खानन्तर भावि साक्षात्कारद्वारा ध्यान अविद्याका निवत्तेक दै, एतद्भिप्रायवाळी वह श्रुति दै 
अतः उसके साथ विरोध नहीं । ' उपासीत ' यहद उपक्रमकर ' य एवं वेद? इस उपसंद्दारसे 
वुमसेभी विधेयत्वेन अङ्गीकृत उपासनामें विदिधातुके प्रयोगसे उपासनाके ज्ञानत्वका अवगम 
होनेसे अन्यत्रमी ज्ञानल विघेयत्वका विरोधी नहीं दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न, क्यों! उक्त अलुः 
पपत्तिसे विदिको तत्ररूध्यान में अमुख्यत्वेन ही ज्ञानत्वका अगमकत्व होनेसे, या घातुओंका 
अनेकार्यत्व होनेसे । नचेति | प्रमाणाधीनत्वमात्रसे पुरुपतत्रताका अभाव कैसे दै-प्रतिप्रदी- 
त्रादितन्रवानादिमेंभी पुरुपतन्त्रता=विधेयत्व देसनेसे, इति नच वाच्यम्‌ , क्यों ! अन्यतत्न- 
तामात्रसे हम अविधेयत्व नहीं कहते दें किन्तु कारणे सतित्कारणके ददोनेपर पुरुपेच्छाओसे 
अन्यथा करनेके लिए जो अशक्य दै “तेन इति शेपः ? उससे अविघेयत्व कहते हैं । 

दति सरलायां ज्ञानस्य पुरुषतम्त्रतामङ्गः ॥ 
१२७-१२८ 
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१०१० बदरैतसिडि। ` [ज्ञनबिधिभङ्ग ] 


अथ ज्ञानविधिभङ्ग; । 

विश्च विधीयमानं ज्ञाने कि शाब्दं कि वा तदभ्यासः यद्वा तच्वमनपेक्ष्यारोपित- 
विपयतया ध्यानं; किंवाऽपरोक्ष्फलकं जञानान्तरम्‌ । नाद्यः; कर्मकाण्ड इव ग्रहीतसङ्गतेः 
स्वतः सिद्धत्वेन कृत्यसाध्यतया विध्यविपयत्वात्‌। नच-कर्मकाण्डेऽप्यापातजन्यस्य स्वतः 
सिद्धत्वेऽपि विमशेजन्यस्य कृतिसाध्यत्वम्‌ , अन्यथा अध्ययनविधेरुचरक्रतुविधेरवा तदा- 
क्षेपकता न स्यादिति-वाच्यम्‌ ; तञ्जनकविचार एव विधेयताप्रयोजकक्ृतिसाध्यत्वपयेव- 
सानेन ताइशङ्गानेऽप्यसम्भवात्‌ । न द्वितीयः; स कि मोक्षाय विधीते । साक्षात्काराय वा । 
नाद्यः,तस्य नैयोगिकत्वेन स्वगोदिवद नित्यस्रापातात्‌। नच वन्धध्वंसस्य नेयोगिकत्वेऽपि 
ध्वंसत्वात्‌ श्रुत्यादिवलाच नित्यत्वोपपत्तिरित्ति-वाच्यम्‌ , नहि मन्नय इव त्वन्नयेऽपि 
वन्धध्वंसमात्रं मुक्ति! किन्तु लोकान्तरभासतिः; तस्याश्चक्तदोपतादबस्थ्यापत्तिः। नचाना- 
हत्तिभृत्या नित्यत्वम्‌ ; “ तद्यथेह कमेचितो लोकः क्षीयते एवमेवाप्रुत्र पुण्यचितो लोकः 

क्षीयते ? इति श्रुत्या नेयोगिकस्यानित्यत्वावगमात्‌ । 

अथ सरलायां ज्ञानविधिभङ्गः । 
किञ्च=भौरभी वक्तव्य दे, विधीयमान ज्ञान क्या शाब्द है या शाब्दज्ञानका अभ्यास 
है या तत्त्वकी अपेक्षा न कर आरोपितविपयत्वेन ध्यान दै, अथवा आपरोक्ष्यफळक ज्ञानान्तर दै । 
नाद्य'=प्रथमपक्ष नहीं वन सकता दै, क्यों ? गृहीतपदपदार्थसङ्गतिक पुरुपको कर्मकाण्डकी नाई 
शाब्दज्ञानको स्वतः सिद्धत्व होनेसे शाब्दज्ञानके विष्यविपयत्वसे। नचेति । कर्मकाण्डमेंभी आपा- 
तजन्यज्ञानको स्वतः सिद्धत्व होनेपरभी विमशेविचारजन्यकों कृतिसाध्यत्व है । अन्यथा अध्य- 
यनविधिको या उत्तरक्रतुविधिको तदाक्षेपकता=विचाररूपविमर्शाक्षेपकता न होगी, इति नच 
वाच्यम्‌ ; क्यों १ तज्जनकविचारे एव=ज्ञानजनकविचारमे ही विधेयताग्रयोजककृतिसाष्यत्वके 
पय्यंवसानसे ताहश-उक्तविचारजन्यज्ञानमें ऋृतिसाध्यत्वफे असम्भवसे। न द्वितीयः= 

पक्षमी नहीं बन सकता है; क्यों? सस्वह्‌ अभ्यास क्या मोक्षके लिए विद्दित दोवा है या 
साक्षात्कारके लिए । नाद्यः=मोक्षफे लिए अभ्यास विहित होता दै यह प्रथमपक्ष नहीं बन 
सकता दै, तस्य=्मोक्षको तयो गिकत्वेन=भभ्यासजनियोगजन्यत्व होनेसे स्वगादिवत्‌ मोक्षे : 
अनित्यत्वके आपातसे; वन्धष्वंसको नियोगजन्यत्व द्दोनेपरभी घ्वंसत्व होनेसे और श्रुत्यादिके 
वळसे नित्यत्वकी उपपत्ति है; इति नच वाच्यम्‌. क्योंकि मन्मतकी तरह त्वन्मतमें बन्धष्वंसमात्र 
मुक्ति नहीं दै किन्तु अन्यछोककी प्राप्तिरूप है और खोकान्तरकी प्रारुप मुक्तिमें तो उक्त 
दोपके तादवस्थ्यकी आपत्ति है | अनावृत्तिश्रुतिसे ' तेपां न पुनरावृत्तिः? (वृ० ६, २, १५; ) 
पतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवावर्त्त नावत्तन्ते (छा०४।१५।६) नच पुनरावत्तेत (छा० १५।१) 
छोकान्तरकी प्राप्तिरूप मुक्तिको नित्यत्व है । नचन्नहीं दे, क्यों ? तद्मथे्द कर्मचितो छोकः 


` , शीयते (छा० ८।१६ ) इत्यादिश्रुतिसे नियोगजन्यके अनित्यत्वका अवगम होनेसे । 


€ 


[ परिच्छेदः ३ ] सरळासम्वलिता । १०११ 


नचैतच्छुतिविरोधेन तस्यानित्यत्ाबोधकल्ं; * यत्‌ कृतकं तदनित्यम्‌? इति 
युक्‍त्युपोद्ळिततया प्रावल्यात्‌ । न दवितीयः; तत्‌ कि दएफलकपदृष्टफछकं वा । नायः, 
परोक्षज्ञानाभ्यासेन त्नसाक्षाक्तारादशनात्‌ । न द्वितीयः; प्रमाणायत्तत्वात्तस्य | अत" 
एव न तृतीय; | ध्यानस्य ज्ञानरुपत्वाभावाश्व न चतुर्थ; शब्दस्यापि प्रामाण्याभावापातात्‌ 
ब्रह्मणि प्रमाणीभूतज्ञानकतैज्यतायामेव भामाण्यात्‌ । नच महातात्पर्यमादाय ब्रह्मण्यपि 
प्रामाण्यम्‌ , ताइशल्लानस्थापि प्रमाणात्ततया विधिफलत्वात्‌ । तस्मात्‌ पल्यवेक्षितमा- 
ज्ञानस्याविधानात्‌ ध्यानस्यापि विज्ञानव्यतिरेकसाधनात्‌ सूक्ष्मशास््राय- 
बुद्धो कृत्यन्वयव्यतिरेकयोस्तत्साधनविपयतयान्यथासिद्धत्वाच नासङ्गानं विधातु 
सक्यते । तदेवं श्रवणस्य ज्ञानर्पत्ये विधेयत्वाचुपपत्तिः तस्मात्‌ ज्ञानविजातीये श्रवणम्‌ , 
अपरोक्षज्ञानननकशब्देतिकत्तेव्यतारूपविचारात्मक॑ मनननिदिध्यासनाङ्गकं प्रमेयारगम 
प्रत्यक्ञतया प्रधानभूतमपरोक्षज्ञानफलकतया विधीयत इति सिद्धम्‌ । 
इत्यद्वेतलिद्धो शञानविधिभङ्गः। 
नचेति । एतच्छुतिविरोधेन-अनावृत्तिथृतिविरोबसे तस्य=उक्तश्चुतिवाक्यक्रो अनि- 
त्यत्वका अबोधकत्व है, नच=अनित्यत्वका अवोघकत्व नहीं दै, क्यो ! “यत्कृतकं तदनित्यम्‌ ? 
इत्याकारक युफिसचिवत्वेन * तद्मथेह कर्मचितो लोकः ? ( छा० ८।१।६ ) इत्यादि वाक्यका 
प्रावल्य होनेसे, न द्वितीय;-साक्षात्कारके लिए अभ्यास दै, यद्द द्वितीयपक्षका द्वितीयदइलमी 
ठीक नहीं यह अभ्यास साक्षात्कारके प्रति दृष्टविधया हेतु दै या जदृष्टविघया, नाग्र;-प्रथम 
पक्ष नहीं बन सकता है-क्यों ? परोक्षन्ञानाभ्याससे तच्त्रसाक्षात्कारफे अदशेनसे । न द्वितीयः= 
द्वितीय पक्षभी नहीं बन सकता है, क्यों तस्य-उत्तसाक्षात्काररूपफलको प्रमाणायत्त्रात्‌= 
प्रमाणमात्रजन्यत्व दोनेसे=मात्रपद्से अभ्यासञन्य अदृष्टके अपेक्षांकी व्यवच्छित्ति की अतएव 
साक्षात्कारके प्रति दृष्टविधया या अदृष्टविधया देतुत्वके अभावसे ही तृतीय पश्षमी नहीं बन 
सकता है, ध्यानको ज्ञानरूपत्वके अमावसे दी तृतीयपक्षमी नहीं बन सकता दै । न चतुधै$= 
अप ोक्षफकज्ञानान्तररूप चतुर्पक्षमी नहीं बन सकता दै क्‍यों ! शब्दकेमी ब्रह्म प्रामाण्या- 


` आवके आपातसे । ग्रमे प्रमाणीभूत जो ज्ञान उसकी कर्चब्यताम ही प्रामाण्य दोनेसे। 


नचेति । मद्दातात्पयेको लेकर ब्रहमेभी प्रामाण्य दै नच=ऐसा नहीं ददो सकता है, क्यो ? 
ताइशज्ञानस्पापि-विधेयत्वा भिमतज्ञानको भी प्रमाणायत्तसप्रयुक्त विधिफडत्व दोनेसे, तस्मात्‌= 
८ पत्न्यवेक्षितमाज्यम्‌ इत्या दिमेभी ज्ञानका अविधान होनेसे और घ्यानमेंमी विज्ञानफे भेदका 
साधन होनेसे, और सूक्ष्मशालाथेबुद्धिमें तिके अन्वयव्यपिरिकोंको तत्साघ न=पूइमशास्राथे- 
विपयक्रबुद्धिसाघनविपयत्वेन अन्यथा सिद्धत्व होनेसे, आस्मज्ञानविधानकरनेफेडिए शक्य “नहीं 
दै । सो इस रीतिसे अवणको ज्ञानरूपत्व होनेपर विघेयत्वकी अनुपपत्ति दै । तस्मात. सेक्षान- 


| 


१०१२ उद्दैतसिद्धि: । [ शब्दादपरोक्षोपपत्तिः ] 


विजातीय और अपरोक्षज्ञानजनक जो शब्द तादरा शब्दकी इतिकचेव्यतारूप विचारात्मक 
और मनन तथा निदिध्यासन ये दोनों अङ्ग हैं जिसके एवम्भूत और प्रमेयावगमके प्रति 
अङ्गतया=करणतया प्रधानभूत जो अवण वह अवण अपरोक्षज्ञानफछकतया विहित होता दै ॥ 
इति सरळायां श्ञानविधिभङ्गः । 
अथ इाग्दाद्परोक्षोपपत्तिः । 

ननु--कथमपरोक्षज्ञानजनकत्वं शब्दस्य ? मानाभावादिति-चेन्न; “ तद्धास्य 
विजज्ञौ तमसः पारं दश्षयती'्यादेः * वेदान्तविज्ञानसुनिश्चिवार्था ' इत्यादेश्च मानत्वात्‌ , 
पूवेवाक्ये तज्जनकापरोक्षङ्गानस्योपदेशमात्रसाध्यत्वोकतेः,दवितीयश्रुतौ शब्दज्ञानस्य विपदेन 
विशेपविपयत्वस्य लाभात्‌ सुपदेनापरोक्षत्वोक्तः । नच विजज्ञावितीत्यादे! परोक्षज्ञाने- 
नापि चरितार्थता “ तमसः पारं दश्चयती'तयुत्तरवाक्यस्तरसेन अपरोक्षङ्ञानपरत्वसिद्धेः । 
नच गाममारगोपदेषटरि गरामं दशयतीतिवत्‌ परम्परया प्रयोजकतयोपचारः साक्षात्साघ- 
नत्वे वाधकाभावेन तस्यात्रान्याय्यत्वात्‌ , उपदेशातिरिक्तकारणस्य नारदसनत्कुमारा- 
ख्यायिकायामप्रतीतेश्च । नच मनसेवानुदरषट्यमित्यादिश्चुतिविरोधः; तस्याश्रित्तेकाम्यप- 
रत्वात्‌ । नच-सुपदस्यामामाण्यशङ्कविरहपरत्वेन द्वितीयवाक्ये न तेनापरोक्षरूपताप्राप्ति 
अन्यथा येदान्तवोध्यस्य विचारकचेब्यतादेशवापरोकषत्वापातादि ति-वाच्यम्‌ ; निश्चितप- 
देनेवाप्नामाण्यशक्काविरद्दादेळेव्धतया सुपदस्यातत्परत्वात्‌ । 

अथ सरलायां दान्दाद्परोक्षत्वोपपत्तिः। 

शङ्कते नन्विति | शब्दको अपरोक्षज्ञानका जनकत्व केसे है ? प्रमाणका अभाव दोनेसे; 
इति चेन्न; क्यों ? 'तद्धात्य विजिज्ञो? ' समसः पारं दुशेयति ? (छा० ७।२६।२) इत्यादिको और 
* वेदान्तविज्ञानसुनिञ्चिताथोः ' ( झुं० ३।२।६ ) इत्यादिको प्रमाणत्व दोनेसे, पूवेवाक्ये- 
तद्धास्य=अस्य उद्दालकके तत्‌-दिस उपदेशसे-' तत्त्वमसि ? इस उपदेशसे विजिज्नो-आत्माको 
जाना खेतकेतुने इत्यथंक पूर्ववाक्यमै तञ्जनक--फलजनक जो अपरोक्षज्ञान तादृ अपरोक्षज्ञानको 
उपदेशमात्रसाध्यत्वकी उक्ति होनेसे । द्वितीयश्रुतो-वेदान्तविज्ञानसुनिश्विता्था: (मुं० ३।२।६ ) 
इस द्वितीय श्रुतिमे शाब्दज्ञानमें विपदसे विशेयविपयत्वका छाम होनेसे सुपद्से अपरोक्षत्वकी 
हो उक्तिहोनेसे। नचेति । ` विजिज्ञौ ! इत्यादिकी परोक्षज्ञानसेभी चरितार्थता दै। नच= 
परोक्षज्ञानसे चरिताथता नहीं दै क्‍यों ? “ तमसः पारं दरशयति '=तमसः=अन्ञानपरयुक्तसे 
विलक्षण सवोधिध्ानानवच्छिन्न आनन्दको दशयति-साक्षात्कारकराठा है । इस उत्तरवाक्यके 
स्वरससे झपरोक्षज्ञानपरत्वकी सिद्धिसे। नचेति । मामके मार्गा उपदेश देनेवाळा जो पुरुप 
हृ उर्से जैसे “ आम दुशयति शव्यहव परम्परया प्रयोजकतया उपचार होता दै, तैसे यहाँपरभी 
परम्परया प्रयोजकतया उपचार है, नच-ऐसा नहीं हो सकता है, क्यों ? साक्षात्साधनत्वमें 


CR सरडासम्वलिता । १०१३ 


चाघकके अभावसे तस्य-परम्परया प्रयोजकतयोपचारको यहाँपर न्यायापेतस्त्र होनेसे | और 
उपदेशसे अतिरिक्त कारणी नारद्सनखुमारफी आख्यायिकामे प्रतीति न दोनेसेभी । नचेति। 
* मनसैवाजुद्रटव्यम्‌ ( वृ० ४।४।१९ ) इत्यादि झुतिके साथ विरोध है; नच-विरोध नहीं 
दै, क्यों ! तस्याः-उक्त भुतिफो चित्तैफाम्यपरत्य दोनेसे ।नचेति=्सुपद्स्प=सुनिश्रितार्थाः= 
=सुपद्स्य=सुनिश्चितार्थाः 

एतद्धटकसुपदुको अप्रामाण्यशक्ञाविरद्परत्व होनेसे द्वितीय वाक्‍्यमें-देदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था: 
इस वाक्यमें तिस सुपद्से अपरोक्षरूपताकी प्राप्ति नहीं दै, अन्यथा वेदान्तयोष्य विचारकर्च- 
व्यादिकेभी अपरोक्षत्वका आपात होनेसे अधैपद्को सन्निदितवेदान्तमात्रार्थव दोनेसे विचार- 
कर्त्तव्यादिकोभी सन्निद्दितवेदान्तमात्रार्थपरत्व होनेसे अपरोक्षस्वकी आपत्ति है। इति नच 
वाच्यम्‌, क्यों १ निश्चितपद्से दी अप्रामाण्यशक्षाविरद्दादोको रब्घत्व दोनेसे सुपदको 
मतत्परत्व द्दोनेसे । 

नापि वेदान्तवोध्यस्य ब्रह्मातिरिक्तस्याप्येवमापरोक्ष्यापत्तिः । अपदस्य मुख्यतः 
तासपयैविपयपरत्वात्‌ वेदान्तवोध्यताया ब्रह्ममात्रपयेवसन्नत्वाच | एवमनुमानमप्यत्रमा- 
नम्‌ । अपरोक्षत्वं तत्तमस्पादिवाक्यजन्यज्ञानह॒त्ति, अपरोक्षज्ञाननिष्ठात्यन्ताभावाभतियो- 
गित्बात्‌ ज्ञानत्ववत्‌ । नच-कमेकाण्डजन्यज्ञानदत्तीत्येवमपि साध्येतेति-वाच्यम्‌ ; विप- 
क्षवाधकसत्वासत्त्वाभ्यां विशेषात्‌ | तथाहि-तत्त्वमस्यादिवाक्यस्यापरोक्षज्ञानाजनकत्वे, 
अपरोक्षभ्रमनिटत्तिने स्यात्‌ । नच मनसेवापरोक्षज्ञानम्‌ ; मनसः कुत्राप्यसाधारण्येन 
ममाकरणत्वामावात्‌ , आत्मनः स्वप्रकाशत्वात्‌ सुखादीनां साक्षीवेद्यत्वात्‌। नच अब्दे 
अपरोक्षज्ञानजनकत्वतत्‌ अन्यत्राक्ठूपमेव मनसि तत्करपनी यम्‌ | एवं हि सर्वोशस्यैत्र मनसि 
कहप्यत्वेन विशेषात्‌ । नचैवं ज्योतिष्ठीमादिविषयक-कर्मकाण्डजन्यज्ञाने कस्पकपस्ति | 
तत्रहि कल्पनीयम्‌ अचुष्ठानाय वा फलाय वा । नाद्यः परोक्षज्ञानादेवतत्सम्मवात्‌ । तत 
शवानुष्टानात्‌ फळसिद्धेने द्वितीयोऽपि। नच विमतः शब्दों नापरोक्षपीहेतुः शद्धत्वात 
इति प्रतिसानधम्‌ दशमस्त्वमसीत्यादावे व्यभिचारात्‌ । 

और वेदान्तबोष्य त्रह्मातिरिक्तकोभी इस रीतिसे आपरोक्ष्यक्री आपत्ति नहीं है, अर्थ 
पदको मुख्यतः तातपस्येविपयपरत्व नेसे, और वेद्वान्तबोध्यताको ब्रह्ममात्रमें प्येवसम्नत्व 
दोनेसेभी । इसी रीतिसे अतुमानभी अत्र=्न्दके अपरोक्षज्ञानजनकत्वमे प्रमाण है । अपरो- 
षत्व, ततत्वमस्यादिवाक्यञन्य जो ज्ञान उस झञानमें वृत्ति है अपरोक्षज्ञाननिष्ठ जो अत्यन्ताभाव 
तादृ अत्यन्ताभावका अप्रतियोगील दोनेसे, ज्ञानत्ववत्‌ । नचेति । अपरोक्षत्व कमेकाण्डजन्य- 


ज्ञानम वृत्ति है-अपरोक्षज्ञाननिष्तात्यन्ताभावका अप्रतियोगित्व होनेसे ज्ञानलबत्‌ इस रीतिसेभी 
साधित होगा, इति नच वाच्यम्‌ क्यों? विपक्षमें बाधकके सत्त्वे और विपक्षमें वांधकके 


असत्वसे विशेष दोनेसे । तथाहि--उक्ताथंको दिखाते हे-तरवरमस्यादि वाक्यको अफ्रोक्ष- 


ज्ञानका अजनकत्व होनेपर उस ज्ञानसे अपरोक्ष भ्रमकी निश्वत्ति न दोगी। मनसे अपरोक्ष - 


१०१४ अद्वैतसिद्धि: । [ शब्दादपरोक्षोपपत्तिः ] 


ज्ञान दोता है; नच=ऐसा नहीं कहना, क्‍यों ? मनको कहींपरभी असाधारणरूपसे प्रमाकरणत्व 
न होनेसे आत्माको स्वप्रकाशत्व होनेसे, और सुखादिको साक्षिवेद्यल्व होनेसे । नचेति। 
शब्दम जैसे अन्यत्र अलप अपरोक्षज्ञानजनकत्व कल्पनीय हे, तैसे अन्यत्र अक्ल ही अपरो- 
क्षज्ञानजनकत्व मनमें कल्पनीय है; नच-ऐसा नहीं कहना, क्यों? एवं हि-ऐसा होनेपरभी 
सर्वाशको ही मनमें कल्पनीयत्व होनेसे विशेष दै, अत$=मनक़ो करणत्व और मनोजन्यज्ञानमें 
अपरोक्षत्व ये दो पदार्थ तुम्हारी रीतिसे कल्पनीय होंगे, और हमारी रीतिसे शब्द्मै करणत्व 
तो क्लप ही है केवल शब्दजन्यज्ञानमें अपरोक्षस्व कल्पनीय है अतः अस्मदीयपक्षका आश्रयण 
करना उचित है । नचेति। इस रीतिसे ज्योतिष्टोमादिवाक्यजन्यज्ञानमें अपरोक्षत्वका कल्पक 
नहीं दै, तत्र हिज्यो तिष्टोमा दिविपयककमैकाण्डजन्यज्ञानमें कल्पनीय अपरोक्षत्व अनुष्ठानके 
लिए होगा, या फलके लिए होगा । नाय!=अनुष्ठानके लिए होगा यह प्रथमपक्ष नहीं घन 
सकता दै; क्यों ? परोक्षज्ञानसे ही अनुछानका सम्भव होनेसे । और परोक्षज्ञानसे सिद्ध 
दोनेवाले अनुष्ठानसे ही फळकी सिद्धि दोनेसे, द्वितीयपक्षमी ठीक नहीं | विमत शब्द अप- 
रोक्ष ज्ञानका हेतु नहीं है, शब्दत्व दोनेसे, ज्योतिष्टोमादिशब्दबत्‌ यह प्रतिसाधन दै, नच= 
प्रतिसाधन नहीं है, क्यों ? ' दृदामस्स्वमसि ? इत्यादिमें ही व्यभिचार दोनेसे । 
नच--तत्रापीन्द्रियमेव करणं इब्दस्तत्सदृकारीति-चाच्यस्‌ कचित्‌ वहुलतमे 
तमसि छोचनहीनस्यापि तद्वाक्यादपरोक्षश्रमनिवत्तेकस्य दशमोऽस्मीत्यपरोक्षज्ञानस्य 
दशेनात्‌ । यत्रापीन्द्रियसद्भावः; तत्रापि तदभ्रयोजकमेब । नच-धमेवांस्त्वमसि पर्वतोऽ- 
झिमानित्यादो बिशेष्यापरोक्षत्वेऽपि विशेपणपारोश्यवत्‌ अत्रापि दशमत्वे पारोक्ष्यप- 
स्लिति-बाच्यम्‌ ; अत्र परोक्षत्वे अपरोक्षश्रमानिशृत्तिप्रसङ्ात्‌ | ननुएवमपि शब्दस्या- 
परोपषज्ञानजनकत्वं कि स्वाभाविक उतापरोक्षविपयनिमित्तकम्‌ । नाद्यः अतिप्रसङ्गात्‌ । 
न द्वितीयः; जीवाः परमात्मनो न भिद्यन्ते आतमत्रादित्यादिना जायमानानुमितेः 
श्रवणात्‌ प्रागापततो वेदाम्तजन्याया भापाम्रयन्धजन्याया अनधीतवेदान्तनन्याया ऐक्य- 
रीतेश्रापरोक्ष्यापातात्‌-श्रवणनियमादेरनियमात्‌ । किंचाथेस्यापरोक्ष्य न तावदपरोक्ष- 
बुद्धिनिपयत्वरूपम्‌ ; ब्रह्मण्यस्य सस्वेऽपि दशमत्वादावभावात्‌ चेत्रापरोक्षज्ञाने मैत्रस्य 
शब्दादिना आपरोक्ष्यादशेनाच्च । 
नचेति । तत्रापि=* दशमस्त्वसि ? इत्या दिस्थलमेंभी इन्द्रिय द्वी करण है. शब्द इन्द्रियका 
सहकारी दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? कहींपर सूचीमेद्य अन्धकारमें लोचनहीनस्य= 
बहिरिन्द्रियसन्निकपशषन्यपुरुपकोभी तद्वाक्यात्‌--दशमस््वमसि इस वाक्यसे अपरोक्ष्रमनिवत्तेक 
५ दृशामोऽरिमि ? इत्याकारक अपरोक्ष ज्ञानको देखनेसे ' और जहाँपर इन्द्रियका सद्भाव है ? 
सहदपरभी तत्‌=इन्त्रिय अप्रयोजक ही दै । नचेति | ' घमेबाला तू दै ? ' पवत अभिवाल्य दै ? 


. इत्यादि स्थम पुरुपपवतरूप विशेष्यका अपरोक्षत्व द्दोनेपरभी जसे धरमवन्हिरूप विशेषणका 


॥ ॥ 


75 परिझेदः ३] सरलासम्बलिता । १०१५ 


पारोक्ष्य दै तेसे अन्रापि=' दशमस्त्वमसि › यहाँपरभी दशमल्वमें पारोक्ष्य रहो; इति नच 
वाच्यम्‌ क्यों ? अत्र=दरामत्वांमं परोक्षत्व होनेपर अपरोक्षश्रमकी अनिवृत्तिफे प्रसङ्घसे । 
नन्तिति । ऐसा होनेपरभी शब्दको अपरोक्षज्ञानजनकत्व क्या स्वाभाविक है अथवा अपरो- 
क्षविपयनिमित्तक दै । नाद्य;-प्रथमपश्ष नहीं बन सकता है, क्यों ? अतिप्रसब्बात्‌-स्वगोडरित 
इत्यादिकोभी अपरोक्षज्ञानजनकत्वके प्रसङ्गसे न द्वितीय/-द्वितीय पक्षमी ठीक नहीं, क्‍यों ! 
जीव परमात्मासे भिन्न नहीं दै, आत्मत्यसे इत्यादिसे जायमान अनुमितिफे आपरोक्ष्यफे 
आपातसे, और श्रवणसे पूर्व आपाततः वेदान्तजन्यप्रती तिके, और भापाप्रवन्थजन्यप्रतीतिके तथा 
अनधीतवेदान्तजन्यप्रतीतिके आपरोक्ष्यके आपातसे श्रवणनियमादिफे अनियमकी आपत्तिसे । 
किभ्य अधेनिष्ठ आपरोक्ष्य अपरोक्षयुद्धिविपयत्वरूप नहीं वन सकता है, प्रहामे इसफा सत्त्व 
होनेपरभी दशमत्वादिमं अभाव द्दोनेसे, और चेत्रीयापरोक्षज्ञानमे मैत्रको शब्दादिसे आपरो- 
क्यफे अदुशनसेभी । 


नाप्यपरोक्षव्यवद्दारविपयस्म्‌ ; व्यतहारापरोक्ष्यस्य तादृग भेद विपयकत्व रूपत्वे 
अन्योन्याश्रयात्‌ , अपरोक्षोऽयमिस्येवं रूपत्वे अज्ञानादृते$पि तदभावात्‌ , लयापि न 
प्रकाशत इत्यादिव्यवहारायेमेवावरणकल्पनात्‌ , उक्तव्यवहारयोग्यत्वरूपत्वे व्यवहितघटे 
शब्दादपरोक्षज्ञानपसज्ात्‌ , अपरोक्षज्ञानजन्यत्वरूपत्वे च वक्ष्यमाणपक्षान्वर्भावात्‌ । 
तस्मादथेस्यापरोक्षधी विपयत्वमेवापरोक्षत्वं वाच्यम्‌ , । तत्र चेतज्ज्ञानविपयत्वेन तदुक्ता- 
वन्योन्याश्रयः; ज्ञानान्तराभिप्राये तु केपांचिदपरोक्षे स्वर्गादावस्माकं शब्दादपरोक्षधी- 
्रसङ्कात्‌। एकपुमभिप्रायेतु पूर्वापरोक्षे शब्दादिना इदानीमपरोक्षवीमसझात्‌ । एककाला- 
मिप्राये प्रत्यक्षाशें लिङ्घाच्छदाद्रा आपरोक्ष्य स्यादिति चेन्नः ये शाब्द्बोधमादाय 
यस्य वोध्यत्वं तत्साक्षात्काराय तदभिन्नार्थावगाहित्वनिमित्तकमित्युक्तदोपानवकाशात्‌ । 
नच-पएवं मत्यक्षान्तर्भावः शब्दस्य स्यादिति-वाच्यम्‌ ; वोद्रघभिन्नाथेकशब्दातिरिक्तत्ये 
सति प्रस्यक्षप्रमाकरणलस्य प्रत्यक्षस्यान्तमवि तन्त्रखात्‌ । 

[पीति । अपरोश्षव्यवद्दारविपयत्वरूपभी अर्थेका आपरोक्ष्य नद्दीं यन सकता दै. 
sind आपरोक्ष्यको तात वित वा 
विशेषविपयकत्वरूपत्व दोनेपर अन्योन्याश्रय दोनेसे और | क्षोऽयम्‌ ८ इत्याकारकस्य 
ददोनेपर अज्ञानसे आवृतमेंभी उक्तब्यवद्दाराभावसे तुमसेभी “न प्रकाशते i 2020 
ही आवरणका कल्पन दोनेसे । और पक्तिव्यवहारयोग्यत्वरूपत्व छ. रोनेपर स र 
शब्दस अपरोक्षज्ञानके प्रसङ्गसे । और । जरोषा महा | लेप 
बक्ष्यमाणपश्चमें अन्तर्भाव होनेसे । फछत अपरोक्षथी विपयत्यरूप ल स्र र 
कहना चादिए तत्र च-उक्तविधभपरोक्षलमें तो एतउज्ञानविपयत्येन=जिस ज्ञानफे अपरे 


बनिर्वचनफे लिए विपयापरोक्षत्व निरुक्त होता दै तज्ज्ञानविपयत्येन तदुक्तौविपयापरोक्षत्वकी ~ 


१०१६ मट्वैतसिद्धिः । [ शब्दादपरोक्षोपपृत्ति: ] 


उक्ति होनेपर अन्योन्याश्रय दैनतज्ञानका अपरोक्षत्व अपरोक्षविपयकज्ञानत्वेन है. और 
विपयका अपरोक्षत्व अपरोक्षतज्ज्ञानविपयत्वेन दै, अतः अन्योन्याश्रय दै, और ज्ञानान्तरमें 
अभिप्राय होनेपर तो किन्दी छोगोंको अपरोक्ष जो स्वर्गादि ताद॒श स्वगौदिमै हमलोगोंको 
शब्दस अपरोक्षघीका प्रसङ्ग होनेसे और एक पुरुपका अभिप्राय होनेपरतो पूवेकाळमें अपरोक्ष 
हुए पदार्थमें इदानीं कालमें शब्दादिसे अपरोक्षधीका प्रसङ्ग होनेसे, और एककाळका अभिप्राय 
होनेपर तो प्रत्यक्ष अप्रिमें ढिङ्गसे या शब्दसे आपरोक्ष्य होगा, इति चेन्न क्यों ! यस्य= 
जिस प्रमाताको जिस शाब्दबोधको छेकर बोदूत्व दे तदभिन्नार्यावगाहिनिमित्तमू- 
तदृभिन्नार्थविपयकञज्ञानत्व तत्साक्षारकारकत्व दै इस रीतिसे उक्तदोपके अनवकाशसे । एवम्‌= 
शब्दको प्रत्यक्षज्ञानजनकत्व होनेपर शब्दका प्रत्यक्षमं अन्तभोव हो जायगा, इति नच 
वाच्यम्‌; क्यों ? बोद्धथभिन्नायैकशब्दातिरिक्तत्वे सतित्वोद्धा-प्रमातासे अभिन्नार्थक जो 
शब्द दे तादृशा शब्दमेदविशिष्टप्रत्यक्षप्रमाकरणत्वको प्रत्यक्षके अन्तर्भावमे तम्नत्व होनेसे । 

नचु--मनसैबाबुद्रएव्यमित्यद्रिव मनःकरणताप्रतिपादकस्य भछृते अभावात्‌ 
अनोपदेशिकं ब्दस्य साक्षात्कारकरणलमिति-चेन्न; “ तं त्वोपनिपदं पुरुष पृच्छामी- 
त्यादो!तत्रसाधुरिति तदन्यासाधुत्वे सति तत्साधुत्वरूपसाध्वयेविहिततद्धितशुत्या एव 
मानत्वात्‌ । ननु मनसः करणत्वेऽपि औपनिपदत्वस्य निदिध्यासनापेक्षिततया अन्यथा- 
सिद्धिः, न; “ यन्मनसा न मनुत? इति मनसः करणत्वनिषेधात्‌ । नच “ यतो वाचो 
निवत्तेन्तः इति शब्दस्यापि करणत्वानुपपत्ति!; औपनिपदलश्रुत्यजुसारेण तस्याः शक्त्या 
अवोधकत्वपरत्वात्‌ । तदुक्तं-चकितम्रभिधत्तेश्चतिरपि, इति । नच-पनसैवालुद्रएव्यमि- 
तितृतीयाश्रुत्यचुसारेण न मनुत इत्यस्यैवापकमनोविपयतयाऽन्यथानयनसाम्यमिति- 
वाच्यम्‌; एवं साम्येऽपि मनसः करणत्वे ह्यधिककल्पना | शब्दस्य करणत्वे त्वल्पकल्पनेति 
विशेषात्‌ । तस्मात्‌ तत्वमस्यादिवाक्यस्यापरोक्ष्ञानजनकत्वाद्‌विद्यानिद्ृस्यात्मकमोक्षसा- 
धनब्रहमसाक्षात्काराय मननाद्ङ्गकं श्रवणमरङ्कि नियमविधिविपय इति सिद्धम्‌ ॥ 

इत्यद्वैतसिद्धो शम्दाद्‌परोक्षोपपत्तिः । 

शङ्कते नन्विति | ' मनसैवानुद्रष्ठव्यम्‌ ' ( वृ० ४, ४, १९) इत्यादिको जैसे अपरोक्ष 
ज्ञानमें मनःकरणताका प्रतिपादकत्व दै, तैसे शाब्दमें करणताप्रतिपादकका प्रकृतमें अभाव होनेसे 
शब्द्का साक्षात्फारके प्रति करणत्व अनौपदेशिक दे, इति चेन्न; क्‍यों ? “तं त्वौपनिषदं पुरुषं 
एच्छामि ' (यू० ३।९२६) इत्यादिमें ' तत्र साधुः ? अष्टाव्यायी अ० ४ पा० ४ सू० ९८ 
इस सूत्रस तद्न्यासाध्यत्वे सति=उपनिपत्करणकस्वरूप जो साथ्वर्थ ताइश साष्वर्थमें विद्वितओो 
तद्धित प्रत्यय तादश तद्धितप्रत्ययरूप अुतिको ही प्रमाणत्व होनेसे । नन्त्रिति | मनको करणत्व 
होनेपरुभी औौपनिपदत्वको निदिष्यासनसे अपेक्षितत्व होनेसे अन्यथा सिद्धि है, न-औपनिप- 
दृस्वकी अन्यथा सिद्धि नहीं दै क्‍यों ? 'यन्मनसा न मनुते? (केन ३।५) इससे मनके करणस्वका 


[परिच्छेदः ३ ] सरलासम्बलिता । म १०१७ 


निषेध दोनेसे । नचेति । ' यतो वाचो निवत्तेन्ते ! ( ते० २।४।१) इस निषेधसे शब्दकेसी 
करणत्वकी अनुपपत्ति दै; नच-अनुपपत्ति नहीं दे; क्‍यों? औपनिपद्त्वशुत्यनुसार तस्याः= 
यतो वाचो निवर्तन्त । इस थुतिको शब्दको शक्तिसे अबोषकल दे, एतदर्भपरत्व होनेसे । सो 
कह्दा दै>भुतिरपि-शुतिभी चकितिम-शक्तिविना अभिधत्तेन्योधन करती दै । नचेति | 
मनसैवाजुद्रएव्यम्‌ एतद्वटक तृतीयशुत्यतुसार “न मनुते ! इस वाक्यको दी अपक्षमनोविपय- 
तया+रागद्वेपाद्ययलिप्तमनो विपयत्वेन जो अन्यथानयन तादृ अन्यथानयनका साम्य दै इति 
नच वाच्यम्‌, क्यों ? उक्तविध साम्य होनेपरभी मनके करणत्वमे अधिक कल्पना करनी पडती 
दै और शब्दके करणत्वयें अल्प कल्पना दै इस विशेपसेन्मनको साक्षात्कारफे प्रति हेतु माननेमें 
दो कल्पनायें करनी पडती हैं, मनके करणत्वकी कल्पना और साक्षात्कारके प्रति द्ेतुलल; और 
शब्दको साक्षात्कारके प्रति द्वेतुत्व माननेमे केबल साक्षात्कारके द्वेतुत्वकी ही कल्पना करनी 
पडती है करणत्व तो उभय कल्प ही है यह विशेष है।फलितार्थको दिखलाते हैं,-तस्मादिति । 
तस्मात्‌ तत्त्वमत्यादिवाक्यको अपरोक्षज्ञानजनकत्व दोनेसे अविद्यानिद्रत्यात्मक जो मोक्ष उस 
मोक्षका साधन जो त्रह्मसाक्षात्कार उस साक्षाकारके लिए मननायङ्गक अवणरूप अङ्वि नियम- 
विधिका विपय है । यह सिद्ध हुआ ॥ 


इति सरलायां शब्दादपरोक्षोपपत्तिः ॥ 
बिखेश्वराख्यस्य गुरोः प्रसादाददेतसिद्धिमेधुमरदनस्य । 
अभूदभूमिः खछु दूपणानां गुणेरमेयेरवगुम्फित श्री; ॥ 
ससंभ्रममपेक्षया , परगुणोन्नतिईःसहा, नितान्तमनपेक्षया निजपुमथेहानिः परा । अतः 
सुमतयो यथानययुपेक्ष्य दुमेत्सरं प्रयोजनवद्यानुगाः कुरुत मत्कृतो सत्कृतिम्‌ ॥ 


इति भीमत्परमदंसपरिवाजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्यतीभीच रण शिष्य 
श्रीमधुसदनसरस्वतीविरचितायामदेतलिद्धी धवणादि- 
निरूपणं नाम तृतीयः परिच्छेदः ॥ 


श्रीविश्वेश्वरसरस्वतीनामक ुरुकी कृपासे अमेय शुणोंसे अवगुम्फितन्ग्रतिपादित दै 
्रह्मविद्यारूप श्रीजिसमें एवम्भूत औमधुसूदन सरस्वतीकी अद्वैतसिद्धि दूषणोंकी अभूमि हुई दैन 
महती कृपासे अनेक गुर्णोसे विभूषित अथ च दोपरहित इस अन्थको मधुसूदन 

सरस्वती बना सके हैं । प्रे्षाबान्‌ पुरुषोंको धैर्यसे यह मन्थ देखना चाहिए इस अको दिख- 
खाते ६-ससम्भ्रममपेक्षपा=एकदम सादर देखनेसे परगुणोंकी उन्नति दुःसह दोगी ओर 
एकदम न देखनेसे आत्मीयपुरुपायेकी महती दानि होगी; अतः प्रयोजनवश्चादुगाः=अयोजन 
नाम है प्रकतमेन्मोश्षका, प्रयोजन दै, वशमें जिसफे उसका नाम दै प्रयोजनवश अर्थात्‌ तस्वज्ञान 


RRR स्स खळा ससख 


१०१८ अद्वेतसिद्धि: । [ शब्दादपरोक्णोप्रपत्तिः ] 


तदनुगामिना-तत्त्वजिज्ञामु सुमतिळोग यथानयं उदुर्मत्सरमुपेश््य-रिक्तस्य जन्तोजातस्य 
गुणदोपमपश्यतः । विलव्धा वत केनामी सिद्धान्तविपयम्रहाः । ¦ खण्डन द्वितीय परिच्छेद ? इस 
खण्डनोक्तिके अनुसार साम्यभावसे आत्मीयभावको भावितकर प्रत्कृतो-इस प्रस्तुत मत्कृति- 
परिष्कृतसंग्रहम सत्कारको करें ॥ 
इति थरीरमेश्वरदत्तशमेबिरचितायां सरळायां धवणादिनिरूपणं 
नाम तृतीयः परिच्छेदः ॥ 


र 
चतुर्थः परिचछेदः । 
अथ अविद्यानिवृत्तिनिरूपणम्‌ । 

ननु--सुक्तिस्तावद्विद्यानिदत्तिनेसम्भवति । तथाहि-सा किमात्मरूपा तद्धिज्ञा 
वा, नाः असाध्यत्वापत्तेः द्वितीये कि सती मिथ्या वा आथे अद्वतहानिः, द्वितीये 
अविद्यातत्कार्यान्यतरत्वापत्तिरिति-चेत्न;चरमट््युपटक्षितस्यात्मनोजज्ञानददनिरूपत्वात्‌ । 
तथाचोपलक्षणसाध्यतयेव मुक्तेरपि साध्यता । नचोपलक्षणनिहृस्या मुक्तेरपिनिदत्तिः 
पाके निदृत्ते$पि पाचकानिद्रच्तिद्शनात्‌ । तदुक्त-निटत्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनोप- 
छक्षितः । उपछक्षणानाशेऽपि स्यान्युक्तिः पाचकादिवत्‌। इति नच टत्युपठक्षितस्य 
पश्चादिव पूवेमपि स्तेन । मोहकालेडपि तद्धान्यापत्तिः; पूवेमसिद्धस्योपलक्षणतायोगात्‌ 

नहि पाकसम्वन्धातूर्व पाचको भवति तथा व्यवहियते वा । 

अथ सरलायामविद्यानितरृत्तिनिरूपणम्‌। 
मङ्गलाचरणम्‌ ॥ 
या मुक्तिददेतुरबिचिन्त्यमद्दात्रतात्वमभ्यस्यसे सुनियतेन्द्रियतरत्रसारेः । 
मोक्षायिभिर्मुनिभिरस्तसमस्तदोपैर्वि्ासि सा भगवती परमा हि देवि॥ 

शकते नन्विति । अविद्यानद्ृत्तिरूप मुक्ति नहीं बन सकती दै । तथादि-सा-वह 
अविद्याकी निवृत्ति क्या आत्मरूप है, या आत्मासे भिन्न दै, नाद्र;-भात्मरुप है यदव प्रथमपक्ष 
नहीं बन सकता है; क्यों ? असाध्यत्वकी आपत्तिसे=्आतमा नित्यपदार्थ दोनेसे असाध्य दै. 
एवम्भूत आत्मस्वरूपनिशृत्तिकोमी नित्यता होगी और नित्यता होनेपर साध्यस्वकी अनुपपत्ति 
है ।द्वितीयेऽपि=आस्मासे भिन्न अविद्याकी नित्रुत्ति दै, इस द्वितीयपक्षमेंभी वदद निश्चत्ति सती 
है या मिथ्या; आद्ये=सती दै इस पक्षमें अड्रेतकी हानि दै=आत्मासे भिन्नको आत्मसत्ता 
समानसत्ताकत्व हो जानेसे अद्वैतकी द्वानि दे, और द्वितीय पक्षमें अविद्या और अविद्याक्रा 
कार्य्य=अविद्या और अविद्याका घ्वंस इन दोनोंमें अन्यतरकी प्राप्ति दै-भविद्याफी निश्नत्तिकी 
* निवृत्ति होनेपर अविद्याकी आपत्ति है, अन्यथा अविद्यानिद्ृत्तिकी आपत्ति दै इति चेन्न; क्यों १ 
चरमबृत्तिसे उपछक्षित जो आत्मा वाश आस्माको अज्ञानद्दानिरूपत्व होनेसे, फलत; चरम- 
बृत्तिरप उपलक्षणकी साध्यत्व दोनेसे दी मुक्तिमंभी साध्यल दै । नचेति=चरमन्रृत्तिरूपोप- 
ढक्षणकी निवृत्तिसे मुक्तिकीभी निश्वत्त ह नचस्डपलक्षणकी निवृत्ति होनेपर मुक्तिकी नितवतत 
नहीं दै, क्यों ? पाकेनडपटक्षणरूप पाकके निवृत्ति दोनेपरभी पाचककी अनिशरूि देखनेसे 
- तस्वप्रदीपिकाके चतुर्थ परिच्छेदमे मोहस्य=अरवियाकी 


CN रि चित्सुखा चा य्येने 
तदुक्तमून्सो कदा द स असल्य है। और दपसक्षणका नाश होनेमरभी पाचकादिवत्‌ मुक्ति 


निवृत्ति ज्ञातत्वेनोपल 


१०२० अद्वैतसिद्धिः । [ भविद्यानिवृत्तिनिरूपणम ] 


रहेगी । नचेति-इत्युपछक्षित आत्माका पश्चादिव=दृत्तिके पश्चातृकी तरद्द वृत्तिसे पू्वेमेभी 
सक्तहोनेसे अज्ञानकालमँसी अज्ञानके हानिकी आपत्ति है, नच=ऐसी आपत्ति नहीं है, क्यों ? 
पूदेमे असिद्धपदार्थको उपलक्षणत्वके अयोगसे क्‍योंकि पाकके सम्बन्धसे पूवेमे पुरुष पाचक 
नहीं होता है अथवा पाचकत्वेन व्यवहृत नहीं होता है । 
यज्ञ--पाककर्दल्वमेव पाचकत्वं तदा अपचति तत्मयोगो भूतपू्वन्यायेनोपचा- 
रिकः; यदि तु पाककदेतावच्छेदकावच्छिननतव तत्कदत्वातयन्ताभावानधिकरणल्व वा, 
तद्यमपि पश्चादस्ति । नचेवं युक्तावास्मातिरिक्तं योग्यत्वादिकमस्ति चिन्मात्रं तु प्राग- 
प्यस्ति इत्यसाध्यतापत्तिः, पाकोपलक्षितत्ववत्‌ हस्युपलक्षितत्वस्याधिकत्वे सविशेपता- 
पत्तिः इति तन्न; उपलक्ष्यस्वरूपस्याध्यत्वेऽपि उपलक्षणगतसाध्यत्वोपपत्तेः घटाकाशे 
उत्पत्तिवत्‌ । यद्वा अविद्यानिदत्तिस्तद्रिरोधिटत्तिरेव यावत्कार्योत्पत्तिविरोधिकायेमेव 
ध्वेस इत्यङ्घीकारात्‌ | नच दत्तो नष्टायां विरोधिनः कार्यान्तरस्यानुदयात्‌ तदापि ध्वंस- 
सत्पेन स न ध्वंस इति-वाच्यम्‌ ; यावद्विरोधिकायोंदयमेव तथात्वात्‌ यावद्विमागं तस्य 
ध्वेसरूपत्वेषपि विभागध्वंसस्याधिकरणतारूपतावचरमटत्तिर्पयन्त बिरो धिकायेरूपत्वेञपि 
ध्वंसस्य चरमहृततिध्वंसस्याधिकरणरूपतैब । 
यत्त्विति । पाककतृतवमेव=पाकजनकङ्खाश्रयत्वही यदि पाचकत्व आपको विवक्षित 
है, तब तो जिसकालमें पाक नहीं करता है उसकालमें तत्मयोग-पाचक शब्दका प्रयोग 
अष्टाधिकारपुरुपमें ' दण्डनायकः? इस प्रयोगकी तरह भूतपूर्वन्यायसे हे, फलतः पाचक 
दृष्टान्त नहीं दो सकता है=जिसकालमें आप उसका दृ्टान्तरूपसे उपन्यास करते हैं उस 
समय उसमें पाचक शब्दकी मुख्यद्वत्तिसे प्रवृत्ति ही नहीं दे; और यदि पाककर्तृतावच्छेदकाव- 
च्छिन्नत्वरूप या कतृ्वात्यन्ताभावानभिकरणत्वरूप पाचकत्व विवक्षित हो तो वे दोनों पाक- 
सम्बन्धसे पश्चात्‌ हैं परन्तु इस रीतिसे मुक्तिमें मुक्तात्मासे अतिरिक्त योग्यत्वादिक नहीं है और 
चिन्मात्र तो मुक्तिसे प्रथमभी दे, इस रीतिसे असाष्यताकी आपत्ति है, और पाकोपलक्षितत्व 
जैसे पुरुषमें एक अधिकधर्म है, तैसे मुक्तात्मामें वृत्त्युपळक्षितत्वको अधिकत्व होनेपर सवि- 
शेपताकी आपत्ति दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यो ? उपछक्ष्यस्वरूपको असाध्यत्व दोनेपरभी 
उपढक्षणगत साध्यत्वकी उपपत्तिसे, जैसे स्वरूपसे घटाकाशकी उत्पत्ति न द्दोनेपरभी घटकी 
उत्पत्तिस उसमें उत्पत्तिभावका, व्यवहार दोता है । अथवा अविद्याकी निह॒त्ति तद्विरोधि= 
अविद्याबिरोधिदृत्ति दी है यावत्कार्योत्मत्तिविरोधिकायम्रेब"कार्यकी उत्पत्ति जबतक होती 
है तबतक विरोधि जो काय्ये वही ध्वंस दै-द्रैत जबतक स्थित दै तबतक बिरोधिकार्यका नाम 
वंस है । नचेति | दृत्तिके-झज्ञानविरोधिशत्तिके नष्ट होनेपर विरोधिकायीन्तरके अनुदयसे 
तदापि=उसकालमेमी ध्वेसका सत्त्व होनेसे स न ध्वंसः=वद विरोधिकाय्यध्वंस नहीं दै, यदाँपर 
० “स? इस तत्यदको ध्वंसरूपविशेषणलिद्वुमाहित्व है-जैसे कि-शैत्य हि यत्‌ सा प्रकृतिजेलस्य 


[ परिच्छेद: ४ ] सरलासम्वलिता । १०२१ 


यहाँपर विशेषणरूप जो प्रकृति तहिट्ठमहित्व तत्द्को दै, इति नच-वाच्यम्‌, क्यों ! 
यावद्विरोधिकर्ोंद्यमेव-विरोधिकार्यकी स्थिति 523 है ततक दी तथालात्‌-- 
विरोधिकाय्येके ध्यंसत्वका स्वीकार होनेसे यावद्विभागें>जशबतक विभाग है तत्रतक तस्य्‌= 
विभागको ध्यंसरूपत्वेजपि-संयोगध्वंसरूपत्व होनेपरभी जैसे विभागके ध्यंसकी परमाण्वा दिरूप 
अधिकरणस्वरूपता दै तैसे ध्युंसस्य-पूर्ववनत्तिदश्यप्यंसको विरोधिकायेरूपल होनेपरभी 
चरमक्वत्तिके घ्वंसको अधिकरणस्वरूपता ही है । 
ननु-इयं प्रक्रिया किमन्यत्र इहैव वा। नाथय:-विम्बप्रतिबिम्वेक्याज्ञाननिह त्तिरपि 
ज्ञाततदेक्यरूपेति तदैक्यधीकाले सोपाधिकतद्नदेश्रमोपादानाज्ञानानुरच्ययोगात्‌ । नान्त्यः; 
नियामकाभावात्‌ । नचेह निरत्ते्नताधिष्ठानातिरिक्ते विश्वमिथ्यात्वश्रुतिपर्यालोचनया 
निहत्तेरपि निहक्ष्यापत्तिनियामिका; तस्याः ज्ञानाद्विश्वनिटत्तिपरत्वेन स्वतात्ययेवि- 
पयनिष्टत्तीतरमिथ्यात्वपरत्वादिति-चेन्न, न तावदाद्ये दोपः, सोपाधिकश्नमे उपाधि- 
विरहकालीनस्येव तस्य तथात्वात्‌ । नापि द्वितीयः; नेति नेतीतिथ्वुतेः स्वासस्पेनात्मा- 
तिरिक्तसबैनितत्तावेब तात्पर्यात्‌ । नच दृच्युपलक्षित आत्मा जीबन्युक्तावप्यस्तीति तदापि 
मोक्षापत्तिः, गुक्तिमात्रापादनस्पेएलात्‌, परममुक्ते्रमसाक्षात्कारोपलक्षितासमस्त्रसूप- 
त्वेन तदापादकाभावात्‌ । नच चरमसाक्षात्कारनिएचेरात्मत्वे साध्यत्वापत्ति;; अविद्या- 
निहत्तेरसाध्यत्वे5्परहत्त्यापत्तिवत्‌ अत्र तदभावात्‌ । 
नन्विति । इये प्रक्रिया=अज्ञानकी निवृत्ति ज्ञात-अधिष्ठानरूप है, यह प्रक्रिया क्या 
अन्यत्रभी दै, अथवा प्रकृतमें ही दै । नाद्यः=प्रयमपक्ष नहीं बन सकता दै, क्यों ? बिम्बप्रति- 
विम्वके ऐक्याज्ञानकी निवृत्तिमी ज्ञात जो तदेवयर-विम्बप्रतिविम्बैक्य तद्रूप दै, अतः बिम्ब- 
्रतिविमबेक्यधीकालमें सोपाधिक जो तद्लेदभ्न॒म-विम्बप्रतिविम्वमेद्भम उसका उपादान जो 
अज्ञान तादश अज्ञानकी अनुवृत्तिके अयोगसे । नान्त्य=प्रङृतमें दी यद प्रक्रिया दे यद 
अन्तिमपक्षभी ठीक नहीं; क्यों! नियामकके अभावसे नचेति | इह-प्रछतमें नित्रत्तिका ज्ञाता- 
घिष्ठानसे अतिरेक होनेपर विश्वमिध्यात्वभुतिके पथ्योडोचनसे निद्वत्तिकेभी निवृत्तिकी आपत्ति 
दै, यहद आपत्ति ही निवत्त ज्ञाताधिप्तानरूप दै, इस अर्थमे नियामिका दै, नचन्यह्‌ नियामिका 
नहीं दो सकती दै क्‍यों? तस्याः=विश्वमिध्यात्वश्चतिको ज्ञानसे विश्वनित्ृत्तिपरत्व होनेसे 
खतात्पर्यकी विपयीभूत जो विश्वकी नित्वत्ति उस निवृत्तिसे जो इतर उस इतरका जो भिथ्यात्व 
तादृशमिथ्यात्वपरत्व होनेसे इति चेन्न; क्‍यों ? न तावदाबे दोपः=आदयपकषमे दोप नहीं दै 
सोपाधिकभ्रममें उपाधिविरद्दकाठीन जो ज्ञाताधिधान वादश ज्ञाताधिष्ठानको वक 
स्तिख्पत्त दवोनेसे । नापि द्वितीय:-द्वितीय दोपमी नहीं दे, बर्या! “नेति नेति? 
त्त ) इस तिके खारस्यसे आत्मातिरिक्त सबैकी निवृत्तिम ही तात्य होमेसे । 
रोति | इषि आत्मा जीवन्सुक्मिभी दे अतः उस कालमेमी-नौवन्सुक्तिकालमेभी 


| 
| 


१०२२ अद्वैतसिद्धिः । [ भविद्यानिवृत्तिनिरूपणम्‌ ] 


मोक्षकी आपत्ति दे; नच-ऐसी शङ्का नहीं करना क्यों? उस कालमें मुक्तिमात्रके आपादनको 
इष्टत्व द्दोनेसे । ओर परममुक्तिको चरमसाक्षात्कारोपलछक्षित जो आत्मा तादृश आत्मस्वरूपत्व 
होनेसे तदापादक-परमसुक्तिके आपादकके अभावसे । परमसाक्षात्कारकी निव्रत्तिको आत्मत्व 
होनेपर असाष्यत्वकी आपत्ति दै, नच-ऐसी शङ्का करनेकी. जरूरत नहीं क्यों? अविद्याकी 
निशवत्तिको आत्मत्व द्दोनेपर जैसे अप्रवृत्तिकी आपत्ति दै तैसे अन्न-चरमसाक्षात्कारकी निवृत्ति 
आत्मस्वरूप है, यद्दोपर तद्‌भावात्‌=अपरबत्तिकी आपत्तिके अभावसे=चरमसाक्षात्कारकी नित्र- 
त्तिके लिए किसी प्रयत्नकी आवश्यकता ही नहीं है वह तो तृणराशिनिक्षिप्त अङ्गारवत्‌ 
अविद्याको निवृत्तकर स्वयं निवृत्त हो जाता दै, अतः उक्तविध आपत्ति नहीं । 
नच--जीवन्मुक्तिपयोजकह त्यपेक्षया परमशुक्तिमरयोजकक्ृत्तो आनन्दाभिव्यक्तिग- 
तविशेपाभावेचरमक्षणेन चरमश्वासेन वा उपलक्षित आत्मा युक्तिरिति कि न स्यादिति- 
वाच्यस्‌; पारव्धकमेमयुक्तविकषेयाविशषेपाभ्यामभिव्यक्तिविशेपस्याङ्गीकारात्‌। एतेन-वेदा- 
नतश्रवणादिसाध्यः पुपर्यो वाच्यः; नच स सम्मते वक्तं शकयः युवत्यचुस्यूतसु खड्सिरूपस्पा- 
सनः पुरुपायेत्वेनाप्यसाध्यत्वात , इतः साध्यत्वेऽपि स्वतोष्पुमथैत्वात्‌ । तस्मादात्मव्य- 
तिरिक्त एव इत्तिसाध्य आवरणनिटृचिरूपः आनन्दप्रकाशः पुम्रयों वाच्यः । तथाच 
कथमात्मेव निटत्तिरिति-अपास्तम्‌ ; प्राप्तपाप्तिर्पतया फछस्यानन्दप्रकाशस्य स्वरूप- 
तोऽसाध्यत्वेऽपि तत्तिरोधायकाञ्ञाननिवतेकटृत्तेः साध्यत्वमात्रेण साध्यत्वोपपत्तेः कण्ठ- 
गतचामीकरादो तथादशनात्‌। तस्मादज्ञानहानिरात्मस्वरूपं तदाकारा दत्तिर्वेति सिद्धम्‌। 
ये तु पश्चपरमकारादिपक्षाः ते तु मन्दबुद्धिव्युत्पादनार्था इति न तत्समयेनमथेयामः । 
इत्यद्वेतसिद्धौ अविद्यानिदृत्तिनिरूपणम्‌ । ) 
नचेति । जीवन्मुक्तिप्रयोजक जो वृत्ति वादश बृत्तिकी अपेक्षासे परममुक्तिप्रयो ज्रक 
बृत्तिमं आनन्दाभिव्यक्तिगत जो विशेष तादृश विशेषका अभाव होनेपर चरमक्षणसे उघलक्षित 
या चरमश्वाससे उपलक्षित आत्मा मुक्ति है ऐसा क्यों न दो, इति नच वाच्यम्‌; क्यों! 
प्रारव्धकर्मप्रयुक्त विक्षेसे ओर उक्त विक्लेपामाइसे अभिव्यक्तिविशेपक्रा अङ्गीकार होनेसे । 
एतेनेति । वेदान्तविषयकश्रवणादिसे सास्य पुरुपार्थ वाच्य है, परन्तु वह तुम्हारे मतें कहनेके 
लिए शक्य नहीं है,-मुक्तिमं अनुस्यूत सुखज्ञप्रित्वरूप जो आश्मा दै उस आत्माको पुरुपार्थत्व 
दोनेपरभी असध्यत्व होनेसे और बृत्तिको साध्यत दोनेपरभी स्वतः अपुरुपायत्त 
दोनेसे तस्मात्‌ आत्मासे भिन्न ही ब्रत्तिसे साध्य आवरणनिश्वत्तिरूप आनन्दप्रकाशपुरुपाथे 
वाच्य हे, फत; आस्मस्वरूपही निष्टत्ति कैसे दे; ! यद कथन खण्डित हुआ एतेनका अर्थ 
दिखळाते दै प्राप्प्राप्तिरूपता दोनेसे आनन्दप्रकाश्चरूपफळको स्वरूपसे साध्यत्व न होनेपरभी 
तत्तिरीधायक=आनन्दप्रकाशतिरोधायक जो अज्ञान उस अज्ञानकी निवतैक जो वृत्ति उस 
*  वृत्तिके साध्यत्वमात्रसे साथ्यत्वङ्गी उपपत्तिसे कण्ठगतचामीऊरादिमें तया देखनेसे, तस्मात्‌ 


[ परिच्छेदः ४ ] । है. 


4 न्य ज्यभ oh क्त व्य यह सिद्ध हुआ, और जो 
झु वे तो मन्द्बुद्धिआं : 

उन्होंके समथेनको इमछोग इष्ट दी नहीं समझते हैं ॥ सता भर 

इति सरलायामविद्यानिदृत्तिनिरुपणम्‌॥ 
अथ अविद्यानिवतेकनिरूपणम्‌ 
अविद्यानिवत्तेक च यद्यपि न स्वमकाशब्रहरपशचानमात्रम्‌ , तस्य तत्साधकत्तात्‌ , 
तयापि श्रवणादिसाध्यापरोक्षदृत्तिसमारूदं तदेव | अत-एवैतदपास्तम्‌-फि स्वप्रकाश- 
चिदविद्यानिवत्तिका, तदाकारा अपरोक्षदचिर्वा, नाद्यः तस्या इदानीमपि सत्वात्‌। न 
द्वितीयः असत्यात्सत्यासिद्धेरयोगात्‌ अज्ञाने न जानामीति ज्ञप्तिरूपचिद्रिरोधस्यानुभवे- 
नाजञप्तिरपटत्तिविरोधस्यासंभवात्‌ , चिता प्रकाशमानसुखादाबज्ञानदशनाच । किंच इच्छा- 
निवत्येद्रेषवज्जञातिनिवन्थनट्टत्तिनिवत्येस्याज्ञानस्याविशेषेण सत्वापत्तिः इति, हत्युपारू- 
ढचितो वा चित्मतिविम्तरधारिण्या हत्तेवा निवर्चकत्वात्‌ । नचासत्यायाः सत्योत्पादकत्व- 
विरोधः अभावस्य भावजनकत्ववदस्य संभवात्‌ ्रातिमासिकस्य व्यावहारिकसुखजनक- 
त्वद्ञनाच्च । नापि न जानामीति ृप्तिरूपचिद्विरोधित्वालुभवविरोधः; चिदसंसष्टटतते- 
विरोधित्वस्यानङ्गीकारात्‌ । यचूक्त द्वेपवत्सत्यत्वमिति तन्न अभिष्ठानतत्वसाक्षात्कार- 
त्वनिबन्धननिवतेकलस्य शुक्त्यादिङ्ञानवद्त्रापि संभवेन तन्निवत्येरूप्यवत्सत्यत्वानापत्ते: । 
यत्तूक्तं चरमहत्तेषेटदिहत्या चिद्विपयत्ये अविशेषः-इति तन्न अवच्छिज्ञानवच्छि- 
ज्ञविषयतया विशेषात्‌ । यत्तु सनिवचेकत्वे स्थितिविरोधः, स्वोपादाननिवत्तेकर्ल त्वर- 
चरम्‌ इति तन्म; अन्यत्राइएस्यापि मरमाणवलादत्रैव कल्पनात्‌ । 
अथ सरलायामविद्यानिवत्तकनिरूपणम्‌ । 

यद्यपि अविद्याका निवत्तेक साधकास है, तस्य=उसको बचा 
-अज्ञानका साघकल द्वोनेसे | तथापि अवणादिसाथ्य जो अपरोश्त्ति वादच बृत्तिमें 

2222 कस वही अज्ञानका निवत्तेक है। अतएबेति । क्या खप्रकाशचित्‌ अविद्याकी 
लिवर्तिका है या खप्रकाशचिद्ाकारा अपरोक्षय्रत्ति अविद्याकी निवर्तिका दै, नायः=यमपक् 
नहीं बन सकता दै-तस्या;-खप्रकाशचितूका इस काढमेंभी सत होनेसे, न द्वितीय+=दितीय 


क्यात-असत्यभूतशृत्तिसे अविद्यानिशत्तिरूप सत्यकी सिद्धिके 
a जप्तिह्प चिद्विरोषका अनुभव होनेसे अज्ञप्ति- 


अज्ञानको अविशेषेण सत्त्वकी आपत्ति है, यह कथन खण्डिय हुन अतएव सब्द्का “ 


१०२४ अद्वैतसिद्धिः । [ अविद्यानिवर्तकनिरूपणम्‌ ] 


अर्थ दिखलाते हैं-वृत्तिमें उपारूढचित्‌को या चिप्रतिबिम्बधारिणी वृत्तिको अविद्याका 
निवर्चकत्व होनेसे । नचेति । असत्यभूवद्वत्तिको सत्यरूपाज्ञाननिव्वत्तिके उत्पादकत्वका विरोध 
है; नच-विरोध नहीं दै; क्यों ? अभावको जैसे भावजनकत्व होता दै तैसे असत्यसे सत्यका 
सम्भव होनेसे । और प्रातिभासिकको च्यावद्दारिकसुखके प्रति जनकत्वके देखनेसेभी । और 
४ न जानामि? इत्याकारक जो ज्ञप्तिरूपचिद्विरो धित्वका अनुभव होता है, उसके साथ विरोधभी 
नहीं-चित्से असंसृष्ट-चित्से असम्बद्ध-फेवलवृत्तिमें विरोधित्वके अनङ्गीकारसे | और जो 
कद्दा है कि द्वेपवत्‌ सत्यत्व होगा, वह ठीक नहीं क्‍यों? अधिष्ठानतत्त्वका जो साक्षात्कारत्व तार- 
शसाक्षात्कारत्वनिबन्धननिवत्तेकत्वको शुत्तया दिज्ञानवत्‌ इस ज्ञानमेंभी सम्भव होनेसे तभ्चिवत्यरुप्य - 
बत्‌-शुक्तितत्वसाक्षास्का रनिवत्यरूप्यवत्‌ सत्यत्वकी अनापत्तिसे । और जो कहा कि,-चरमदुत्ति- 
को चिद्विपयत्वम घटादियुत्तिफे साथ अविशेष है जैसे * अयं घटः ' इत्यादिरूपघटा दिवृत्तियॉ चि- 
द्विपयक हैं तैसे चरमवृत्तिभी चिद्विपयक है, अतः इन दोनोंमें कोई विशेषता नहीं है, वह ठीक नहीं; 
क्यों! अवच्छिन्नविषयतया और अनवच्छिज्ञविपयतया विशेष होनेसे | और जो कहा है 
फि-स्वनिवत्तेकत्व होनेपर स्थितिका विरोध है, और खोपादानका निवत्तकत्व तो अदृष्टचर है, 
तन्न;च्यहद ठोक नहीं कयां? अन्यत्र अदृष्टकाभी प्रमाणबढसे यहाँ ही पर कल्पन होनेसे । 
तथाहि-- माया तु प्रकृति विद्यादि'त्यवगतमायोपादानकत्वस्याप्यात्मतत्वसाल्ा- 
स्कारस्य “ तरति शोकमात्मवित्‌ ' सोऽविद्याग्रन्थि विकिरतीह सोम्येत्यादिना तञ्चिवतेक- 
त्वस्य च प्रमितत्वात्‌ । इत्तिमतिबिम्त्रितचितो निवत्तेकत्वे तु नोक्तवचसः शङ्कापि । 
तदुक्तं “ वृणावेर्भासिकाप्येपा सूयैदीसिस्तृण दहेत्‌ ।' सूर्येकान्तपनुपारद्च तक्ष्याय विनि- 
योजयेत्‌ ॥ नच-अपरोक्षइतो सत्यां चिदपतिविम्वनिवन्धननिहृत्तिविलम्वादशेनात्‌ न 
विभिष निवचेकतेति-वाच्यम्‌ ; शुद्धजदस्य शुद्धचितश्च जडतया तद्भासकतया चाज्ञाना- 
निवरेकतया विशिष्ठे निवत्तेकताया आवश्यकत्वात्‌ । यजु निवचेकं ज्ञानमपि न झुद्ध- 
विषयकम्‌ ; तस्याइृश्यत्वात्‌ नापि विशिष्टविपयकमू ; तस्याध्यस्तत्वेन भ्रमत्वापत्तेः इति, 
तन्न; उपहितस्य विपयत्येऽपि उपाघेरविपयत्वेनाभ्रमत्वात्‌ ; यत्तुअन्त्यस्य ज्ञानस्य कि 
निवत्तेकम्‌ १ स्वयमन्यद्वा; नाद्यः अन्यनिरपेक्षप्रतियोगिनो ध्वंसजनक्वे क्षणिकलापत्ते:, 
दगदारुदहनस्यापि ईश्वरेच्छादिनेव नाशात्‌ । फतकरजस्तु न पडु नाशयति | नापि 
स्वम्‌ ; विश्लेपमात्रदशनात्‌ , नान्त्यः शुद्धात्मनः किचिदपि परत्यहेतुखात्‌ तदन्यस्य च 
नवत्यत्वात-इति तन्न; तन्तुनाशस्य पटनाशमयोजकत्वदशनेन स्वोपादानाविद्यानाश- 
स्येव तज्ञाक्षकत्वात्‌ । 
तथाहि-'मायां तु प्रकृति? ( श्वे०४।१०) इस झुतिसे अवगत है मायोपदानकत्व जिसका 
एवम्भूत जो आात्मतत्त्वसाक्षात्कार तादश आत्मतस्वसाक्षात्कारमें ¦ तरति शोकमात्मवित्‌ ? 
(छा०।७१।३ ) ' सोऽविद्याम्रन्थि विकरतीहृ सोम्य ' ( झुं०।२।१।१० ) इत्यादिसे तन्निवचेक- 


[ परिच्छेदः ४ ] सरलासम्त्रलिता । १०२५ 


त्वस्य्मग्या निवत्तकलको प्रमितत्व होनेसे-उक्त श्वृतिआंसे मायोपादानज्ञानफोभी माया निवत्ते- 
च्छ सिद्ध होता है। और यृत्तिब्रिम्बितचितृको अविद्याका नि्रसेकस्व दोनेपर तो “ स्वोपादाननि- 
वत्तकत्व स्वदृष्टचरम्‌ ) इस उक्त वचनकी शक्कामी नहीं दद ।सो कहा द-तृणादिका प्रकाशकरने- 
वाढीभी यह आदित्यदीएि सृय्येकान्तावच्छिन्न होकर तृणादिको जलाती दै, उस-दृष्टान्तको 
प्रकृतमें जोडना,=जैसे कापांसतृप्यादिपरकाशक जो सूर्यकी रडिमयाँ दे व काचविशेषतते 
अवच्छिन्न हुई कार्पास तृगादिको जडातरै हैं तैसे अज्ञानमासकभी चैतन्य येदान्तविचारजन्या- 
प्रतिवद्धत्यवच्छिन्न होकर-प्रतिविम्बित होकर अज्ञानफा स्वाद्मा कर देता दै । नचेति । 
अपरोध्षशत्तिके होनेपर चितका जो अप्रतिबिम्प तन्नित्रन्धन जो निम्नत्तिमें बिलम्ब उस विलम्बफे 
न देखनेसे पिशिष्टमें निवत्तेकता नहीं है, इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? शुद्धजडस्य=फेबछ अडको 
जडत्व होनेसे और फेक्ळचितको अज्ञानका भासकत्र होनेसे अज्ञानका निवत्तकत्व न दोनेसे । 
और जो यह कथन दे कि निवत्तकज्ञानभी अुद्धविपयक नहीं है तस्य-झुद्धको अदृश्यत्य दोनेसे और 
विशिष्टविषयकज्ञानभी अज्ञानका निवत्तक नहीं हो सकता दै; तरयविशिष्टफो अध्यस्तत्व दोनेसे 
तद्विपयकञ्ञानमे भ्रमत्वकी आपत्तिसे, तत्त;न्वद्‌ ठीक नहीं क्‍यों ? उपहितको विपयस्त्र दोने- 
परभी इपाशिविपयत्व न होनेसे भ्रमसे अभावसे । यस्तिति | अन्त्यज्ञानका कौन नियत्तेक 
है! स्वस्मू या अन्यकोई; नाद्य;--अन्त्यज्ञानका नितर्चक अन्त्यज्ञान ह्वी दे, यह प्रथम पक्ष 
नहीं यन सकता दै, क्‍यों? अन्यनिरपेक्ष जो प्रतियोगि तादृश प्रतियोगीको ध्वंसका जनकत्व 
होनेपर प्रतियोगीके क्षणिकत्वकी आपहिसे दग्धकाप्रवद्धिकाभी ईश्ररेच्छासे ही नाशा दोनेसे= 
दग्धदारुददनकाभी ईश्वरेच्छासे ही नाग होता दै, अतः इसको स्वयं नाझफे प्रति दृश्ान्तता 
नहीं बन सकती है । और कतर तो न पक्कका नाश करता है न अपना, विभागमात्रके 
देखनेसे । नान्त्यः=* अन्य कोई निवत्त हे? यह अन्तिमपक्षभी नहीं यन सकता दे-मुद्धासमाको 
सीके प्रतिभो हेदुत् न दोनेसे, और आत्मासे अन्यको निवत्येत्ब द्वोनेसे; इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्यों ? तन्तुके नाशको पटनाशके प्रति प्रयो कत्व देखनेसे स्वोपादानलअन्त्य्ञानोपादान जो 
अविद्या उस अविद्याके नाशो ही तन्नाशकत्वात्‌--मन्त्यज्ञानका नाशकत्व होनेसे । हि 
नच--अविद्यानाशों तदूपछक्षितात्मा वा हृत्तियां, पूत्र शद्धस्याहेतुत्वम्‌ , द्वितीये 
प्रतियोगिपात्रस्पैच नाशकतापयेबसानमिति वाच्यम्‌ ; उमयथाप्यदोपात्‌ ,-इत्तिमादायैब 
ब्रह्मण उपहितत्वेन जुद्धलामाव्रात्‌ । प्रतियोगिनः रतियोगिस्येन नाशकतायामितरानपे- 
सते दि क्षणिकलं खूपान्तरावच्छेदेन यत्‌ कारणं तस्यापेक्षणे न तदिति उपादाननाशला- 
बच्छिन्नस्य सयैव क्षणिकलानापादकं नाशकत्वं सयात्‌ । शिवी पकार मनि ति 
गिनः अरतियोगिलोपादाननाशत्वस्पक्षयावच्छिलए्य नाथ स 
या न निवसेकखण्डनावकाशः इृतिनिहत्तेरात्परूपतया न तजञनकख- 


से एडनावकाशो$पीति सवेमवदातम्‌ ॥ 
एडनावका कळ ति 


१२९-१३० 
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१०२६ अद्वैतसिद्धिः । [ मुक्तेरात्मरूपेस्वेन पुरुपार्थत्वम्‌ ] 


नचेति | अविद्याका नाश इृ्युपलक्षित आत्मा है या वृत्ति दै; पूर्वेत्र-प्रथमपक्षम 
झुद्धको अहेतुरब दै, और द्वितीयपक्षमें प्रतियोगिमात्रमे ही नाशकताका पर्य्यवसान है; इति 
नच वाच्यम्‌, क्यों ? दोनों प्रकारसे दोपके न दोनेसे; बत्तिको लेकरही प्रक्षको उपहितत्व 
दोनेसे शुद्धस्वके अभावसे, अतः प्रथमपक्षमें अविद्याका नाश यन सकता दै । प्रतियोगीको 
प्रतियोगित्वेन नाशकतामे इतरानपेक्षत्व होनेपर क्षणिकत्व होगा, और खूपान्तराच्छेदेन जो 
कारण है उसका अपेक्षण होनेपर न तत्‌=क्षणिक्रत्व नहीं दै; अतः उपादाननाशत्वावच्छिन्न- 
स्वको ही क्षणिकस्वक्रा अनापादूक नाशकत्व होगा, प्रतियोगित्व उपादाननाशत्वरूपद्दयावच्छि- 
न्वितीयकारणनिरपेश्षप्रतियोगीको नाशकत्वकी उपपत्ति होनेसे; और वस्तुतः तो अविद्याकी 
निदृत्तिको वृत्तिरूपता होनेसे निवत्तेकके खण्डनका अवकाश नहीं दै। और वृत्तिकी 
निवृत्तिको आत्मरूपता होनेसे वृत्तिनिवृत्तिके जनकके खण्डनका अवकाशभी नहीं है अतः 
सव शुद्ध दे। 
इति सरलायामविद्यानिवत्तकम्‌ ॥ 
अथ मुक्तेरात्मरूपत्वेन पुरुषार्थत्वम्‌ । 
ननु--लन्पते यक्ती न दुःखोच्छेदमात्रस्‌ किन्तु निरतिशयानन्दस्फुरणमपि । 
तदुक्तं-* तस्मादविद्यास्तमयो नित्यानन्दप्रतीतितः । निःशेपदुःखोच्छेदात्च पुरुषायेः 
परो मतः ॥' इति । तत्र न सुखात्मता तावत्पुरुषार्थः, सुखी स्पामितिवत्‌ सुखं स्यामिति 
इच्छाया अदनात्‌ , पुमर्थेताया इच्छानियम्यत्वात्‌ । अन्यथा वौद्धमतसिद्धासनाशादि- 
रोपे पुमर्थः स्यात्‌ । अतएव नापरकीय सुखं पुमः, तथेच्छावि Sd , गौरवाच्च, सुख- 
साधने परकीयेऽपि स्वकीये पुमथेत्वस्यापरकीयेऽप्यस्त्रकीये अपुमथत्वस्प च दर्शनेन 
इषटतराबरिशेपात्‌ , सुखेऽपि तत्कल्पनाच दुःखतत्साधनयोः स्त्रकीयतयेवापुमथेत्वस्य दशनेन 
सुखादेरपि तथैतर पुरुपाथेत्वाचचेति-चेन्न; सुखादौ हि पुमथेता नापरकी यत्वमयुक्ता नापि 
स्रकीयत्मयुक्ता गोरवात्‌ किन्तु साक्षात्क्रियमाणतया, सम्बन्धस्प चानित्यत्रसाधन- 
पारतन्द्रयादेरिवाबजनी यस लिधिकलात्‌ नच-ई्वरस्याप्यस्मदादिसुखं पुमर्थः स्यादिति- 
वाच्यम्‌; हेयतया अञ्ञातत्ये सतीत्यस्यापि तत्र रयोजकल्रादीश्वरादिना चास्मदादिसु- 
खस्य हेयसेनेत्र ज्ञानात्‌ स्वरूपसुखे चेष्टापत्ते; । 
अथ सरलायां सुक्तेरानन्द्रूपत्वेन पुरुषार्थत्वम्‌ । 
दाङृते नन्त्िति । तुझारे मतमें मुक्तिम दुःखका ही उच्छेद नहीं दै; किन्तु निरतिशय आन- 
न्दका स्फुरणभी दै । सो कहा दै=्वरमात्‌ नित्यानन्दुकी प्रतीतते और निःशेपदुखोःच्छेइसे अवि- 
द्यात्तमय परमपुरुपाय माना गया दै । तहाँ सुखात्मता पुरुषार्थ नहीं बन सकती दै- सुखी 
स्याम्‌? यह इच्छा जैसे होती है सेते ' सुखं स्याम्‌? इस इच्छाके अदृशनसे-पुरुषार्थताको 


३च्छासे नियम्यत दोनेसे। अन्यथा बौद्धमवसे सिद्ध आत्मनाशादिभी पुरुषार्थ होंगे । 


क 
¢ 


कील पिन के 
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अतएवन्डच्छानियन्यल दोनेसे ही अपरकीयसुख पुरुपाय नहीं हे-तथेच्छाविरहात्‌= 
अपरकीयं सुखं मे स्यात? इत्याकारक इच्छाके अद्शनसे गोरवाच गौरव दोनेसेभी-स्वकीयत्वको 
भावरूपस्व होनेसे, खक्ौयल्वापेक्षया अभावरूप होनेसे अपरकीयत्तमे गौरव है। अपरकीयत्वेन 
पुरुपार्थता नहीं दै, इसमें औरभी युक्ति दिखाते है-परकीय सुखसाधनमेंभी पुरुपार्थस्व 
देखनेसेन्देवद्‌त्त तया यज्ञदत्त इन दोनोंने मिलकर प्रासाद बनाकर खडाकिया और उसमें 
दोनों रहने लगे तह देवद्त्तको सुख न होना चाहिए क्योंकि प्रासादमे अपरकीयस्व नहीं है 
किन्तु तदभाव परकीयत्व ही है, और जो स्वक्ीयस्येन पुरुपार्थमानते हैँ उनके मतमें 
यद्द आपत्ति नहीं, क्योंकि उस प्रासादमें खकीयख दै दी और अपरकीय अथच अस्वकीय जो 
जो चन्द्रमण्डळादिक हे उन्होंमें अपुरुपार्थत्वके देखनेसे; सुखसाधन तथा सुख इन दोनोंमें 
इष्टस्बफे अविशेपसे, सुखेडपि-सुखमेंभी स्वकीयत्वेन पुरुपा्थत्वके कल्पनसे | और दुःख तथा 
दुःखके साधन इन दोनोंको स्वकीयत्येन ही अपुरुपार्थत्वके देखनेसे सुखादिकोभी तयैत्र-- 
स्वकीयत्वेन दी पुरुपाथत्व होनेसेभी, इति चेन्न; क्यों ? सुखादिमें पुरुपार्थता अपरकीयत्वेन 
नहीं है; अपरकीयत्यप्रयुक्त नहीं दे। ओर स्वकीयत्वप्रयुक्तमी नहीं है, गौरव द्ोनेसे किन्तु 
साक्षास्क्रियमाणस्वेन दे; और संबन्धस्य चन्स्थकीयस्वादिफे सम्वन्थक्रो अनित्यत्वसाधनपार 
तन्त्यादिकी नाई अवर्जनीयसन्निथिकत्र दोनेसे, मस्मदादिका सुख ईश्वरकाभी पुरुषार्थ होगा- 
साक्षास्कारत्वको अविशेपत्व होनेसे, इति नच वाच्यम्‌; क्यों हेयत्वेनाज्ञातत्वे सति साक्षा- 
स्कियमाणल्व-इतनेको पुरुपार्थत्वलक्षणमें प्रयोजकत्व होनेसे । और ईश्वरादिको अस्मदादि- 
सुखका हेयस्वेन ही ज्ञान होनेसे । ओर स्ररुपसुखमे इशापच्चिसे । 

नच--गोरवम्‌ } स्वसम्वन्पित्वेन पुमयेतावादिनो$पि निलीनसुखे पुरुषायैता- 
निहस्यर्भ तथावश्यं वर्णनीयस्ात्‌ । यत्-साक्षारारेऽपि स्वकीयतया पुरुपार्थतापत्न 
क्तस्य सुखसाक्षाकारख्पतया तं प्रत्यपि तस्यापुरुषायेतापत्ति;; स्थेतरासम्वन्थित्वेन 
स्वस्य पुरुपायेत्वे युक्तस्वरूपेण सुखेन संसारीतरासम्बन्धेन संसारिणः पुरुपार्थप्सज 
इति तन्न; साक्षात्क्रिममाणत्वेनेब हि पुमेता युक्तसुखसाक्षास्कारस्य तं प्रति पुर्यत्वशपे 
न संसारिणस्तथा; ते प्रत्यमासमानल्वात्‌ माने वा$संसारित्येनेष्टापत्तिः । यचु-पत्यक्षम- 
काशमानत्वेन सुखं पुमथेः-इति, तदप्येतेन व्याख्यातम्‌ ; पत्यक्षमकाशमानल्वेन साक्षा- 
त्क्रियमाणताया एवोक्तेः । यत्तु-सुखत्वेन प्रकाशमान सुखं पुमः कि नच क्रम 
मोशे$स्ति-इति तनन; साक्षात्‌ क्रियमाणत्वेनेवातिमसज्ञनिरासे अधिकोक्तेगोंखकरलाद। 

इत्यद्वेतलिद्धो मुक्तेरानन्द्रूपत्वेन पुरुपाथत्वम्‌। 

नचेति । गौख दै; नचस्गौर नहीं हैं-स्वसम्बन्धित्येन पुरुपार्थताबादिकोभी बिछीन 

सुखे पुरुपार्थवाकी निवृत्तिके लिए तथावश्यं-साक्षा ल्कियमाणत्वेन, अवश्य बर्णनीयख होँनेसे। 


यस्तरिति । साझात्कारमेंभी खकीयतया पुरुपार्थेतापक्षं युको सुखसाक्षात्काररुपता रदे 


भ्र 


) 
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मुक्तके प्रतिभी तस्यस्साक्षात्कारफे अपुरुपाथेताकी आपत्ति है और खेतरासम्बन्धित्येन स्वको 
पुरुपाधेत्व होनेपर मुक्तस्वरूपसुखके संसारीतरके असम्बन्धसे संसारीको, पुरुपायेत्वका प्रसङ्ग दै 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ! साक्षात क्रियमाणत्वेन ही पुमर्थता है, मुक्तसुखसाक्षात्कारको 
मुक्तफे प्रति पुमर्थता होनेपरभी संसारीको पुमभेता नहीं दै तं प्रति-संसारीके प्रति अभासमान- 
तलातू-साक्षास्कारत्वेन अज्ञायमानत्व होनेसे, और भान होनेपर असंसारित्व होनेसे इष्टापत्ति है, 
और जो कद्दा दै कि प्रत्यक्षप्रकाशमानस्वेन सुख पुरुपाथ है, इससे वह भी व्याख्यात्‌ हुआ- 
प्रत्यक्षप्रफाशमानत्वेन साक्षार्क्रिमाणताकी ही उक्ति होनेसे, और जो कहा दै कि,-सुखत्वेनः 
प्रकाशमान पुरुपाथे दे और वह परमतफे मोक्षमे नहीं हैं तम्नक्ष्यों ? साक्षात्कियमाणत्वेन ही 
अतिप्रसङ्गका निरास होनेपर अधिकोक्तिको गौरवकरत्व होनेसे ॥ 
इति सरलायां मुक्तेरानन्द्रूपत्वेन पुरुपार्थत्वम्‌ ॥ 
अथ चिन्मात्रस्य मोक्षभागित्वोपपत्तिः । 

नचु--कस्याये मोक्ष; पुमयेः ! किमहमथेस्य आहोस्त्रित्‌ चिन्मात्रस्य | नायः । 
सन्मतेऽहपथेस्य ग्रुक्स्पनन्त्रयात्‌; नान्त्यः अह मुक्तः स्यामितिव्चिन्मात्रे मुक्त स्यादिती- 
च्छाया अननुभवादिति-चेन्; अहमथेगतं चिद॒शं मुक्तिकालान्वयिन प्रति पुमभेस्य मोसे 
संभव इत्युक्तप्रायत्वात्‌ । नच-सुखस्प दुःखाभावमात्रत्ये वेशेपिकमोक्षवदपुमयेता अति- 
रेके सद्वितीयस्वमिति-वाच्यम्‌ ; दुःखाभावातिरेके$प्यात्मानतिरेकात्‌ । नच-आत्मनः 
सुखमात्रत्वे सुखप्रकाशाभावेनापुमथेत्वम्‌ उभयात्मकत्ये चाखण्डाथत्वहानिरिति-वाच्यम्‌; 
सुखम्रकाञ्चयोरेकारमरूपतया उभयत्वस्येवाभावात्‌ । नचायेमेदाभाषे सुखप्रकाश इति सह- 
प्रयोगायोगः, अविद्याकट्पितदुःखजडात्मकत्वरूपव्यावर्त्यभेदेन तदृपपत्तेः। यत्नुदु:खा- 
भावस्य सुखस्य च तत्ततो दुःखाद्वेदे अपसिद्धान्तः अमेदेत्वपुमर्थता-इति तन्न; दुःखस्य 
कहिपतत्वेन तद्भेदस्य तस्समानयोग्षेमतया ता स्त्रिकत्वामावेनापसिद्धान्ताभाबात्‌ । यत्तु- 
स्वमकाशस्य सुखस्य स्वतः स्फुरणेऽपि दुःखाभात्रस्यास्फुरणादपुमर्थता-इति तन्न, दु/खा - 
भावस्यातमानतिरेकेणात्माभिन्ने सुखे स्फुरति तस्यापि स्फुरणात्‌ तत्वेनास्फुरणस्याप्रयो- 
जकताया उक्तलात्‌ । तस्मात्छम्रकाशचिदभिन्ने सुखं पुमर्थः । 

इति चिन्मात्रस्य मोक्षभागित्योपपत्तिः ॥ 
अथ सरलायां चिन्मात्रस्य मोक्षभागित्वोपपत्तिः । 

झाङ्कते नन्विति | यह मोक्षरूप पुरुपाथ किसको दै ? क्या अहमर्थो दै या चिन्मात्रको । 
नाद्ः=अदमधेक्रो है यह आदिमपक्ष नहीं बन सकता दै, क्यो? तुम्हारे मतमें अहमर्थका. 
मुक्तिमं अन्वय न होनेसे । नान्त्यः=चिन्माप्रको दै, यह अन्तिमपक्षभी नहीं वन सकता दै, 


2 क्यों ? “में मुक्त होऊ? इस इच्छाफी तरह ' चिन्मात्र मुक्त हो? इत्याकारक इच्छाके अननु- 


[ परिच्छेद: ४ ] सरलासम्वत्ता । १०२९ 


ताका मोक्ष सम्भव दै, इस अर्थो उत्तप्रायत्व होनेसे नचेति | सुखको दुःखाभाव 
'मात्रख द्वोनेपर वैशोपिकमोक्षवत अपुरुपा्यता होगी और सुखका दुःखाभावसे भेद होनेपर 
उ इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों? दुःखाभावसे अतिरेकन्भेद होनेपरभी आत्मासे 
भेद न दोनेसे। नच्रेति। आमाको सुखमात्रत्व होनेपर सुखके प्रकाशके अभावसे अपुमर्थस्व 
'होगा और उभयात्मकत्पे-सुलात्मक और प्रकाशात्मकत्य एतदुभयात्मकत्व दोनेपर अख- 
ण्डाथेत्वकी ह्वानि है; इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? सुख तथा प्रकाश इन दोनोंक्रो एकात्म- 
रूपता होनेसे उभयत्वके ही अभावसे। अर्थभेदका अभाव होनेपर ' सुखप्रकाशः ? इत्याकारक 
सहप्रयोगका अयोग दै नचञअयोग नहीं दै, क्यों ? अबिद्यासे कल्पित जो दुःखात्मकत्वरूप 
ड्यावत्य और जडात्मकत्वरूपव्यावरत्य उस व्यावर्स्यके भेद्से तदुपपत्तेः-सहृप्रयोगकी उपपत्ति 
'होनेसे । यत्त्विति । दुःखाभावका और सुखका तत्त्वत: दुःखसे मंद दोनेपर अपसिद्धान्त दै, 
और अभेद द्वोनेपर अपुरुपार्थता है; इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? दुःखको कल्पितस्य द्ोनेसे 
'तात्त्विकस्के अभावसे अपसिद्धान्त नहीं दै । यस्तिति । स्रप्रफाशसुखका स्त्रतः स्फुरण द्वोनेपर 
खुखःभेदको भी दुःखस्थितिसमानस्थितिकल् होनेसे भी दुःखाभावका स्फुरण न दोनेसे 
अपुरुषार्थत्व दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों दुःखाभाषफा आत्मासे अतिरेक न होनेसे आत्मा- 
'भिन्नयुखके स्वतः स्फुरित होनेपर तस्यापित्दुःखाभवकाभी स्फुरण होनेपर तत्तेनःर 
दुःखाभावत्वेन रफुरणाभावको अपुरुपायेल्वफे प्रति अप्रयोजकताको उत्तत्व होनेसे । फलितार्थ 
कहते दँ-तस्मादिति स्वप्रकाशचित्से अभिन्न जो सुख वह पुरुषार्थ दै, यह सिद्ध हुआ ॥ 

इति सरलायां चिन्मात्रस्य मोक्षभागित्वोपपत्तिः। 


अध जोवन्सुक्स्युपपत्तिः । 


तच्च जीवश्युक्तानां स्वानुभवसिद्धम्‌। जीवन्बुक्तथ तसज्ञानेन निष्त्ताबिद्ोऽप्य- 
नुट्तदेह्ादि्रतिभासः । नच-तततप्वानादविद्यानाशे सयः शरीरपातापत्तिः निहत्तसपे- 
अस्यापि संस्कारात्‌ भयकम्पानुदत्तिवत्‌ दण्डसंयोगनाशेऽपि चक्रश्रमणबच संस्कार” 
चुदत्तरविद्यानिटत्तावपि तत्कार्यानुरत्तिसम्मबात्‌ । नच-क्रियाज्ञानयोरेव संस्कार; नान्य- 
स्येति-वाच्यम्‌ ; निःसारितपुष्पायां सम्पुटिकायां पुष्पासनादशनात्‌ , बिपतो नाशः 
संस्कारव्पाप्त:, संस्कारनाशान्यत्ये सति नाशत्वात्‌ ज्ञाननाशवत्‌ इलजुपानान् संस्कारः 
कार्यो$पि ध्वं इत्र निरुपादानकः अविद्येव च शुद्धात्माश्चित इति नाविद्यासापश्नः । 
नच भावकापेस्याध्यस्तस्य संसारदेहादितदेतुमारव्पकर्मादे स्थित्यर्थ: तदुपादानाज्ञा- 
नालुइ॒च्यापात इति-वाच्यम्‌ ; विनश्यद्वस्थस्य समवायिकारणं बिना स्थितिद्शनात्‌ । 
वच-क्षणमात्रस्थितावपि कथं वहुक्षणस्थितिरिति-वाच्यम्‌; सत्युपपादक ्षणगणकस्यः 
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१०३० अद्वैतसिद्धिः । [ जीवन्युक्त्युपप्ृत्ति: ] 


नाया अप्रयोजकत्वात्‌ । तत्र.क्षणमात्रं स्थितिः समसप्रस्याजनकत्वात्‌ , अन्न तु प्रति- 
बन्धकाभावसहक्ृतहेतोस्तावर्कालममावात्‌ । 
अथ सरलायां जीवन्सुक्त्युपपत्ति; । 

तः्चस्वद स्वप्रका शचिदभिन्नसुख जीवन्मुक्तोंको अपने अनुभवसे सिद्ध है । और जीवन्मुक्त 
तो तत्तबज्ञानसे निवृत्त होगई है अविद्या जिसमें एपम्मृत हुआभी अनुबृत्त दै देहादिका प्रति- 
भास जिसको पवम्भूत दै । नचेति । तत्त्वज्ञानसे अविद्याका नाश होनेपर शीघ्र शरीरके पातकी 
आपत्ति दै; नचऱन्यह आपत्ति नहीं दै, क्यो? निवृत्त हुआद्दै सर्पश्रम जिसमें ऐसा जो पुरुप 
उस पुरुपकोभी संस्कारसे मयकम्पकी अनुबृत्ति जैसे होती दै और दण्डसंयोगका नाश होने- 
परभी जैसे चक्रका भ्रमण होता दै तैसे अविद्याकी निवृत्ति होनेपरभी संस्कारकी अनुवृत्तिसे 
तत्काय्ये-अविद्याकाय्येकी अनुदृत्तिका सम्भव होनेसे । नचेति | क्रिया तथा ज्ञान इन 
दोनोंका ही संस्कार होता है इन्होंसे भिन्नका नहीं, इनि नच वाच्यम्‌; क्‍यों ? निकाळ दिये 
हैं पुप्प जिसमेंसे ऐसी जो सम्पुटिका दै उस सम्पुटिकामें पुष्पसंस्कारके देखनेसे; विमत, 
नाझ, संस्कारसे व्याप्त है; संस्फारनादाभेदविशिष्टनाशत्व होनेसे ज्ञाननाशवत्‌, इस अनुमानसेभी 
और संस्कार काय्यं हुआभी ध्वंसकी तरह निरुपादानक है और अविद्याकी तरह शुद्धात्माश्रित 
है, अतः अविद्यासापेक्ष नहीं । नचेति । जीवन्मुक्त्यवस्थामें भावकार्य्य अध्यस्तरूप जो संस्कार 
तथा देद्दादि और संस्कारदेहादिफे हेतु जो प्रारब्ध कमो दि उन सर्वकी स्थितिफे लिए तिन्होंका 
उपादान जो अज्ञान उस अज्ञानकी अनुबृत्तिका आपात है, इति नच वाच्यम्‌ ; क्यों ? विनइयद्‌- 
वस्थकी समवायिकारणके विना स्थिति देखनेसे। समावायिफे विना क्षणमात्रस्थिति होनेपर 
बहुक्षण तक फेसे स्थिति दै, इति नच वाच्यम्‌; क्यों ? उपपादकफे होनेपर क्षणगणकल्पनाको 
अप्रयोजकत्त्र होनेसे तत्र | समवायिके विना स्थितिकालमें समसमयरुप-कार्यनाशसे पूर्वश्वत्ति 
समबायिनाशको अजनकत्तात्‌=श्स्येनाशका अजनकत्ब होनेसे; अत्र तु=अविद्यानाशस्थलमें तो 
प्रतिबन्धकाभावसहकृत-भुम्यमानकर्मा भावसहरूत हेतो३-अविद्याद्पादाननाशका-भुज्यमान- 
क्रमभावसदकता विद्याद्यपादाननाशका तावस्काळ अभाव होनेसे तावस्काडस्यिति है । 

अतएव-<पूर्वज्ञानानिट्त्तस्याध्यस्तस्य तदनधिकविपयेण कथं निद्ृत्तिरिति- 
निरस्तम्‌ » परतिबन्धकामावसहक्ारासहकाराभ्यां विशेषात्‌ । जीवन्युक्तिदशायामानन्द- 
स्फूत्यांपादानमिष्ठमेव; तसे ज्ञाते द्विचन्द्रादिवददोपाद्वाधिताजुहत्तिसंमवाच । नच तत्रेबात्र 
ज्ञानानिषत्यंदीपाभाषेन बेपम्यम्‌ ; यावत्मतिबन्धकसत्तं ज्ञानानिवत्येस्य दोपस्यात्रापि 
संभवात्‌ , सबेवानानिवत्पेस्य तस्य कुत्राप्यसंप्रतिपत्ते । तदुक्त नहि जात्यैव कश्चि्दोपोऽ- 
स्तीति। यद्रा-अविद्यालेशानुदत्त्या देहाद्यनुटत्तिः । ननु लेशो नावयवः अच्चानस्प 
निरवयवत्वात्‌ । अतएव अविद्यादखपटन्यायेन ताबत्तिष्ठतीत्यपि निरस्तम्‌; निरवयवे 


° पतच्र्यायासम्भवात्‌ इति चेन्न; आकारस्येव लेशशब्दायेत्वात्‌ “इन्द्रो मायाभिः पुरर 


« 
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[ परिड्छेदः ४ ] सरलासम्बलिना । १०३१ 


यत? इत्यादिथुत्या अविधाया अनेकाकारखावगमात | आका ँ 
रत्तिव्येक्तिनि्रत्तावपि जातेरिव | व्‌ । आकारिनिददत्तावप्याकारस्यानु 


अतएवेति-पूवज्ञानसे अनिशत्त जो अध्यस्त है उस अध्यस्तकी पूर्वज्ञानसे अनधिक- 
विपयकञ्ञानसे कैसे निग्नत्ति होगी, यह कथन निरस्त हुआ, अतएवशब्दरका अर्थ दिखलाते 
हैं-पतिबन्धकाभावफे सहकारसे तथा असहकारसे विदोष होनेसेस्पूर्वमे प्रतिन्धकाभावका 
सहकार नहीं है और उत्तरज्ञानमें प्रतिबन्त्रका भावका सहकार दे, अतः पूर्वज्ञानसे अनिवृत्तभी 
अध्यस्त उत्तरज्ञानसे निवृत्त होता है । और जीवन्मुक्तिदशामें आनन्दकी स्फृर्तिका जो आपा- 
दान हे वह तो इष्ट ही है; और तत्त्वके ज्ञात द्ोनेपर हिचन्द्रादिवन्‌ बाधितानुबृत्तिका सम्मव 
दोनेसेमी । नचेति । तत्रेव=द्वचन्द्रशरमस्धङकी तरह अत्र=संसारश्रमस्थलमं तच्रज्ञानसे अनि- 
वक्यं दोपे अभावसे-द्विचन्द्रभमस्थल्में जैसे चन्द्रववज्ञानसे अनिवर्य अल्लुल्यवष्टम्भरूप दोप 
है तैसे प्रकृतमें तरतज्ञानसे अनिवत्त्य कोई दोप नहीं है, अतः बाधितानुयृत्ति नहीं 
चन सकती है, फळतः दोनोंका वैपम्य है; नचस्येपम्य नहीं दै, क्यों? यावत्मतिबन्ध- 
कका सत्त्व है तावत्‌ ज्ञानसे अनिवत्येदोपका प्रकृतमेंभी सम्भव द्ोनेसे | और सर्वज्ञानसे 
अनिवस्तय दोपकी कह्दीपरभी सम्प्रतिपत्ति न होनेसे सो कद्दा है-जञातिसे ही कोई पदार्थ दोप 
नहीं दै=कार्यानुसारपदारथमें दोपता कल्पित की जाती दै, दोपस्वनामक किसी धर्मविशेपसे 
घटादिवत्‌ दोपकी प्रतीति नहीं होती है, अतएव प्रारव्धकर्मादिकोभी दोपता बन सकती दे । 
अथवा अविद्याके लेशकी अनुब्रत्तिसे देद्दादिकी अनुद्रृत्ति होती दे । शकते नन्त्रिति=अविद्याका 
अवयवरूप छेशपदाथ नहीं हो सकता है, क्‍यों अज्ञानको निरवयवत्व द्वोनेसे; अतएव-अविद्या 
दृग्धपटन्यायसे जीवन्मुक्तिपर्य्यन्त स्थित रहती है, यह कथनभी खण्डित हुआ, निरवयवमें 


-इस न्यायके असम्भवसे, इति चेन्न; क्यों ! आकारको ही ठेशशब्दाथता द्वोनेसे ' इन्द्रो 


मायाभिः पुरुरूप ईयते ? (ब्रु०२।५१९ ) इत्यादि भुतिओसे अविद्याके अनेक आकारत्वका 
अवगम होनेसे । और आकारिकी निव्रृत्ति दोनेपरमी आफारकी भनुयृत्ति होती है, जैसे कि 
ब्यक्तिकी निमृत्ति होनेपरभी ज्ञातिकी अनुवृत्ति द्दोती है। 

नजु--फोध्यमाकारो नाम जातिर्वा शक्त्यादिरूपो धमा वा, सुतर्णकुण्डलादिवद- 
बस्थाबिशेपो वा । नाद्यो; तयोरदेद्दादि भ्रमोपादानत्वे अविद्यालापाताद , अनुपादानत्वे 
च उपादानान्तरामावेन देहादिभ्रमोतस्ययोगात्‌ आत्मान्यत्येन ज्ञाननितरत्येत्वेन चावि- 
द्यातत्कार्यान्यतरत्वावर्येभावेनाज्ञाने निदे स्थित्ययोगाच । अतएव न तृतीय; अबस्था- 
बन्तं विना अवस्थायाः स्थित्ययोगादिति-चेन्न; अनेकशक्तिमदविद्यायाः अपश्चे पारमा- 
पिकलादिश्रमहेतुशक्तेः मपश्च अर्यक्रियासमयेत्वसम्यादकशक्तेथ प्रारब्थकपेसमकालीन- 
तत्वसाक्षात्कारेण निट्टचावपि अपरोक्षप्रतिभासयोग्याथभासजनिकाया: भक्तेरमुट ते! 
तद्वती अविद्यापि तिष्टत्पेबेति नोक्तदोपावकाशः, | नचाविद्यायां कथं मुक्त इति व्यप- 
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१०३२ अद्रेतसिद्धि: । [ जीबन्मुकत्त्युपफत्ति: ] 


देश; ? शक्तिनाशमात्रात्‌ । अतएव समये सवेशक्तिमदज्ञाननाशः तज्ञातीयेनामतिरुद्धेन 
प्रत्ययेन । तथाच श्रुतिः “ तस्याभिध्यानाद्योजनात्तच्वभाब्रात्‌ भूयश्चान्ते विश्वपाया- 
निद्रचिरिति | — 


शकते नन्विति | यदह आकार नामक क्या पदार्थ दे. जातिका नाम आकार दै-जाति 
स्वरूप आकार हैया शकत्यादिरूप धम दै, या सुवणकी जैसे कुण्डढादि अवस्थायें होती हैं 
देस आकारभी अवस्थाविशेपस्ररुप दै, नाचयोन्प्रथम तथा द्वितीय ये दोनों पक्ष नहीं वन 
सकते हैं, क्यों ! तयो!=प्रथमोक्त दोनों घर्मौको देद्दादिभ्रमका उपादानस्व हो नेपर अविद्यात्यफे 
आपातसेस्दैहादिश्रमका उपादानत्व होनेपर उक्तध्मोमें अविद्या हो जायगा । अनुपादान- 
त्वेच-उक्त दोनों धर्माको उपादानत्व न होनेपर अन्य उपादानके अभावसे देहादिभ्रमकी 
उत्पत्तिके अयोगले । और आत्ममेद्विशिष्टस्वेन तथा ज्ञाननिवत्येत्वेन अविद्या तथा तत्का येर्‌ 
अविद्याप्रयुक्त एउदुभयान्यतरखका अवश्यम्भाव होनेसे अज्ञानके निद्रत्त होनेपर स्थितिके 
अयोगसेभी । अतएव तृतीयपक्षभो नहीं वन सकता दै, अतएब्‌-शब्दका स्कोरण करते हैं 
अवश्यायानके विना अवस्थाकी स्थितिफे अयोगसे, इति चेन्न; क्यों ! अनेकशक्तिमती जो 
अविद्या है उस अविद्याकी प्रपभ्वधर्मिक जो पारमार्थिकत्वादिप्रकारभ्रम तादृश श्रमक्री 
हेतुभूत जो शक्ति उस शक्तिकी तथा प्रपच्चमें रद्दनेवाळा जो अर्थक्रिया समत्व उस समर्थत्वक्री 
सम्पादिका जो शक्ति उस शक्तिकी प्रारब्धक्र्मसमानकालीन जो तत्तसाक्षात्कार उस साक्षा- 
त्कारसे निवृत्ति द्दोनेपरभी अपरोक्षप्रतिभासयोग्य जो अथोभास तादशाथौभासकी जनिका 
जो शक्ति दै, उस शक्तिको अनुबृत्तिस तद्रती =भपरोक्ष-प्रतिभासयोग्यार्थजननानुकू डश क्तिमती 
अविद्याभी स्थित हौ दै, अतः उक्त दोपोंको अवकाश नहीं दै । नचेति=अविधाफे रहते हुए 
मुक्त: ? इत्याकारक व्यपदेश कैसे होगा; नच=्ऐसी शक्का नहीं करना; क्यों ! प्रथमोक्त दो 
शुक्तिओंके नाशमात्रसे उक्त व्यपदेश होनेसे | अतएव सपये=विदेइमुकत्यन्यवददितपूनेकालमे 
सर्वेशक्तिमदज्ञा नका नाश- तज्ञाती येन =प्ारञ्जकर्मसमानकाळीनसाक्षाः्कारजातीय जो अप्रति- 
रुद्धपत्यय उप प्रत्ययमे होता है । तथाच इस अको कहनेवाली अति दै । ' तध्याभिष्यानाद्र 
योजनात्‌ तत्तभावात्‌ भूयश्ान्ते विश्वमायानिद्वृत्तिः ? ( शवे०१।१०) तरुप-उसम्रह्मके अभि- 
ध्यानस और योजनात्‌-अवणादिस और तस॒भावात्-उत्त्वसाक्षात्कारसे विश्वपायानिवृत्तिइ- 
उक्तशक्ति्पविश्वमायाकी निवृत्ति होती है और अन्ते-प्रारव्ध भोगकी समाप्ति होनेपर 
अवशिष्टशक्तिमदज्ञान और तस्रयुक्त देहादि एतदुभयरूप जो विश्वमाया उसकी भूयः=पुनः 
निट्टचि होती है। ३ 
नच--भूय इत्यस्प योजनादित्यनेनाखयात्‌ न लेशानुहचावस्याः श्रुते्पानतेति- 
वाचम्‌ ; विशेषणान्त्रयापेक्षया विशेपान्वयस्याभ्यर्ितत्वात्‌ तस्वभावादित्यनेन व्यव- 
` धानात्‌ अन्त इति पटवेयथ्याच विपरीतयोजनस्यासङ्गतेः | नच-लेशस्थितो कर्पातुटत्तिः 


[ परिच्छेर: ४ ] सरठासम्त्रलिता । १०३३ 


< ~ 6 
2272 च ज्ञानप्रतिपन्धेन सेशस्थिविरिति अन्योन्याश्रय इति-बाच्यम्‌ ; न तात 
इती अूयान्ये विश्वमायानिट्रतिरि'स्पादिभुतेरव लेशानुहततेरवगतत्वात्‌ , नापि स्थितो 
एककालीनत्वेन दोपाभावात्‌ । यद्रा-अज्ञानस्य मूक्षमावस्था लेशः । यथा तस्मात्‌ फले 
पकन बारे सायक? (सला पभा न तदः एकू ति 

शक पे यागमूईमाबस्याख्समपूव यागे साथवतानिर्वाहकमङ्वीक्रिपते तया 
अज्ञाने गतेऽपि तमूदमावस्थाख्यो लेशो देहादिप्रतीत्यतुकूछ: स्वीक्रियते; स्वगेज- 
नकताग्राहकशुतेखिात्रापि जीवन्मुक्तिश्रतेस्तादगर्यस्रीकारात्‌ तस्माद बिया लेशानुदृ्या 
जीअन्धुक्तिरुपपन्नतरा । ५ 
दृत्यद्षैतसिद्धौ जीवन्मुक्त्युपपत्तिः । 

नचेति। “ भूयः ? इसका “ योजनात्‌ ? इसके साथ अन्वय होनेस ठेशानुग्रृत्तिमै इस 
अुत्तिकी प्रमाणता नहीं दे; इति नच वाच्यम्‌; क्यों विशेषणके साथ अन्त्रयकी अपेक्षा 
विशेष्यान्ययको अभ्यहितस्त्र होनेसे और ' तत्तभावात्‌ ? इससे “ योजनात्‌? का व्यवधान 
होनेसे | और ' अन्ते? इसपरके वेयर्थ्यसे विपरीतकी असङ्गतिसे | नचेति । अविद्यालेशकी 
स्थिति होनेपर कर्मकी अनुवृत्ति दै, और तदनुबृत्तो चस्कमेकी अनुग्रत्ति होनेपर ज्ञानफे 
प्रतिबन्धसे लेशक्की स्थिति है । अतः अन्योन्याश्रय है इति नच वाच्यम्‌, क्यों ज्ञप्रिमे तो 
अन्योन्याअय नहीं हो सकता दै, “ भूयश्चान्ते विश्वमाया निवृत्ति:? ( शे०।१।१० ) इत्यादि 
अुतिसे ही ठेशाचुद्वत्तिको अवगतत्व होनेसे, स्थितिमेंभी अन्योन्याश्रय नहीं हेन्उभयको 
एक्रकालीनत्व होनेसे दोपके अभावसे-अन्योन्यस्थितिको अन्योन्यनिप्ठःव या अन्योन्य- 
स्थितिको अन्योन्याधीनत्व होनेपर दोप दे वह दोप प्रकृतमें नहीं है यह भाव दै । अथवा 
लेशशब्दार्थ अज्ञानकी सूक्ष्नावस्था है । जैसे फडमे प्रदत्त जो यागादि तादृश यागादिनिष्ठ 
फलानुकूल अपूर्वनामकशक्ति कल्पित करते हैं और पश्चादिकी उत्पत्तिमेंभी वह अपूर्य शक्तिद्दी 
कर्मका व्यापार है, उससे प्रथकू नहीं इस वार्तिकले यागके समाप्त होजानेपरभी यागनिप्रसा- 
सनताका निवाहक यागक्री सूक्ष्मावस्था अपूर्व अङ्गी त होता है, तैले अज्ञानके निवर्त होनेपरभी 
तत्सूक्ष्मावस्थान्अज्ञानकी सृक्ष्मावस्थारूप और देह्दादिप्रतीत्यनुकूल लेश सरीत द्दोता है । 
यागा दिनिष्ठत्वर्गजनकताम्राहकशुतिकी तर यशोपरभी जीवन्सुक्तिथतिसे ताहद्यार्थका स्वीकार 
दोनेसे। तस्मात अविद्याके छेशको अनुब्वत्तितै जीवन्मुक्ति उपपन्नतरा द ॥ 


इति सरलायां जीवन्मुम्त्युपपत्तिः ॥' 
अथ मुक्ती तारतम्यभङ्गः। 
यचु--परमते5परोक्षज्ञानिनोशपे स्वयोग्यपरमानन्द हेतुपरमकाष्टापन्नमक्‍त्यभाव 


तत्साध्यस्प मोचकस्य ईवरमसादस्याभावेन प्राए्धकर्षणा संसारानुदृचौ जीइन्दुक्तिः मु 


न ॥ 


१०३४ अद्वेतसिद्धि: । [ युक्तौ वारतम्यभङ्गः ] 


तद्भावे तु ्रसादस्यापि भायेन निशेपदुःखनिट्रत्तिविशिष्टस्वतो नीचोचभावापन्नस्वरूपा- 
' नान्दबिर्भावरूपा मुक्तिः इति, तन्न; “ताबदेवास्य चिरमि'त्यादिश्रुत्या अस्योत्पन्नतत्वसाक्षा- 
सारस्य मारब्धकमेक्षयमात्रमपेक्षणीय फेवस्यसम्पस्यथमिति प्रतिपादनेन ईश्वरप्रसादा- 
पेक्षाया वक्तुमशक्यत्वात्‌ स्मतिपुराणादीनां श्रुतिविरोधेन स्तुतिपरत्वात्‌ “ यमेदेप हणुते 
तेन लभ्यः तस्येप आत्मा निहणुते तनूं स्वामि'ति भक्तिजन्येश्वरप्रसादस्यापि तत्सा- 
क्षात्कारखरूप एबोपयोगस्य ोधितत्वेन स्मृत्यादीनामपि तदसुसारित्वात्‌ वेपरीत्येन 
साध्यसाधनभावे मानाभावात्‌ । नच-भारब्धकमै्षये प्रसाद विनियोगः, प्रसादनिरपेक्ष- 
भोगादेत्र तर्सिद्धे, नापि मुक्तावृचनीचभावः; तस्य द्वितीयसापेक्षत्वेन तदा असंभवात्‌ 
“ परमं साम्यमुपेति' इति साम्मश्रतेश्च | सातिशञयत्वे मुक्ते स्वर्गादिवदनित्यत्वे स्यात्‌ 
अधिकदशेने दुःसंद्रपा दिक्च स्यात्‌। 
अथ सरलायां सुक्तो तारतम्यभङ्गः । 
यस्विति । परमते-प्रकृतद्वैतीके मतमें अपरोक्षज्ञानीकोभी स्वयोग्य और परमानन्दकीः 
हेतु तथा परमकाष्ठापन्न जो भक्ति तादृश भक्तिका अभाव द्दोनेपर तत्साध्यस्य-भक्तिसाध्य 
तथा मोचक जो ईश्वरका प्रसाद उस प्रसादे अभावसे प्रारव्धकर्मसे संसारकी अनुवृत्ति दोनेपर 
जीवन्मुक्ति होती दै, तद्भावे तु=उक्तविशेपणत्रयवििष्ट भक्तिका सद्भाव होनेपर तो इश्वर- 
प्रसाद्केभी सद्भायसे निःशेष दुःखोंकी जो निवृत्ति ताइशनिश्वत्तिविशिष्ट खतो नीचोचभावापन्न 
जो स्वरूपानन्द तादश स्वरूपानन्द्का आविभावरूपा मुक्ति होती है, इति यत्‌ तत्‌ तु न; 
क्‍यों ? “तावदेवास्य चिरम्‌ ? ( छा०।६।१४।२ ) इत्या दिश्चुतिसे इस उत्पन्नतत्त्वसाक्षात्कार पुरुपको 
प्रारधकमेका क्षयमात्र अपेक्षणीय है फैवल्यसम्पत्तिकेछिए इस प्रपिपादनसे ईश्वरप्रसादकी 
अपेक्षाको कहनेके लिए अझक्यत्व होनेसे । और श्रुतिके साथ विरोध दोनेसे त्वदुपन्यस्तस्मृति- 
पुराणादिको स्तुतिपरत्व होनेसे।  यमेवैप बृणुते तेन ळभ्यः तस्यैप आत्मा विद्वुणुते तनु स्वाम्‌ ? 
(मुं॥३।२।१३ ) इससे भक्तिजन्येश्वरफे प्रासादकेभी तत्साक्षातकारस्वरूपर्म ही उपयोगको 
चोधितत्व दोनेसे स्मृत्यादिकोकोमी श्रुत्यनुसारित्व होनेसे श्रुतिोधितसाष्यसाधनभाबसे 
विपरीत साध्यसाधनभावमें मानके अभावसे । प्रारव्धकर्मका जो क्षय है उस क्षयमें ईश्वरप्रसादका 
फळ दै, नच-प्रारब्धक्षयमें विनियोग नहीं दै, क्यों ? प्रसादनिरपेक्षभोगसे ही तर्सिद्धेः= 
प्रारव्धक्मके क्षयकी सिद्धिसे। और सुक्तिमं उचनीचभाबभी नहीं दै-तस्य=उक्तभावको 
द्विवीयसापेक्षत्व होनेसे तदानिखिट्य़ेतशन्यमुक्तिमे उक्तभावफे अभावसे । “परम साम्य 
गुपैति ” ( भुं।३।१।३ ) इस साम्यश्रुतिसेभी । और सातिशयत्व होनेपर मुक्तिका स्वगो दिवत्‌ 
अनिस्यत्व दोगा, भौर अपनेसे अधिकके देखनेपर दुःखद्रेपादिकमी होंगे । 
*नतु-युक्तो अतारतम्मं किं भेदाभावात्‌ , उत सत्यपि भेदे तस्साम्यात्‌ , नाः 
° थुत्या भेद सिद्धेः। नान्त्यः; साम्यं किं जीवेश्वरयोः उत जीवानामेव | नाथ: तयोबिभ्ुखाण- 


परि डु 
रेच्छेदः ४ ] सरलासम्बलिता । पर 


लशेपशेपिभावसबातन्त्रयपारतन्त्रयादिना तारतम्यात्‌ , अनेकेशरापत्या जगस्मदृत्त्ययोगात्‌ 
तहयतारतम्यप्रतिपादकस्पृतिभिः * जगद्वयापारवजम्‌ ! इत्यादिमूमैस्कएलनिकएलग्राइ- 
काजुमानेविरोधाच | नान्त्य; जीवान्मति शेपिणो लश्मीतत्वात्‌ तान्‌ प्रति नियामका- 
दसेना दितश्च जीवानां निङृहलात्‌ * सैपानन्दसयेस्याद्तिचिरीत्यादिथुतिभिः 
गुक्तालनामपि सिद्धानां नारायणपरायणः । सुदुरूम परश्ञान्तात्मा कोटिप्वपि महायुने ? 
इत्यादिस्पृतिभि: “ वृद्धिहासभाक्समन्तर्माबादुभयसामञ्जस्यादेवमि'त्यादिसूवैरक्तश्ुति- 
तर्कानुगहीतैरनुमानैबिरोधाबेति-चे ; मेदाभावेन तारतम्यासिद्धेः । यथाच भृत्यादेने 
भेद्परत्बं तया प्रागेत्र गतम्‌ । 
शङ्कते नन्त्रिति | मुक्तिम जो अतारतम्य आप कहते दूँ वदद क्या मेदाभावसे दै, अथवा 
भेदके होनेपरभी ग्रह्मफे साम्यसे अतारतम्य दै । नाय:=प्रथमपक्ष समीचीन नहीं क्यों ? श्रुतिसे 
भेदकी सिद्धि होनेसे | नान्त्यः=अन्तिमपक्षमी अच्छा नहीं क्‍यों ? बया-जीव तथा ईश्वर 
इन दोनोंका आपसमें साम्य दै, या जीवांका ही परस्पर साम्य दै । नाद्यश=प्रभमपक् नहीं वन 
सक्रता दै क्यों ! तयो;-भीव तथा ईश्वर इन दोनोंमें बिभुत्वाणुत्वसे और शेपश्षेपिभावसे तथा 
स्वातन्त्यपारतन्त्यादिसे तारतम्य होनेसे और तारतम्य न होनेपर अनेक ईश्वरकी आपत्तिसे 
जगत प्रश्नत्तिफे अयोगसे तदुय--भीव तथा ईश एतद्व्यके वारतम्यकी प्रतिपादिका जो स्थृतियों 
हैं, उन स्वृतिओंके साथ और ' जगद्रयापारवजेम्‌ ! (वे० ४४१८ ) इत्यादि सूत्रोफे साथ 
और उत्कृष्टत्वनिक्ृष्टत्वसाधक जो सुक्तभोगः इंध्ररभोगानिकृष्टः जीवभोगत्यात्‌ संसारिभोगवत. 
इस्यादिरूप अनुमान हैं उन अनुमानोंके साथ विरोध होनेसेभी । नान्त्य/>भीवोंका ही परस्पर 
साम्य है, यह अन्त्यपश्षभी नहीं बन सकता दै, क्‍यों ! जीवोंके प्रति शेपी जो टषमीतत्व दद 
जो कि जीवोके प्रति नियामक है, उससे तथा विष्वक्सेनादिसे जीवांको निकृष्ट होनेसे। 
: सैपानन्दृश्य ? (ते०२।८।१) इत्यादि सैत्तिरीयादिश्नतिजोंसे ओर मुक्तसिद्धोमिंभी नारायणप- 
रायणप्रशान्तातमा तो कोटिओंम सुदुळेभ दै, दे मद्दायुने ? इत्यादि स्पृतिओसे और ' ब्रद्धिहा- 
सभावत्वमन्तमांवात्‌ उभयसामशस्यादेचम्‌ ? ( वे० ३१२२० ) इत्यादि सूत्रों के साथ और उक्त 
अतितर्कानुगृदीत,-अस्मदादिमुक्तभोग: मुक्तचनुमुंखभोगा भि: अस्मदादिभोगत्वात, संसार- 
स्थास्मदादिमोगवत्‌ , इत्याद्यनुमानॉंसे विरोध होनेसेभी इति चेन्न; क्यों ! भेदका अभाव दोोनेपर 
तारतम्यकी असिद्धिसे। और जिस रीतिसे श्रुस्यादिको भेदपरत्य नहीं है तिस रीतिसे पूवम 
[ज्ञा हा आ त 
खा यत्तु प दूपणं, तदकाण्डताण्डवम्‌ ; मदस्य क यु 
म्याभावात्‌ तरसते, भेदस्पेवाभावात्‌ , फिंच तारतम्याभिधानं परममुक्तो उत ब्रह्म र 
कादिवासर्पापरमबुक्तो वा, नाथ); “एषं मुक्तिफळानियमस्तदवस्थावध्रतेस्तदवर्याव 


ृते!रिति वतीयान्त्याधिकरणे “ रेहिकमप्यप्रस्तुतपतिवन्धे तइशेनादि त्येतत्यत्रोक्तज्ञान- 


१०३६ अद्वैतसिद्धिः । [ युक्तो तारतम्यश्ङ्गः ] 


गतेहिकस्वायुष्मिकलरूपविशेपत्रन्धुक्तावपि तारतम्यमाशङ्कध निषेधात्‌ । द्वितीये त्विष्टा- 
पत्तिः । यचु-मुक्तजीवभोगः ईश्वरभोगा्निृषएः जीवमोगत्वात्‌ संसारिभोगवत्‌ । एवं 
जीवज्ञानादिकमपि पक्षीकृत्य प्रयोग ऊहनीयः । ईेश्वरानन्द; जीवानन्दादुत्कृष्टः तन्निया- 
मकानन्दत्वात्‌ । यदेतं तदेतरं यथा सेउक्कानन्दात्‌ से्यानन्दः । {श्वरः जीवस्वभावा- 
नन्दादित उत्कृएटस्रभात्रानन्दादिमान्‌ तलरेपसुले सति तत्र शक्तत्वात्‌ , यो यस्ेप्सुत्वे सति 
यत्र शक्तः स तद्वान्‌ यथा सम्मतः इत्यादीनि तारतम्यसाधक्रानि इति तन्न;। 
और जो द्वितीयपक्षकी आशङ्का कर दूपग दिया दै वह अकाण्डताण्डव है-सेदका 
सत्र ददोनेपर अमेदात्मक परमसाम्यके अभावसे तत्सत्वे-अभेदात्मकपरमसाम्यका सत्त्व होनेपर 
भेदके ही अभावसे । किभ्व तारतम्यका कथन परममुक्तिम ह या ब्रह्मलोकादिमं वासरूप अपरम 
युक्तिमें; नाद्यः=ग्रथमपक्ष ठीक नहीं, क्यों! एवं मुक्तिफला नियमस्तदवस्थावधृतेस्तदु वस्था धृतेः ? 
,( वे०३।४।५२ ) इस तृतीयाध्यायके अन्तिमाधिकरणमें ¦ ऐ हिकमप्यप्रस्तुतप्रतियन्धे तददरीनात्‌ ? 
-( वे० ३।४।५१ ) एतससूत्रोक्त जो ज्ञानगत ऐडिकआपुष्मिक्ररूपविशेप तादृश विशेप्न्युक्तिमें भी 
तारतम्यकी आशङ्का कर निपेत्र दोनेसे। और द्वितीयपक्षमें तो इष्टापत्ति हे । यत्त्विति= 
मुक्तत्रीवका भोग इश्वरके भोगसे निष्ट दै, जीवमोगत्तर नेसे संसारिभोगवत्‌। इस रीतिसे 
जीवके ज्ञाना दिकोमी पक्ष बनाकर प्रयोग कल्पनीय है। ईश्वरका आनन्द जीवके आनन्दसे 
उत्कृष्ट है, तज्ञियामकका आनन्द होनेसे जो तन्नियामकानन्द्सवाला है वह तन्नियम्यानन्दसे 
उस््रष्टस्दवाखा है, जैसे सेबकानन्दसे सेव्यानन्द; ईश्वर, जीवस्वभावानन्दादिसे उत्क्ष्टखभाव जो 
आनन्दादि तत्‌ वाला है तस्रेप्सुख्न होकर तत्र शक्तत्व दोनेसे तत्म़प्पुत्वनिशिष्टतच्छत्तः्व होनेसे । 
जो यद्विपग्रकप्रेक्षावाला होकर यद्विपयकशक्त होता दै वह तद्रान्‌ दोता दै सम्मतवत्‌ इत्यादिक 
अनुमान तारतम्यफे साधक हँ इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों ? 
आधे मुक्तस्प ब्रह्महपतया उपाधिकृतजीवत्राभवेनाश्र यासिद्धेः ईशवरत्वाभावेन 
साध्याम्रसिद्धेः स्रूपासिद्धश्च । द्वितीयाद्यनुमाने जीवेश्वरविभागकाले तारतम्यसाधनं 
'चेत्सिद्धसाधनप्र तद्भिन्न काले चेत्‌ पूर्वदोपानबृत्तिः । सेपानन्द्सयेत्यादिश्चुतिभिः मानु- 
पानन्दमारभ्य ब्रह्मानन्दपस्यन्तेपु उत्तरोत्तरश्तगुणत्वरूपतारतम्यश्नुपाधितारतम्येन वद- 
न्तीभिनिरुपाधिके स्वरूपानन्दे तारतम्यस्य बक्तुमशकयत्तरात्‌। एतेन-प्रकृता वन्धनिषृत्तिः 
स्वसजातीयबन्थनिटत्याश्रयप्रतियोगिकतारतम्यव्निष्ठा वन्धनिदृत्तित्वात्‌ निगलबन्धनिदर- 
त्तित्रदिनि-निरस्तम्‌ ; ताऱतम्यस्य शुणगतजातित्वेन बन्धनिद्रस्याश्रयासनि वक्तुमश- 
कयत्वात्‌। अतए-नित्ृत्तिगततारतम्प्रसाधनम्रपि-अपास्तम्‌ ; निषटृत्तेनिरतिश्चयस्वादा- 
नन्दस्य स्वरूपतया उभयबादिसिद्ध्त्वेन गुणत्वाभावेन तत्रापि तस्य बक्तभशक्यत्वात्‌ । 
एतेन स्वरूपसुखानां प्रतयेकमेकत्वेनाणुत्वेन च संझ्यापरिमाणकृतवैपम्याभावेऽपि जल- 
० सुधागानजन्यसुखयोरित मघुरमधुरतरत्वादिवच स्वूपकृतबेपम्यं मुक्ताविति- निरस्तम्‌ ; 


७ 
क 


[ परिच्छेद: ४ ] सरलासम्बलिता | १०३७: 


बैपयिकसुखे साधनतारतम्पभयुक्ततारतम्पेडपि स्वरूपानन्दे तदभावाच्च । नच सालो- 
क्यादिमुक्ति; सायुज्यादिमुक्तितो$पकृष्टेति ्रसिद्धिबिरोधः; परापरमुक्तिरूपतया तदुप- 
पत्ते । सायुज्यादिमुक्तावुत्कृष्टत्दव्यपदेशो5पकरृए्टत्वाभावमात्रेण । 

प्रथमानुमानमें मुक्तको ब्रह्मरूपता होनेसे उपाधिकृत जीवत्वफे अभावसे आश्रयासिद्धि 
होनेसे, ईश्वरफे अभावसे साध्यक्री अप्रतिद्धिसे और स्वरूपासिद्धिसेभी और द्वितीयानुमानमें 
जीवेश्वरफे विभागफालमें तारतम्यका साधन होनेपर सिद्धसाधन है, और उच्तकालसे भिन्न 
कालम यदि तारतम्यका साधन है तो पूर्व दोपोंकी- अनिवृत्ति है । और मानुपानन्दका आरम्भ 
कर अ्रक्षानन्दपय्यन्तोंमें उत्तरोत्तरशतगुणरूपतारतम्यको उपाधितारतम्यसे कहनेवाडी जो 
* सेपानन्दस्य ? ( तै० २।८१ ) इत्यादि श्रुतियाँ हें उन श्रुतिओंसे निरुपाधिकसरूपानन्दमे 
तारतम्यको कहनेके लिए अशक्यत्व होनेसे एतेनेति | प्रकत बन्धकी निब्रृत्ति स्वसजातीय जो 
चन्धकी नित्रृत्ति तारशनित्रुत्त्याश्रयप्रतियोगिक जो तारतम्य ताद्व तारतम्यवज्निष्ठा है, 
चन्धनिवृत्तित्व होनेसे निगल्वन्धनिब्रृत्तिवत्‌ यद्द कथन निरस्त हुआ=तारतम्यको गुणगत- 
जातित्व दोनेसे बन्धनिबृत्तिका आश्रय जो आत्मा ताइश आस्मामें कहनेफे लिए अदाकयत्व 
होनेसे, अतएव निश्रुत्तिगततारतम्यसाधनभी अपास्त हुआ, निम्नत्तिको निरतिशयत्व दोनेसे और 
आनन्दको स्वरूपत्वेन उभयवा दिसिद्धत्व होनेसे गुणत्वफे अभावसे तत्रापिरआनन्रर्ग भी तस्य= 
तारतम्यको फद्दनेफेलिए अशक्यत्व होनेसे एतेनेति | स्वरूपसुखोमें प्रत्येकको एकस्व होनेसे, 
और अणुत्व द्दोनेसे संख्य़ापरिमाणकृत वैपम्यफे न होनेपरभी जलपानजन्य और सुधापानजन्य; 
सुर्खोकी नाई और मधुरमधुरतरत्वा दिवत्‌ स्वरूपकृत वैपम्य है, यह कथन निरस्त हुआ-बैपयिक-- 
सुखमें साधनतारतम्यप्रयुक्ततारतम्य होनेपरभी स्ञरूपानन्दमे तारतम्यके अभावसे। साढोक्या दि- 
मुक्ति सायुज्यादिमुक्तिसे अपकृष्ट है, इस प्रसिद्धिके साथ बिरोध है, नंच-विरोध नहीं दै, क्यों ?. 
परापरमुक्तिरूपत्वेन इसकी उपपत्ति दोनेसे । सायुड्यादिमुक्तिमें उत्कृष्टत्वका कथन अपकृष्टत्वकेः 
अभावमात्रसे है । 

ननु--सायुज्य नेक्यम्‌ । ‹ चन्द्रमसः सायुञ्य« सलोकतामाझोती!त्यादिथुत्या 
सत्यपि भेदे सायुज्योक्तेः * सयुज्यः परमात्मानं प्रविश्य च बिगत; ' इत्यादी सयुजां 
प्रवेशपात्रोक्तेश सयुजो भावः सायुज्यमिति युजशब्देन सम्बन्धस्येबोक्ते: “ सालोक्यमपि 
सामीप्यं सारूप्यं योग एव च ॥' इति स्मृतो सायुज्ये सम्बन्धवाचक्रयोगशब्दप्रयोगाच, 
तस्मात्सायुज्ये नाम क्षीरनीरवत्‌ अन्यदेहावि्ठमदेवतादिवच संपात, नत्वेक्यपिति- 
चेत्‌, न, व्यापकेनेश्वरेण संश्ुपस्प नित्यसिद्धत्वेनापुमगैखात्‌ । नचेतल्लोकस्थितस्य 
जीवस्य लोकान्तरस्थितालौ किकशरीरावच्छिभनेवरेण सं छेप! साध्यः; “अतर ब्रह्म समश्नुत! 
इति श्रुते! । उत्रमणगमनादि साध्यब्रह्मलोकावासतिवदुपाध्यव्छन्नजीयस्यानवस्छि्नः 
ब्रह्मामेद्रूपपरमपुक्ते! पारलोकिकफलत्वाभावात्‌ ' व्रझविदाम्ोति परमि'त्यादो अवासे- “ 


२०३८ अद्वैतसिद्धिः । [मुक्ती तारतम्यभङ्गः ] 


्ह्मरूपरबबत्‌ सायुज्यस्यापि तद्र्पताया अड्डीकरणीयत्वाच ' चन्द्रमसः सायुज्यमि'त्यादो 
एकोपाध्यवच्छिन्नस्योपाध्यन्तरावच्छिक्ञन एक्यानुपपत्तिवदत्रानुपपत्तेरभावात्‌ प्रसिद्धार्थ- 
स्वीकारे बाधकस्य उक्तत्वाच, सायुज्यशब्दस्तावद्विमक्तखाभावा भिप्रायक; । 

झङ्ते नन्विति । सायुञ्य ऐक्यरवरूप तो नहीं है, ' चन्द्रमसः सायुज्यं सलोकतामाप्नोति ? 
९ मद्दाना०२५।१ ) इत्यादि श्ुतिसे भेदके होनेपरमी सायुज्यकी उक्ति होनेसे, सयुज्‌ लोग 
अरमात्माके प्रति प्रविष्ट होकर बहिगत होते दें इत्यादिमं सयुज्ञोंके प्रवेशमात्रकी उक्तिसेभी । 
"सयुजके भावका नाम सायुज्य है । इस रीतिसे युज शब्दसे सम्बन्धकी ही उक्ति होनेसे । 
-चार प्रकारकी प्रायः पौराणिकी मुक्ति दै,-सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, योग:न्सायुज्य; 
इस स्मृतिमे सायुज्यमें सम्बन्ध वाचक जो योग शब्द उसके प्रयोगसेभी । तस्मात्‌ नीरक्षीरकी नाई 
और अन्यदेहप्रबिष्टप्रददेवतादिकी नाई संरेपमात्र सायुज्य दे, ऐक्य स्वरूप नहीं, इति चेन्न; 
क्यों ! व्यापक ईश्वरफे साथ संशहेपको नित्यसिद्धता दोनेसे अपुमर्थस्व दै, अतः । नचेति | 
शतल्वोकस्थित जीवका ळोकान्तरमे अवस्थित जो अलौकिकशरीराबच्छिन्न ईश्वर उस इश्वरफे 
साथ संग्रेप-सम्बन्धविशेप साध्य दै, नच=यद्द साध्य नहीं हो सकता है, क्यों? “ अत्र 
बह्म समश्चुते (क० ६१४ ) इस थुतिसे । उरक्रमणगमनादिसे साध्य जो त्रह्मकोकक्री प्राप्त 
उस प्राप्षिमे जैसे पारलौकिक फरत्व रहता दे तैसे उपाध्यवच्छिन्न जीवकी जो अनवच्छिन्न 
ब्रह्मे साथ मभेदरूपपरममुक्ति दै, उस अभेदरूपपरममुक्तिमें पारलौकिक फलत्वफे अमावसे 
गरहमचिदाप्नोति परम्‌ (ते० २।१।१ ) इत्यादिमें जैसे अवासिक्रो ग्रह्मरूपत्व दै, तैसे सायुञ्यमेंमी 
ब्रह्मरूपताका अङ्गीकरणीयत्र होनेसे । और “चन्द्रमसः सायुज्यम्‌? ( महाना० २५१ ) 
इत्यादिमें एकोपाथ्यवच्छिन्नका उपाध्यन्तरावच्छिन्नके साथ जैसे ऐक्य अनुपपन्न दै पेसे यहॉपर 
अनुपपत्तिफे अभावले और प्रसिद्वार्यस्वीकारमें बाधकको उतक्तत्व होनेसे सायुञ्यशब्द विभक्त- 
रवाभावाभिप्रायक दै । 


यच्च-उत्तरोत्तरं ज्ञतगुणानन्दमकाशकतात्रयेपु प्रतिवाक्यं मुक्तावकामहतशवद्प्- 

योगात्‌ माजुपानन्दवत्‌ अकामहतयुक्तानन्दे$पि तारतम्यमिति, तन्न एतस्यैवानन्दस्या- 
ज्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्तीति सर्वेपां लो किकानन्दानां परमानन्दान्तर्माबाभिधानो- 
-पपत्तेः नतु तस्य तस्याकामहृतस्य ताबानेत्रानन्द इति । येन तत्रापि तारतम्यं करप्येत । 
तयाच “ सोअ्श्रुते सर्वान्‌ 'कामान्‌ ' कामस्य यत्राप्ताः कामास्तत्र माममृतं कृधी, त्यादि 
श्रुतेः स हि मुक्तोञ्कामहत ' इत्यादिब्रह्मण्डोक्ते् न बिरोध; । ननु-एकस्यैव श्रोत्रि- 
यस्य सत्र परामर्श माजुपानन्दादिभ्यः सावधारणश्चतगु णितमनुष्यगनध्वाच्चनेकानन्दा 
एकस्मिन्‌ विरुद्धाः भिन्नाशषेदकामहतत्वादेरेकरूपतया श्रुतस्याव्यवस्थापकलादानन्दव्य- 
वस्यायीगः । अथ व्यवस्थायं एतत्पदाकाम एतदितरपदकामश्च लक्ष्यते तदा व्थुतकरपना- 

ˆ बाधश्। नहीन्द्रादिपदे बा राजपदे वा निप्कापस्य भिक्षुकस्य इन्द्राद्यानन्दाजुभबोस्ति 


क 
ढु 


{ पर्वच्छेदः ४ ] सरलासम्वलिता । १०३९ 


तस्माच्छुत्या पूववाक्‍येनामुक्तानां तारतम्यधुक्खा ओत्रियस्य चेत्यादिना ` यशच श्रोजिय ? 
इत्यादिना चोत्तरवाक्येन युक्तस्य तदुच्यते इति-चेन्न; सर्वेषु वाक्येषु अकामहतस्य 
मुक्तस्यैकत्वे$पि तदानन्दे सर्वानन्दानामन्तर्भावात्‌ स एव तस्मिन्‌ तस्मननानन्दे वक्तव्ये 
परावृश्यते; तत्तदिन््रादिसाम्येन तस्य समेत्राभिषानोपपत्तः ` अधिकं प्रविष्ठ नतु 
तद्धानिरिति न्यायात्‌ । › साम्ये हि तत्सजातीयधमेवत्वं तन्त्रम्‌ , नतु तद्तिरधर्मानधि- 
करणत्रमपि गोरवात्‌ । 

यच्चेति । उत्तरोत्तरशतगुण आनन्दप्रकाशक वाक्योंमें प्रतिवाक्य मुक्तिमें अकामहत 
डाब्दुका प्रयोग दोनेसे मानुपानम्दादिकी तरह अकामददतमुक्तानन्दुमेंभी तारतम्य है; इति यत्‌ 
तत्‌ च न; क्यों ? ' एतस्यैवानन्दृस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति? (बृ० ४।३।३२ ) 
यहाँपर सबेछौ किक आनन्दोंका जो परमानन्दमें अन्तभोवका अभिवान दै उस अभिधानकी 
डपपत्तिसे, तिसतिस अकामहतको तावानेत्र=तत्तच्छतशुणित आनन्द ही नहीं है, जिससे कि 
तत्रापिन्सुक्तानन्दमंभी तारतम्य कल्पित किया जाय तथाच ' सोच्थुते सर्वान्‌ कामान्‌? 
(ते० २।१।१ ) ' कामस्य यत्राप्ताः कामास्तत्र माभरमृतं कृधि ? (ऋ० सं० ५।११३।११) इत्यादि 
श्रुतिओंसे सहि मुक्तोऽकामहतः, इत्यादि अ्रक्षाण्डकी उक्तिओंसे बिरोध नहीं दै शक्कते नन्विति । 
एक थोतियकाद्दी स्त्र परामश होनेपर मान्ुपानन्दादिकोंसे सावधारण झतशुणित मनुप्यगन्ध- 
वाद्यनेक आनन्द एकमे विरुद्ध हैं, आनन्द यदि भिन्न हैँ तव एकरूपसे श्रुत अफामह्दतत्वा दिको 
च्यवस्थापकस्व न होनेसे आनन्दकी व्यवस्थाका अयोग दै । यदि यों कहो कि,-अ्यवस्था के 
लिए एतत्पदाकाम और एतदितरपद्काम. लक्षित होता है, तब अश्नुतकी कल्पना और बाघ है 
बाधको दिखलाते दें नहीति । इन्द्रादिपदमे या राजपद्मे अकाम जो भिक्षुक दै उस भिक्षुकको 
इन्द्रादिके आनन्दका अनुभव नहीं दै, तस्मात श्रुतिसे पूरवेवाक्योंसे अमुक्तोके तारतम्यको 
कहकर श्रोत्रियस्य च (तै० २।८।१ ) इस्यादिसे और ' यश्च श्रोत्रियः ' इत्यादि उत्तरवाक्यस 
मुक्तस्य-्सुक्तका ततू-तारतम्य कद्दा जाता दै इति चेन्न; क्यों ? सवेवाक्योमे अकामदृत मुक्तका 
एकत्व होनेपरभी तदानन्दे=सुक्तानन्दमं सरै आनन्दोंडा अन्तभाव होनेसे स एवरअकामद्दत 
मुक्त दी तिसतिस आनन्दके वक्तब्य होनेपर परासृष्ट होता हैं, और तत्तदिन्द्रादिफे साम्यसे 
तस्य-मकामदत श्रोत्रियके सबैत्र अभिबानक्री उपपत्ति होनेसे अधिक प्रविष्ट हुआ दै 
विद्यमानकी हानि नहीं है इस न्यायसे । साम्यमें तत्सजञातीयभरमेवत्त्व सब्र होता है, न कि 
तदितरधर्पानधिकरणत्वभी गौरव होनेसे । र 

यच्च- धुक्तसुखं परस्परतारतम्यवत्‌ परस्परतारतम्यवत्साधनकत्वात्‌ सम्मतवदिति, 
तन्न; असिद्धेः । नचु-युक्तिः प्रयागमरणभगद्वेपादिसाध्येति मते ज्ञानकर्मसम्रुचयसाध्ये- 
ति मते च प्रयागमरणादीनां वणश्रिपकमेणां च विपमलात नासिद्धिः, ज्ञानैकसाध्येति- 
मतेऽपि “कस्तं मदामदं देवं मदन्यो ज्ञातुमेति' सर्वे गुणा ब्रह्मणेब दुपास्या नान्यैः 


क जे 


१०४० अटरैतसिद्धिः । [ मुक्त वारतम्यमङ्ग: ] 


किमु सबैभैनुप्बेरित्यादिथुत्या ' ब्रह्मादि तद्वेद न चेदसम्यगन्ये कृतो देवगुनीन्द्रबर्या:। 
इत्याद्रिमृतिभि; देवादिमलुष्यादिस्थमुक्तिहेतुत्रह्मज्ञानगतस्य वहुवहुतरशाखाभ्रवृणसाध्य- 
सरस्य वहुबहुतरगुणविपयत्वे विनाञयोगेनार्थापत्त्या च तत्सिद्धिरिति-चेन्न; केवलकर्म- 
पश्षे समुच्यययस्े वा कमेसाध्यत्येन मुक्तेरनित्यत्वापत्तेः, नान्यः पन्था इत्यादिश्रुतिबिरो- 
भाच, तृतीयपक्षे तूदाहतश्र॒तीनां व्रह्मविद्यादुलेभत्वप्रतिपादनपरत्वेन तदुक्तसाधनसाध्य- 
त्वामतिपादकत्वात्‌ । नच-अर्थापच्या तत्सिद्धिः व्रह्मसाक्षात्कारस्य_निर्गुणविपयतया 
गुणविपयलायोगात्‌ । 


यचेति | और जो कथन हे किन्मुक्तसुख, परस्परतारतम्यवाढा दै, परस्परतारतम्यवत्‌. 
जो साधन तादश साधनकत्व होनेसे, सम्मतवत्‌, वह ठीक नहीं कयां? असिद्धे!र्‍स्वरूपासिद्धि 
होनेसे । नन्त्रिति । मुक्ति प्रयागमरणसे तथा भगवद्वेपादिसे साध्य है इस मतमें और ज्ञान- 
कर्मका जो समुचय हू उस समुचयसे मुक्ति साध्य है, इस मतमें प्रयागमरणादिकोंको और 
बर्णाश्रमफर्मों को विपमत्व दोनेसे स्वरूपा सिद्धि नहीं दै “सितासिते सरिते यत्र सङ्गते तत्राप्छुतासो 
दिवमुत्पतन्ति । ये घे तन्वे विस्रजन्ति धीरास्ते जनासो अमृतत्वं भजन्ते? (ऋ० सं० मण्डल 
१० का परिशिष्ट ) इस थुतिमे प्रयागमरणको मोक्षके प्रति प्रयोजकता कही दै, और ' द्विपन्नपि 
दृपीफेश किमुताधोक्षजप्रियाः ? इस भागवत वाक्यसे द्वेपको मोक्षके प्रति प्रयोजक्रत्व बतलाया 
है, ज्ञानसे दी मुक्ति साध्य है, इस मतमेंभी ' कस्तं मदामढ देवं मदन्यो ज्ञातुमहति, 
( कठ० २।२१ ) सर्वे गुणा श्रह्मगैव ह्युपास्या नान्येदेंवे: किमुसबैमनुष्यै; इत्यादि थुति्भोर्थि. 
६ ग्रह्मादि तद्वेद नचेदसम्यगन्ये कुतो देवमुनीन्द्रवस्याः ! इत्यादिस्पूतिओंसे देवादिमें तथा 
मनुप्यादिमै स्थित जो मुक्तिका देतु त्रह्मज्ञान तादृश त्रहमज्ञानगत जो बहुबहुतरशाखा- 
अवणसाध्यत्व तादृश साध्यत्वफा वहुग्रहुतरगुणविपयस्वफे विना अयोग होनेसे, अर्थापत्तिसेमी 
परम्परतारतम्यव॒तृसताघनकत्वरूप देतुकी सिद्धि दै=किसीका ज्ञान बहुंशालाअवणसाध्य है और 
किसीका बहुतरशाखाअवणसाध्य है किसीका अल्पश्रवणसाध्य ही दे, फडत: साथनमें तारतम्य 
हे. और साधनमें तारतम्य होनेसे तादृश साधनसम्भूत मुक्तसुखमंभी तारतम्य होना चाहिए 
इति चेन्न; केयं ? फेवळ कर्मपश्षमं या समुचयपश्चम कर्मसाध्यसप्रयुक्तमुक्तिमं अनित्यत्वकी 
आपत्तिसे। और ' नान्यः पन्धा ? ( खे० ३८ ) इत्यादि श्रुतिफि साथ विरोध होनेसेभी 
द॒तीयपश्षे-मुक्ति ज्ञानसे दी साध्य दे इस तृतीय पक्षमे उदाह्वतधुतिओको त्रह्मविद्यादुळेभत्व - 
प्रतिपादनपरत्व होनेसे तदुक्त-उक्तवाक्ष्योक्तसाधनसाध्यत्वका अप्रतिपादकत होनेसे । नचेति । 
अर्थापत्तिसे तत्सिद्धि;-उक्तदेतुकी सिद्धि दे नच=नहीं है, क्यों ? प्रह्मसाक्षात्कारको निगुण- 
विषयत्व होनेसे सगुणविपयत्वके अयोगसेनप्रहुाखाओंका श्रवण और अल्पञ्चाखाओंका 
अवण तथा बहुतरशाखाओंका अवण अन्तःकरणगत संशयादिक्री नित्रृ्तिमें उपयुक्त हो 
_ सकता है और आत्मज्ञान तो तत्त्मस्थादिमहावाक्यश्रवणसे दी होता है, अतः अपरोक्षात्मक 


[परिच्छेदः ४ ] सरलासम्बलिता । १०४१ 


आहारय्येभिज्ञाप्रामाण्यज्ञानानारकन्दितअप्रतिवद्धज्ञानमे फिसीभी प्रकारकी विशेषता नहीं, 
और तदधीन मुक्तसुखमेभी विशेषता नहीं । 

यज्ञ--'यस्त आशीप आशास्ते न स भृत्यः स बे वणिकू स वै भृत्यः स च स्वामी 
गुणछुब्षों न कामुकों । यगु्षोरपु्ुस्तुपरैकान्तमक्तिमान्‌ ॥ ? इत्यादिस्पृत्या युगनुक्ष- 
भक्तापेक्षया अमुम॒क्षोभेक्तस्याधिक्योक्तेः तदाधिक्यलोकरीतिसिद्धत्वाच् “ भक्ति; सिद्धे- 
गरीयसी'ति स्मृत्या अब्पभक्तिसाध्ययुक्त्यपेक्षया अधिकमृक्तिहेतु भक्तेरपि आधिक्यस्यो- 
क्तेशन-इति तन्न; यस्ते आशीप इत्यादिना फलमनिच्छतो गुणलोमेन या भक्तिस्तस्यास्तु 
गरीयस्त्वं यत्मतिपादित तत्तत्तसाक्षात्कारे त्वरासम्पादकं नतु मुक्तितारतम्याश्षेपफसू। 
भक्तिः सिद्धेरित्यादिना प्रतिपादितं गरीयस्त्वपपि तज्जनकत्वमात्रेण पुत्रात्पितुरिव | 

यक्त्विति | यः=भो भक्त ते=्गुमसे आशिप:-कराम्यपदार्थाको आशास्तेन्प्रार्थना 
करता हे. स्वह भक्त भृत्य;ऱ्वास्तविकभक्त न-नदीं दे, स;-्चद्द वणिकून्लाभाथव्यापार- 
चत्त्वेन=व्णिकू जसा है बद्दी भक्त है और वही स्वामी दै जो परस्पर एकदूसरेके गुणोंमें छु्ध 
है और परस्पर किसीमी विपंग्रकी कामना नहीं रखते है । मुमनुक्षो;-मोक्षकी इच्छासे भजने 
बालेसे एकान्तभक्तिमान-फेव्टेश्वरबिपयक भक्तिमान्‌ अयुयुक्षु:-मोक्षकी इच्छा न रखकर 
अजनेवाढा पर;-श्रेष्ठ दै “ इस साधंस्टोकमें भक्तिमागका परम रद्दस्य रख दिया दै ' इत्यादि 
.स्मृतिओंसे मुमुक्षु जो भक्त उस भक्ती अपेक्षा अमुमुक्ुभक्तके आधिक्यकी उक्ति दोनेसे। और 
तदाधिक्पस्य-उक्तविधमुमुश्षुफ आधिक्यको छोकरीतिसिद्धत्व दोनेसेमी; छोऋर्मे फळामिस- 
न्धिरहित भक्तिका महत्त प्रसिद्ध है, और भक्ति सिद्धिसेभी बडी दै, इस स्ट्रतिसे इस 
स्टृतिसे अल्पभक्तिसाध्यमुक्तिकी अपेक्षा अधिक्मुक्तिहेतुभक्तिकेभी आधिम्यकी उक्ति द्वोनेसे; 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; यस्ते आशीप आशास्ते, इत्यादिसे फडकी इच्छा न रखनेवाेकी 
शुणछोभसे जो भक्ति उसका गरीयस्त्व जो प्रतिपादित दै वह गरीयस्त्व तत्तसाक्षात्कारमें 
त्वराका सम्पादक है मुक्तिमं तारतम्यका आक्षेपक नहीं और भक्ति सिद्धिसेजज्ञानसे या 
मोक्षसे गरोयसी है । इत्यादिसे पतिपादित गरीयस्वभी तज्जनकत्वप्रात्रेण-ज्ञानननकत्वमात्रस 
या ज्ञानद्वारा मोक्षजनकत्रमात्रसे पुत्रसे पिताकी वरह दै-पितामे पुत्रभनकस्वसे पुत्रापेक्षया 
गरीयस्त्व जैसे होता है, पैसे सिद्धिजनकत्वेन भक्तिमे सिद्धयपेक्षया गरीयस्त्व दै । 
` यत्तु-- अन्ये खेत्रमजानन्त; श्र॒त्वान्येभ्य उपासते । तेऽपि चातितरन्त्येव मृत्यु 
शरृतिपरायणाः ॥' इत्यत्रापिशब्देन 'खियो वेश्यास्तथा शूद्रास्तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌ । 
कि पुनर्ब्राह्मणाः पुण्याः भक्ताराजपेयस्तया। इत्यत्र कै्ुत्येनच साधनतारतम्येन साध्ये 
तत्मतीति: इति, तत्र; नहि तरणेऽभीत्यस्यान्वयः, किन्तु अधिकारिणि । तया च विल- 
म्विततरणरूपफलसम्बन्धमात्रपर्यवसानात्‌ वैसुत्यस्पापि त्वराफछलाममोत्रेणोपपचेः सा- 
घनमात्रतारतम्पस्य फलतारतम्याप्रयोजकत्वाच । नहि दण्डतारतम्येन घटतारतभ्यं कचि- »- 

१३१-१३२ द 


१०४२ अद्वैतसिद्धिः । [ मुक्ती वारतम्यभङ्ग: ] 


दपि दश्यते । यक्तु-/ साधनस्योत्तमत्वेन साध्यघ्नुत्तममाप्लुयु! । ब्रह्मादयः क्रमेणेव यथा- 
नन्दश्वतौ श्जताः॥ ' इति ब्राह्मे, अधिकं तत्र विज्ञानमधिका च गतिस्तवेति साक्षा- 
न्मोक्षधे च साधनतारतम्येन साध्ये तदुक्तिः इति, तन्न, साधनोत्तमत्येन साध्योत्तम- 
स्वस्यापरममुक्तिविपयत्वात्‌ विज्ञानगताधिवयोक्तेरपि साक्षात्कारमयोजकसगुणविपयक- 
ज्ञानपरलाब अत एव दहरादिविद्यानामधिकाल्पगुणविपयकत्वेन साधनतारतम्यं यत्प- 
राभिपत तदप्येवमिति न. कश्चिद्ोपः । 


तस्मात्स्वरूपानन्दस्य स्वप्रकाशात्मरूपिण! । 
प्राप्तिमेक्तिने तत्रास्ति तारतम्यं कथेचन ॥ 


इत्यद्वेतसिद्धों मुक्तौ तारतम्यभङ्गः ॥ 
यस्तिति । और अन्य लोग तो उक्त प्रकारसे न जानते हुए अन्याँसे सुनकर उपासना 
करते हैं. वेभी श्रुतिपरायण=भ्रबणपरायण हुए मृत्युको तरते दी हैं यहँपर अपि शब्दसे, पापप्र- 
घानजन्मवाळे खी वैश्य शूट्रभी परमगतिको इश्वरा श्रयणसे प्राप्त होते हैं तो पुण्यप्रधानजन्मवाले 
ब्राह्मण तथा राजञपिळोग इंश्रराश्रयसे परमगतिको प्राप्त हते हैं इसमें क्या कहना दै (गी० ९३२) 
यहॉपर कैमुत्यसे साधनमें तारतम्य होनेसे साध्ये-्मुक्तसुखरूपसाथ्यम तत्मती ति!-तारतम्यकी 
प्रतीति दै, इति यत्‌ तत्‌ तु न; क्यों १ यहाँपर “अपि? इस पदका तरणमें अन्वय नहीं है, 
किन्तु अधिकारीमें अन्वय दै, तथाच बिळम्पिततरणरूप जो फळ तादृश फलके साथ सम्प्रन्ध- 
मात्रमें पर्यवसान दोनेसे कैमुत्यकी मी त्वराफडलाभमात्रसे उपपत्ति होनेसेच्उक्त गीतावाक्योका 
.यहू अर्थ नहीं दै कि-सुनकर उपासना करनेवाळोंकी मुक्तिमें थोडा सुख होता है और अन्योंकी 
` मोक्तिम अधिक सुल्न होता दै, ब्राह्मणों तथा राजर्पिओंकरी मुक्तिमें बिशेपसुख मिळता है और 
अहिलादिकी मुक्तिते न्यून सुख मिलता दै, किन्तु यह तात्पय्र्ये है कि सुनकर उपासना करने- 
चाडो तथा अग्रलादिको जरा बिल्म्बसे मुक्तिकी प्राप्ति होती है और श्राह्मणादिको सत्वर 
अक्तिकी प्राप्ति होती है। और साधनमात्रनिप्ठतारतम्यकों फळतारतम्यके प्रति अप्रयोजकत्व 
डोनेसेभी-दण्डके तारतम्यसे घटका तारतम्य कद्दीपरभी नहीं देखा जाता दै । यक्तिति । 
साधनके उत्तमत्वसे ब्रा दिक उत्तमसाध्यको प्राप्त हुए हैं, जैसे कि क्रमश; आनन्दश्रुतिमे श्रुत 
हैं, इति ब्राझे=इस रीतिसे प्राक्षपुराणमें और अधिक तुम्हारा विज्ञान दै और अधिक तुम्हारी 
गति है; इस री तिसे साक्षात्मो श्रघमंमें साधनके तारतम्यसे साध्यमे तदु क्ति!--तारतम्यकी उक्ति दै, 
इति यत्‌ तत्‌ तु न; साधनके उत्तमत्वसे साष्यके उत्तमस्रक्रो अपरममुक्तित्रिपयत्व होनेसे और 
'विज्ञानगत'आधिक्यकी उक्तिकोभी साक्षात्प्रयोजक जो सगुणविपयक्रज्ञान तादृश ज्ञानपरस 
द्वोनेसे । अतएब=पाक्षात्करारप्रयोजञकसगुणबिपयकक्षानपरत्र होनेसे ही दृहरादिविद्याओंको 
मधिक्यल्परुणविपयकत्वेन तारतम्य जो परको अभिमत दै बहुभी एबमितिर-पूलेबत्‌: ही उपपन्न 
= दोवा दै, अतः कोई दोष नहीं दे=पुराणादिकमे जहाँ तहाँ मोक्षके अनेक साधन बतडाये हैं 


[ परिच्छेदः ४ ] सरठासम्बडिता। १०४३ 


उन्होंमें कोई साक्षास्साधन दै तो कोई परम्परया साधन है जो परम्परासे. साधन है बहभी 
अनेक विध दै-कोई वैराग्यको उत्पन्नकर भक्तिको उत्पन्न फरता दे और भक्तिद्वारा ज्ञानको 
उत्पन्न करता दै और तहारा मोक्षके प्रति उसकी प्रयोजकतारूप सांधनता है, कोई भक्तिज्ञान 
दोनोंको उत्पन्नकर मोक्षे प्रति प्रयोजक है कोई साक्षात्‌ ज्ञानको ही उत्पन्न करता है और 
ज्ञानद्वारा मुक्ति प्रयोजक होता है, इन साथनोंमें-ज्ञानके विना मोश्षत नहीं पहुँचनेवाले 
साघचोंमें कोई दुर्चल होता है, कोई सबछ होता है, कोई प्रतिवद्ध होता है तो कोई अप्रतिबद्ध 
दोता है कोई समुचित होता है कोई असमुचित दोता है, कोई शरीरसाष्य दोता है तो कोई 
वाणीसाध्य होता है, कोई मानस होता है तो कोई बाह्योपफरणसापेश् होता है और कोई 
याह्योपकरणनिरपेक्ष होता दै, इन साधनोंमें जहाँपर जिसका निरूपण किया गया है वहाँपर 
वह मुक्तितक पहुँचा दिया गया है, तह भ्रमज्ञान प्रमासे ही नित्रत्त होता है, इस मूडतत्त्वपर 
जिन्दोकी दृष्टि नहीं रहती है वे छोग बडे दो चकरमें पड जाते हैं, उन्होंको मार्गपर छानाभी 
बहुत ही कठिन हो जाता है, और द्वैती छोगोंका माना हुआ तारतम्यभी यथार्थ आत्मज्ञानको 
और आमञ्ञानजन्यमुक्तिको छोड़कर उत्तप्ताघनोंमें यथायोग्य रहता है, फलतः परम्परया 
साधनत्वेन विवक्षित पदार्थॉमे तारतम्य देखकर साक्षात्‌ मुक्तिसाधनमें या मुक्तिमें तारतम्यकी 
कल्पना, अधिकतर मलुष्योमें मौख्ये देखकर किसी पण्डितमें मौख्यंकी कल्पनासे अधिक मह- 
त्वकी नहीं है; और युक्तिजनक्ञानोंमें अतिशय रहता दै और ताइशज्ञानभनयमुक्तिऑमेभी 
अतिशय रहता है, यह निरूपण पड़दुशनोंमेंभी नहीं मिळता है, अतः यहमी प्रकृत द्वैतिओंकी 
मिथ्या दी कल्पना है, वस्तुतः श्रुतिओंसे विसुख होकर पुराणोंके जालमें फॅस जानेसे परम 
मुक्तिका और प्रायः पुराणकल्पितसालोक्यादिमुक्तिओंका विवेचन द्वैतिओंसे नहीं हुआ दै, इन 
लोगोंने पुराणोंको अपने मतका मूळ बनाकर श्रुतिभोंको अपनीतरफ जैसे तैसे घसीटा दै, 
विशेषतः प्रकृत द्वैतीफे मूळमतको खडा करने वाले मध्यने पुराण ही देखे थे, इसी लिए 
श्रुतिओंके रहते हुएभी उन्होंने अपनी ब्रहमसूत्रकी टीकामें-जिसको ये लोग भाष्य कहते हैं 
पुराण ही भरदिये हैं, परन्तु श्रुतिओंका यथाविधि बोध न द्वोनेसे पुराणोंकोभी ये ढोग समझ 
न सके, अस्तु पुरुपार्थतः वञ्चित इन छोगोंके अवैदिक वाग्जालसे मुमुक्षुओंको सावधान रहना 
उचित है। फढितार्थ कहते दै तस्मादिति। यतः द्वेतिकयित कोईभी दोप नहीं है, ततः 
स्वप्रकाशास्मरूपस्वरूपानम्दकी प्राप्ति मुक्ति दै=्कण्ठावचामीकरप्राप्तिवत्‌ उक्तस्वरूपानन्दक्री 
श्राप्ति मुक्ति दै, तत्र=उस मुक्तिमें किसीभी प्रकारसे तारतम्य नहीं दै । 


इति सरलायां मुक्तोतारतम्यभङ्गः ॥ 
यो लक्ष्म्या निखिलाबुपेक्ष्य बियुधानेको टतः स्वेच्छया 
यः सर्वान्स्मृतमात्र एव सततं सर्वात्मना रक्षति । 


क्रेण निढृत्य नक्रमकरोन्युक्त॑ महाकुजर ˆ * 
“णापि ददाति यो निजपदं तस्मै नमो विष्णवे ॥ 


१०४४ छद्रैतसिद्धि:। . [[ उपसंहार ] 


जिस इष्टकी कृपासे इस अपूर्वमम्थकी निर्विष्नसमाप्ति हुई है, उसको नमस्कार करते हैं 
यः=जो बिष्णु रुश्मीसे स्देवताओंकी उपेक्षाकर स्वेच्छासे स्वीकृत हुआ दे, और जो स्मतमात्र 
हुआ ही सफलस्मरणकर्ताओंकी निरन्तर सर्वोत्मना रक्षा करता दै । और य;- जिघने. चक्रसे 
नक्रका निकन्द्नकर महाकुखरको मकरसे उन्मुक्त किया है, और जो द्वेपसेभी शिद्युपालादिफे 
लिए निजपदमू=सायुस्यमुक्ति देता है उस विष्णुफे लिए नमस्कार ह्दो। 


श्रीमाधवप्तरंवत्यो जयन्ति यमिनां वरा! । 
चयं येपां प्रसादेन शास्रार्थे परिनिष्ठिता; ॥ 


यमिनां वरा;-अहिंसासत्यादिरूप यमोंफे धारण करनेवालोमे श्रेष्ठ श्रीमाधवसरस्वती 
अदिशय विराजमान हैं, जिन्हॉके प्रपादसे हमळोग शास्तरमतिपाद्यायेविपयकत्वविशिष्टपरि- 
पक्बुद्धिक हुए दें। ( : अ 
सहजसरलां प्रेग्णा दीर्घो सम्रस्तबिशोधिनां, 
सकृदपि कृपादृष्टि सन्तो दिशन्तु भवद्विषाः। 
कथपपि सती पूता सद्यस्तया विपयीक्षता 
मम कृतिरियं हिस्वा दोपान्भतत्वतिसहुणाः ॥ 
झान्तान्तःफरणवाले विद्वानोंको सम्बोधितकर कहते दें,-भव द्विषा; सम्तः=आप जैसे 
सुपबित्र सजन ढोग, स्वभावत: सरल और प्रेमसे दीघ तथा समस्त पदाथांको विशोधन करने 
बाली एकस्मूत जो आप छोगोंकी क्रपादृष्टि दै उस दृष्टिका सकृदपि=एकवारभी मेरी इस 
कृतिपर निक्षेप करो, तथा=उक्तविध भवदीय दृष्टिसे विपयीकृत मम=मेरी यह कृति कथमपि- 
सती=किसीभी प्रकारकी होती हुई, सद्मः=जुरत दोपान=रोपॉको हित्वा=छोडकर पूता= 
पवित्र इरे अतिसढुणा भवतु=त्यम्त सह्रुणवाळी दो । 


गुरूणां माहाल्पानिजविविधविद्यापरिचयात्‌ 
्ुतेयेन्मे सम्पङ्मननपरि निषपन्नमभवत्‌ । 
परत्रह्मानन्दस्फुरणमखिलानर्यशमन 
तदेतस्मिन्‌ ग्रन्ये निखिलपतियत्नेन निहितम्‌ ॥ 
गुरुओंफे माहात्म्यसे और निजका जो विविधविद्याऑके साथ परिचय दै उस परिचयसे 
और थुतेःरसम्यक्र श्रवणसे तथा मननसे, निखिल अनर्थका शमन होता दे जिससे एउम्भूत 
शरक्षानन्दस्फुरण जो मुझमें निष्पन्न हुआ दै तत्‌ निखिछमूनपह सम्पृणे स्फुरण इस अन्थमे 
~. जतियलसे निहितप्रलिखितहै। . 


द 


{ परिच्छेदः ४ ] . सरलासम्बढिता । ११४५ 


ऱ्ह झुमतिरतत्वे तत्तवादी वराकः, प्रलपति यंदकाण्डे खण्डनाभासमुचेः । 
मतिवचनममुष्मे तस्प को वक्तु विद्वान्‌ नहि रुतमनुरौति ग्रामसिहस्य सिंह: ॥ 
इसका अर्थ प्रथम कर चुके हैं। (देखो ६९५ पटपर ) 
कुतकेगरळाकुलं भिपजितु मनो दुधियां मयायधुदितो मुदा विपबिधातिमन्त्रो महान्‌। 
अनेन सकलापदां विघटनेन यन्मेऽभवत्‌ परं सुकृतपर्पित तदखिलेश्वरे श्रीपतौ ॥ | 
दुराम्रहयुक्तवुद्धिवाळोके कुतकेरूप जो गरळ उससे आकु जो मन तादृश मनको 
भिपजितुम्‌=निरविपत्रनानेके लिए यह विपविघाति महामन्न आनन्दपूर्वक मुझसे कहा गया दै । 
इस सकल आपदाओंके विघटनसे जो मुझमें महत्युण्य उत्पन्न हुआ दै वह अखिलेश्वर श्रीपतिमं 
समर्पित हे । प 
ग्रन्यस्यैतस्य यः कर्ता स्तूयतां वा स निन्दताम्‌ । 
मयि नास्त्येव. कतृत्वमनन्याचुभवात्मनि ॥ 
इस ग्रन्थका कतो स्तुत हो वा निन्दित दो । अखण्डेकरसानुभवात्मक मुझमें ऋवे 
तो नहीं ही है ॥ 
भ्रीव्यासशहूरसुरेश्वरपद्मपादान वेदान्तशाखसुनिबन्धद्तस्तथान्यान्‌| . 
बिद्यामदानिइ यतिप्रवरान्दयालून्‌ सर्वान्‌ गुरून्‌ सततमेव नमामि भक्त्या ॥ 
श्रीव्यासज्ीको, तथा आऔशक्वराचाय्बैको एवं श्रीसुरेश्वराचास्य तथा आपद्मपादा चार्यो 
तथा वेदान्तसम्बन्धि सुनिबन्धोके करनेवाले अन्याचाय्याँको एवम्‌ विद्याको देनेवाले दयालु 
यतिप्रबर सबै गुरुओको भक्तिसे निरन्तर नमस्कार करता हूँ। 
सिद्धीनामिएनैप्कम्पैत्रझगानामियं चिरात्‌ । 
अद्वेतसिद्धिरधुना चतुर्थी समजायत ॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यश्रीविश्वेश्वरसरस्वतीओचरणशिप्य- 
भ्रीमधुसूदनसरस्वतीविरचितायामद्धैतसिद्धौ मुक्तिनिरू- 
पणं नाम चतुर्थः परिच्छेद; ॥ 
इत्यद्वेतलिद्धिः ॥ 


इष्ट तथा नैष्कर्म्य एवं ब्रह्म इन तीनोंमें अव्यवद्दितोत्तरत्व सम्बन्धसे रदनेवाळे जो सिद्धि 
बद हैं, उन सिद्धि परोंके मध्यमं चिरकाट्याद इस काठमें यदद चतुर्थी अद्वेतसिद्धि निष्पन्न 
. हुई है-अद्वैतबादमं अभीतक सिद्धिपद्‌ तीन प्रन्थोंके साथ सम्बन्ध रखता था, अब चारके साथ 
रक्खेगा-अद्वैतमतमें अभीतक इष्टसिद्धि नैष्कम्येसिद्धि, प्रद्मसिद्धि, ये सिद्धयन्त तीन प्रन्य चले 
आते थे तो अब इनके साथ अद्वैसिद्धिके मिलनेसे ये चार दो गये दै ॥ 


१०४६ कद्वेतसिद्धि: । ई [उपसंहार ] 


सबिदानन्दरूपाहं ब्रह्मेवाहं स्फुरत्मभम्‌ । 

मम नाशो नास्ति कदा निःसन्देहास्तु तिप्तत॥ | 

यदूपं दृष्टमस्माक युष्माभिः परमं ,मतम्‌ । 

ध्यात्वा तद्ूपममळं जपं कुरुत मे मनुम्‌ ॥ 

तदेव मङ्गल तुभ्यं भविप्यति मद्दाप्रमम्‌ । 

` इति भ्रीमत्परमहंसपरिवाजकाचार्यश्रीरामाभ्रमदिण्यकान्यकुम्जचंशासम्भूतन्रह- 
चारिदयामानन्दापरनामध्येयभ्चीरामेश्वरदत्तरार्मविरचितायां सर- 
लाख्यायामद्रेतसिद्धिय्याख्यायां मुक्तिनिरुपणं नाम 
- चतुर्थः परिच्छेदः ॥ 
इति सरला । 


श्रीभगवत्या अपेणमस्तु ॥ . 


* बिक्रम सम्बत्‌ १९७६ चैत्र कृष्णपक्ष ५ मङ्लबार ता० ९।३।२० ईस्वी । 


अध--अन्नोपयुक्तपारिभाषिकदाब्दानां कोषः । 
— St 


(अ) ' अखण्डोपाधि '-जातिसे भिन्न और स्थरूपसे भासित .होनेवाला धर्म, जैसे कि- 
अनुयोगीतासव प्रतियोगितास्व विपयतात्व प्रभति हैं । 

' अघरक --जो जिसके स्वरूपे प्रविष्ट न हो बह उसका अघटक कट्टा जाता दै-जैसे “राम? 
इस समुदायमें चार अक्षर हैं ये चारों इसके घटक हैं और इन चारोंसे अतिरिक्त सर्व अक्षर 
इसके अघटक हैं । 

* झह्लविधि गुणका विधान; जैसे ' अभिददत्रं जुद्ोति ? इस बाक्यसे होम प्राप्त है, उसमें 
4 दभा जुहुयात्‌ ? यह वाक्य दघिरुप गुणका विधान करता है इसलिए इस वाक्यका नाम गुणविद्ि 
तथा अङ्गविधि दै । 

£अणुत्व १--परमाणुमें और द्यणुक्रमे रइनेवाला परिमाण । 

“ अतिदेश एकन भुतका अन्यत्र सम्बन्ध | 

“ अतिप्रसङ्घ —अतिव्यासि, प्रस्तुतयिषयसे अन्यत्र प्रसक्ति | 

' अतिव्याप्ति --टक्षणका लक्ष्यमें रहकर अलक्षयमे रहना; जैसे गोका यदि शृङ्गत्व लक्षण किया 
जाय तो उस लक्षणमें अतिव्याप्ति दै । 

५ अतीन्द्रिय -इन्द्रियोसे जन्य जो लौकिकमत्यक्ष उस प्रत्यक्षका अतिषय, जैसे न्यायमतमे 
फाछादिक । 

८ अत्यन्ताभाव ?—जो वस्तु जिस वस्नुमे काछत्रयमें न रहती दो उस वस्तुका जो उसमें अभाव, 
जैसे यायुमें रुपामाव | त्रैकालिकरसंसगांभावभी इसका नाम दे | नवीनळोग प्रतियोगीफे अधिकरण- 
मेंभी इसको मानते हैं | ॥ 

४ अदृष्ट 2--धर्माधर्म । अपूर्व 

“ अघः *--गुरुत्वसे जन्य जो क्रिया उस क्रियासे जन्म जो संयोग तादश संयोगका आश्रय देश | 

“ अधर्म दुःखजनक आत्मामे रएनेवाला गुणविशेष, बेदान्तसाङ्घघादि मतमे य अन्तःकरणे 
माना जाता है यह निषिद्ध क्रियासे उत्पन्न होता है। 

८ अधिकरण जिसमें किसीकी आधारा प्रतीत होती दो, जैसे “गदे घटः ? यपर गेष्ट 
घटका अधिकरण है, इसीको आधार तथा घमींभी कहते हैं | 

४ अधिकवृत्ति --दोपदायोमें जो एकपदार्थ अधिकदेश या अधिककाख्मे रहता हो वद;- 
इसको व्यापकभी कहते हैं जैसे कि घटत्वकी अपेक्षा प्रथिवीत्व, श्थिवीत्यकी अपेक्षा द्रव्यत 
" द्रब्यस्थकी अपेक्षा सत्तासामान्य अधिकरवृत्ति दै | 

¦ अधिष्ठान ?--जिसके सामान्यशानसे श्रम हो और विशेष शानसे भ्रमक्री निवृत हो ॥ 

अध्यक्षऱ्मत्यक्ष । 

अध्यवसाय--निश्चयात्मकशान | ० 


A पारिभाषिकशद्दानां कोषः । 


अध्यात्म"आत्मसम्बन्धि | 
अध्याद्वार-प्रकृतोपपोगी अभुतपदका अनुसन्धान | 
अनतिरिक्तत्व-अन्यूनवृत्तित्व, जैसे कि प्रमे यत्वसे अनतिरिक्ततृत्तित्व अभिषेयत्वमें दे । 
अनभ्यासदशापन्नज्ञान-प्रथम होनेवाला ज्ञान, विशेपदर्शनसे अजन्यज्ञान । 
झनवस्था--निर्णीतवस्तुके सजातीयवस्तुओंकी परम्पराकत्पनमे विरामक्रा अभाव, जैसे मेदमे 
भेद पुनः भेदमेमी भेद इसी रीतिसे आगे बढते जानेमें अनवस्था है; 
इसी रीतिसे गुणज्ञा तिक्रियाप्रसृतिमे भी अनवस्था समझनी चाहिए । 
अनागत--भविष्यत्‌ । 
अनादित्व--उत्पत्तिरहितत्व | . , र 
अनारभ्याधीत--जिसमन्त्रका कमेविशेषभ विनियोग न कहा गया हों बह । 
अनिष्टप्रसड-अनभिमत अर्थका आपादन | 
अनुकरण-सरृशक्रियादिका करना, 
अनुकूलत्व--प्रयोजकत्व | 
अनुगम=अनुगतप्रतृत्तिका निमित्त | 
अनुपपत्ति=असम्भव, उपपत्तिका अभाव | 
अनुपलब्धि--श्ञानका अभाव | 
अनुबन्ध--अघिकारी, सम्बन्ध, विषय, प्रयोजन । 
अनुभव--स्मतिसे भिन्न ज्ञान | 
अनुमान---अनुमिति प्रमाका करण, ब्या्तिशानादि । 
अनुमिति--व्याप्तिशानसे उत्पन्न हुआ शान | ८ 
अनुयोगी--जिसमें किसीमी पदार्थका सम्बन्ध या साहश्य या अभाव प्रतीत होता दो वह, रूप 
वाला घट दै | चन्द्रबन्मुख है, घरामावबद्धृतल है, इन स्थलेमि घट मुख भूतळ ये अनुयोगी 
अनुदृत्तत्व---सामानाधिकरण्य, जैसे वहिमें धूमानुदृत्तत्व दै, अर्थात्‌ धूमसामानाधिकरण्य है, या 
भरातः प्रातत्वका नाम अनुवृत्तत्व दै, गैसा कि क्षणिकविज्ञानवादीके मतम विज्ञानसन्तानका अनुदृत्तत्व है । 
अनुव्यवसाय>व्यवसायगोचर प्रत्यक्षज्ञान जैसे ¦ अयं घटः ? यह व्यवसायात्मक ज्ञान है, एत. 
दिपयक ` अह घटं जानाभि ? यह शान हैं, इसका नाम अनुब्यवसाय दे | 
अनेकत्व--एकत्वभिन्नसज्ञघाविशिष्टत्व । 
अन्त्यावयवित्व--द्रव्यानारम्मक द्रव्यत्व | 
>  अन्यतम--भेदकूटावस्छिन्नप्रतियोगीताकमेदवाला | 
अन्यतर--मेदद्दयावच्छिन्नप्रतियोगीताकभेदवाळा | 
अन्यथाल्याति--भ्रमात्मक शान | 
अन्यथासिद्ध--अवश्यक्ड्सनियतपूर्वइतिसे भिन्न | 
अन्योन्याभाव--मेद;--नित्य ह और अभाव हो तथा अत्यन्तामातरसे भिन्न हो बह । 


; पारिभाषिशब्दानां कोषः । ३ 


अपू्वेविधि— प्रमाणान्तरसे अप्रा अर्थका विधायक वाक्य, जैसे ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत 
इस वाक्यकां नाम अपूर्वविधि दै । 
अभ्युपगम—स्तरीकार | 
अयुतसिद्ध--जिन दो पदाथोमेसे एक अविनश्यदवस्थ हुआ दूसरेके आश्रित ही रहता हो वे 
दोनों पदार्थ अयुतसिद्ध कहे जाते दै | जैसे अवयव अवयवी, गुण गुणी, किया कियावान्‌, जाति,व्यक्ति । 
सथवाद--स्तुतिपर या निन्दापर वाक्य । 9 
अर्थोन्तर्‌--प्रकृत अर्थसे असम्बद्ध अर्थ । 
अलीक---शानाविपय, जैसे शशशुङ्गादि। 
अवच्छिन्न--घमबिशिए-बिशिष्ट | 
अवच्छेद---शान, ,अवघारणात्मक शान, व्याप्ति श्यत्ताकरण। 
अवच्छेदक--प्रतियोग्यंशर्मे प्रकारीभूतघमे “ घरो नास्ति ? यहाँपर घटनिठ्प्रतियोगितावच्छेदक 
बघटत्ब दै; अवच्छेद्यसे अनतिरिक्तरत्ति, जैसे घटत्वसे अवच्छेद्य उक्ताभावीय प्रतियोगीता निखिलबर्टोमि दै 
और घटत्बमी निलिल्घोंगे है, अत: घरत्ब प्रतियोगितासे 'अनतिरिक्तवरत्ति दै-प्रतियोगिताभाववतूमे 
वृत्ति नहीं हे । 
न्भवच्छिन्न, अवच्छेदकावच्छिन्न । 
अवधारण--निश्चयात्मक ज्ञान । 
झवयबि---जन्पद्रब्य | 
अव्याप्ति--सर्वरूश्ष्योमें लक्षणका न रहना | 
आव्याप्यबृत्तिगुण--जो गुण अपने अभावके अधिकरणमें अभावके साथ रता हो जैसे शब्द । 
अव्याप्यबत्ति--जो पदार्थ अपने अभावके अधिकरणे अभावके साथ रहता हो जैसे संयोग | 
* असम्भव--अनुपपन्न; लक्षणका किसीभी लक्ष्म न रहना; जैसे मनुष्यका लक्षण पुच्छत्रस्व । 
असद्धेतु--हेत्वामास । 
असमवायिकारण--समवायिकारणमें रहकर कार्यक्रा जनक हो जैसे घटके प्रति असमवायि- 
कारण कपाळसंयोग दै । 
असाधारण--य्रह एक देत्वाभास दै, सपक्षमे तथा विपक्षमें जो हेतु न रहता हो और पश्चमे 
रहता हो उसका नाम दै-असाधारण । 
असाधारणकारण--जो कारण सर्व कार्य्योको न उत्पन्न करता हो किन्तु किसी एक कार्य्येको 
उत्पन्न करता हो वइ,-जैते दण्डादिक | 
असाघारणधमे--लक्षतावच्छेदक समनियतधर्म,-जैसे गोत्वादि ) 
अस्तित्वरकालसम्बन्घित्व | 
आऊकृति--अवयदबोंका संस्थान विशेष । 
आख्या---संज्ञात्मक नाम । 
आगम-_वेदशान्न मन्त्रादि । 


४ पारिभाषिकशब्दानां कोषः । 


आत्माअयः-स्वमं स्वापेक्षापादक प्रसङ्गः । 

आप्त--प्रकृतवाक्यप्रतिपाध । अर्थविषयक यथार्थज्ञानचाला, तथाभूत अभाधितार्थका तथा- 
रचेन उपदेष्टा । 

आप्तोपदेश--प्रमाणशब्द | 

आलढोचन--विशेष धर्मादिसे विवेचन । 

आवाप---कुछ और मिलना | 

(इ)- इतिकत्तेब्यता--करनेका प्रकार | 

इद्मू--प्रत्यक्षबुद्धिविषय | 

इन्द्रियार्थलंनिकप--प्रत्यक्षज्ञानका इदु इन्द्रियका विपये साथ सम्बन्ध, यह दो प्रकारका 
शेता है, छौकिक तथा अलौकिक | संयोग, संयुक्तसमवाय, संयुक्तसमवेतसमवाय, समवाय, समवेतसमवाय, 
बिशेषणता | ये लौकिक सन्निकर्ष कडे जाते हैं। सामान्यलक्षण ज्ञानलक्षण, योगजघर्म ये अलौकिक 
सन्निकर्प कदे जाते है । 

इष्टन्श्च्छाका विषय | 

(उ) उत्तर--परपक्षका प्रतिपेष, जिशासितविष्यका बोधक वाक्य | 

उत्तेजक--प्रतिबन्धककोटिमें प्रविष्ट अभावका प्रतियोगी | 

उत्थाप्याकाह्वा--भनियताकाच्या । ॥ 

उस्थिताकाङ्वा--नियताकाङ्घा । 

उत्पत्ति--आद्यक्षणके साय सम्बन्ध | 

उत्पत्तिविधि--कर्मस्वरूपनोधक विधि | 

उत्पादू--उत्पत्ति | 

उदाहरण--दृष्टान्त | 

उद्देश--नाममात्रसे वस्तुका कथन | 

उद्ठोधक--स्मृतिका प्रयोजक | 

 उद्भूत--मत्यक्षयोग्य रूपरसादिक | - 

उद्वापन्भ्रयमाण पदका किसीमी वाक्यमेसे निकालना | 

इन्नायफ=शापक | 


उपचय--वृद्धि। 

उपचार--शक्यार्थको छोडकर लक्षणासे अन्यार्थका गोधन । 
उपजीवक--कार्य्य । 

उपजीव्य---कारण | 


पारिभापिकशन्दानां कोप: । द 


उपन्यास--वाक्यका उपक्रम, वाक्यका प्रयोग, विचार | 

उपपत्ति- शान, सम्भव, युक्ति दु उपाय प्रासि | 
डपभोग--विपयसेवाजन्यसुलविशेष । 

उपमदे--एकरूपकी निदृत्ति होनेपर अन्यरूपकी उत्पत्ति | 

उपढक्षण--अविद्यमान हुआ व्यावर्तक | 

उपट्टम्भ--आढल्बन | 

डउपसर्भन--गौण, अप्रधान । 

उपरिथत्ति--स्मरण । 

उपहित--उपाधिमत्‌ । 

उपादान--जिसमें कार्यकी स्वरूपसे अवस्थिति दो | 

उपादेय--उपादानसे जन्य, ग्रहण करनेके लायक | 
उपाधि--धर्मसामान्य, साध्यकी व्यापक होकर साधनक़ी अध्यापक । 
उपाय---साक्षात्सम्बन्धसे या परस्परासम्मन्धसे कार्य्यका जनक 

उपालम्म-परपक्षमे दूपणदान । 

उपोद्धात--प्रकृतोपयोगी अर्थका अभिधान | 

(ङ) अः तर्क) परीक्षण अनुमान अध्याहारकत्पन | 

(प) पक--सजातीयनिड भेदका अप्रतियोगी । 

एकवाक्यत्व--विशिएकार्थ प्रतिपादकत्व । 

(क) करण--व्यापारवात्य असाधारण कारण | 
'कत्तों--कियानुकूलकृतिमान, | 

फकरमे--परसमवेतक्रियाफलशाली | 

काम्य---भभिकापाबिपय | 

कार्य्य--आगभावका प्रतियोगी | 

कूरवद्रपत्व--यस्किञ्चिककार्यवनकताबच्छेदकतया सिद्ध जातिविशेष | 
झ्षणिक-_तुतीयक्षणदचिष्यंसप्रतियोगी ॥ 

देम—सिद्धका रक्षण 

(ख) खण्डप्रखयन्का्द्र्यका अनधिकरण और कार्य्यका अधिकरण काल | 
स्याति-शान | हु 

(ग) गमकत्व--नित्यसाकाहुत्व जैसे “ चैत्रस्य गुरुकुलम्‌ ? यपर गम$त्येन समास होता 

है, इसी रीतिसे ' प्रमाणादीनां वच्वशानम्‌ ? ( न्या द० १११ ) यहाँपरमी समझना चाहिए | 


गमक-वीधक । उ 
गुण--प्रमाका असाधारणकारण, रूपरसादिक | 
गोन्र--ऋषिओोंकी परम्परा । ७ 


७ 0 परे 


दद पारिभाषिकशव्द्रानां कोष; । 


गोण--गौणीगत्तिसे प्र्त हुआ शब्द | 
प्रन्थ--अन्तिमवर्णपर्य्यन्त वर्णोंका समूह । ५ 
(च) चतुरणुक--चारदवयणुकोसे उत्पन्न हुआ द्रब्य । 
चाकचक्य---भमोत्पादकप्रमेयनिष्ठटोपविशेष इसीका नाम चाकचिक्यभी है | 
चेष्टा--हितकी प्रासिके लिए और अहितके परिद्दारके लिए; जो क्रिया की जाती है वह । 
चोदूना--विधिताक्य, परवर्चकवाक्य, मूलभावना, प्रवर्तना, अज्ञातार्थका श्ञापकशब्दमात्र, नोदना | 
ज्ञातता--शानविपयता | 
क्तित्व--तत्तादात्म्यविरिष्टधर्म | 
तक--व्याप्यके आरोपसे व्यापकका प्रसाधन | 
तादध्यै--तत्प्रयोजनत्व । 
तादात्म्य--तद्गुत्तिघमंविज्ेप | 
'तारतस्य--स्यूनाधिकभाव | 
तुल्यवित्तिवेद्त्व--एकशानविषयत्व | 
तसरेणु-तीन दणुकोसे उत्पन्न हुआ द्रव्य । 
देवता--मन्त्रपूर्वक हविश्त्यागभागित्वेन उद्देश्य | ˆ 
दैशिक--देशकृत, देशसम्बन्धि, मन्त्रादिका उपदेशक | 
'दैशिकविशेषणता--स्वरूपसम्बन्ध | 
दोष--अप्रमाका साधारण कारण; राग, द्वेप, मोह । 
द्योतक--अ्थविशेपर्मे तात्यय्येम्राइक । 
द्वब्य--समवायसम्बन्धसे गुणाभय, समवायिकारण; द्रव्यत्वरूपजातिवाला | 
'द्विष्ठ--उभयनिरूपितबृत्तित्वविशिष्ट | 
आ्यणुक--दोपरमाणुओके संयोगसे जो द्रव्य उत्पन्न होता दे वह | 
नित्य--जो प्रागभाव तथा ध्वंस इन दोनोंका अप्रतियोगी हो | शिडी, 
नियमविधि--नानासा घनोंसे साध्यक्रियामे एक साधनकी प्राप्ति दोनेपर अप्राप्त अपर साघनकी 
आपकबिधि | जैसे ' त्रीहोनवदन्ति ? यह वाक्य नियमविधि दै | 
नियोग-- ऐसा करो ? इत्याकारक आशा | 
नियोज्यत्व--प्रवर्तनीयत्व प्रवत्तनाकर्मख । 
निरनुयोज्यानुयोग--जढाँपर जो दोष देने लायक न हो वपर बढ दोष देना ऐसे स्थलमें 
दोष देनेवाला दूषित समझा जाता दै | १ 
, निरुपाख्य--जो किसीभी प्रमाणका विपय न हो | 
निरूपण--शनानुकूछशब्दप्रयोग । 
निर्देश--शब्दप्रयोग | 
निवेत्ये-उत्पादन करनेके छायक,-जिसकी कियाते उत्पत्ति होती हो बह क्रिपाजन्य । 


है पारिभाषिकशब्दानां कोप: । उ 


निर्वोहक--प्रयोजक । 

निर्विकल्पक---सम्बन्धानवगाहि प्रत्यक्ष, निष्प्रकारक प्रत्यक्ष । 

निदत्ति--हेपसे उततन्नप्रयत्नविशेप, प्रदचिका अभाग्र | अभाव । 

निपिद्ध--निपेषका विपय | 

निपेध--अनिएसाधनताका बोधकवाक्यविशेष, जैसे कि “न कलं भक्षयेन्‌ ? न सुरां पिबेत्‌ 
अष्टम्यां मांसं माश्चीयात्‌ इत्यादि । 

निए--बृत्ति | 

नोदन---शब्दका अद्देतुभूव संयोग । 

न्याय--प्रमाणोंसे अर्थका परीक्षण | 

न्यायाभास--अनुमानाभास---प्रत्यक्षसे तथा आगमसे विरुद्ध अनुमान । 

पक्ष--जिसमें साध्यका सन्दे हो | 

पक्षधर्मंता--रऐतुका पक्षमें रहना । 

पक्षासिद्धि--भाशयासिडि । 

पङ्कि---सजातरीय पदायाँकी स्थिति विशेष । 

पण्डा--फड साधनके अयोग्य अदृष्ट विशेष | 

पद--शक्त; अर्थत्रोधक्; वाक्यका एकदेश | 

पदार्थ--पदका वाच्य | 

परतत्न--इतरसत्ताधीनसत्ताक । 

परमाणु--मूर्त होकर निरषयब, जिससे छोटा दूसरा पदार्थ न हो बह । 

परमात्मा--नित्यज्ञानादिवाल्य । 

परमापूर्व--स्वगसे अब्यवद्तपूर्वमं रनेयाला, मियाजन्य संस्कारविशेष । 

परामश-- व्यासिविसिएका पक्षवृत्तित्येन शान । 

पराथानुमान--दुसरेमे अनुमिति उत्पन्न करनेवाला प्रतिशादिरूप पश्चाचयवात्मक वाक्य | 

परिचय- -श्ञातपदार्थका पुन: पुनः शान | 

परिचायक--तटत्य रहकर ज्ञापक | 

परिच्छित्ति--शान, अनुभव, परिच्छेद । 

परिणाम--अन्यथाभाव, जीर्णता, पाक, अन्स्यावस्था, 

परिपाक--फळ परिणाम; 

परिभाषा--नवीन सङ्केत; असाधारण सङ्केत । 

परिमण्डल--परमाणु ओका परिमाण परिमाणयुक्त, परमाणु | ` 

परिशेषानुमान--विशेपाभावसएङतसामान्यदेवुकातुमान । 

रिपतू--समाविश्ञेष, धार्मिक छोगोंकी सभा । 

परिसंख्या--सर्वश्रप्राप्त मक्षणादिका कहीं पर विधान, जैसे पञ्च पञ्चनखा भब्या:,*यद परि. 

संख्या बिधि है। दोकी युगपत्‌ पराति दोनेपर इतरम्याबुचिपर विधि, उदाहरण पूर्वयत्‌ । 7 
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नञ्जका 
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पस्येनुयोग--दूपणदान । 

पय्यैनुयोञ्य--दूपण देनेके योग्य । 

पस्येनुयोज्योपेक्षण--दूपण देनेके योम्पक्रा उपेक्षण | 

पर्य्यवसित-पूर्वो चरके आलोचनसे अवघारित अर्थ, निष्कृशर्य, । 

पर्य्या सि-स्वरूपसम्प्रन्ध विशेष | 

पय्योय--समानप्रइप्िनिमित्तक और भिन्नातुपूर्वीक शब्द जैसे कि घट, कलश, कुम्भ | 
पय्युदास--भन्योन्याभाष, जैसेकि ' घटः पटो न; ' यहाँपर और ' अब्राक्षणमानय ? यहाँपर 
अर्थ पर्य्युदास दै । - 
पशुत्व--छोमवल्लाहूछ,--जिसके लोमवाला छाडूछ हो उसको पञ्च कहते हैं| 
पाक--बिजातीय देजका संयोग, रूपादिकी परावृत्तिका जनक तेज;संयोग, विक्लिस्पनुकूलब्यापार । 
पाठ--कण्ठ ताल्यादिका अभिघात । 

पारिभाषिक--आधुनिक सङ्केतसे अर्थबोधक पद । 

पारिमाण्डल्य--अणुओंका परिमाण | 

पूवपक्ष--शाक्ञीयसंशयकी नित्रत्तिके लिए प्रश्नरुपवाक्य सिद्धान्तविरद्धकोटि । 

प्रकार-- विशेषण, सामान्पका मेदक | 

प्रकरत--प्रतिहाका विषय, प्रधानतया जिसको उद्देश्यकर विचार चला हो वह | 
प्रचय--शिथिलाख्य संयोग | 

प्रणिधान--स्मरणकी इच्छासे मनका घारण, अन्यविषयमें लगानेके लिए, विषयान्तरसे मनके 


सञ्चारका वारण, चिन्तन विशेष, भक्तिविशेष | 


प्रतिकूल--द्षेषका बिषय | न् 
प्रतिप्रह--विधिपूर्वक उचित परिश्रमबिना प्रसका स्बीयत्वेन स्वीकार, विधिपूर्वक दत्तका स्वीकार । 
प्रतिज्ञा-स्वक यत्वेन निर्देश ° इदे करिष्यामि ? इत्याकारक वाक्य; न्यायका प्रथम अवयव | 
प्रतिपत्ति--शान | 

प्रतिपादन--प्रतिपत्तिके अनुकूलशब्दका प्रयोग | 

प्रतिप्रसव--प्रतिपिद्धका पुनः विधान | 

प्रतियोग-- विरोध । 

प्रतियोगी--जिसका सम्बन्ध या साहश्य अथवा अभाव किसीमे रहता हो वह जैसे रूपवान 


चरः | यपर रूप तथा घटत्व ये दोनों प्रतियोगी हैं, क्योंकि उन्होंका समवाय नामक सम्बन्ध घरमै 
रहता दै ' चन्द्रवन्मुखम्‌, यहॉपुर चन्द्रप्रतियोगी दै क्योंकि, उसका साहर्य मुखमें रहता दै | “ घटाभाव- 
चद्रुतलम्‌ ? यहॉपर घट प्रतियोगी दे क्योंकि घटका अभाव भूतलमें रहता है | 


प्रतियोगिताबच्छेदुक--परतियोगितासमनियतघर्म घर्मशब्दसे सम्बन्धकामी अहण दै | 
अतिरोध- सत्तिपक्ष दोष, प्रतिबन्ध, कार्यविशेपका अनुत्पादः; 
प्रतिबाद--वादीसे प्रयुक्त जो न्यायवाक्य उस म्याययाक्यसे विरुद्ध न्यायवाक्यका प्रयोग [ 
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प्रतिबादी--उक्तविधन्पायवाक्यके प्रयोगका कता | 

प्रतिसन्धान--भनुचिन्तन, अनुसन्धान, शान | 

प्रतिप्रस्यक्ष--इन्द्रियार्थ सन्निकर्पेसे उत्पन्न हुआ ज्ञान । 

प्रत्यवस्थान--दूपणका अभिधान | 

प्रत्यासत्ति---सम्बन्ध । 

प्रत्यासन्न--सम्बद्ध | 

प्रयोग--अनुमान | 

प्रसक्त--जिसकी स्मृति हुई दो और उपेक्षाके छाक न हो बढ | 

प्रसज्यप्र तिपेष--संसर्गाभाव--भर्थात्‌ क्रियापसमभिव्याइत जो नञ्‌ तादश नम्‌ प्रतिपाद्य 
अत्यन्ताभाव, जैसे ' भूतले घरो नास्ति ? यशापर नभूका अर्थ प्रसम्यप्रतिये् अयांत्‌ अस्यन्ताभाव दै | 

प्रसजन=आपादन । 

प्रसक्ति शान । 

प्रस्तावना--आरम्भ | 

प्रातिखिक--प्रतिव्यक्तिनिप्ठ । 

प्रादेशिकगुण--अव्यावृत्ति । 

्राप्पप्रकाशकारिविपयदेशमे जाकर बिषयका प्रकाशक,-जैसे न्यायमतमे-चश्षु, बेदान्त- 
मतमें शरोत्रमी | 

फलोपधायक-सत्राम्वदवितो तरस्वसम्बन्धसे फलविशिष्ट:-फलोपदित । 

बहिरिन्द्रिय--मनसे भिन्न इन्द्रिय । 

बहिद्रेव्य--आत्मासे भिन्न द्रब्य | 

भक्ति-गौणी वृत्ति । 

भविष्यत्‌-वर्षमानकालमे रहनेबाले प्रागभावका प्रतियोगी । 

भाक्त--लाक्षणिक | गौणीतृततिसे बोधित अर्थ । 

भाग--पक्षतावच्छे इकाभययत्किशिलक्षका एकदेश | जैसा कि ' भागासिद्धि ? यह्पर लिया 
जावा दै । 

भागासिद्धि--पक्षतावच्छेदकसामानाधिकरण्येन हेतुका अभाव,-गैसे प्रथिवी गन्धवती, घटत्यात्‌ 
यहाँपर पक्षतावच्छेदक2थिवीत्वसामानाधिकरण्येन पटादिभे घटत्वरूप हेतुका अभाव है, यह भागासिद्धि- 
रूप है, इसी रीतिसे,-एथिब्यादिरूपचत्वार:परमाणवो निश्या:, गन्धवत्त्वात, इत्यादिभेभी समझना 
चाहिए । 

भास्वर--परप्रकाशक, अथवा भास्वर्वरूपजातिविशेष इ,-तदाभय | 

भिन्न—भेदानुयोगी, भेदवाला, मेदाधिकरण । 

भूतकाछ--जिस वस्तुके नाशसे जो काल अवच्छिन्न होता दै वर्चमानकाळये रद्नेवाला ओ ध्वंस 
ताहञ्ञ प्वंसका जो प्रतियोगी तादश प्रतियोगीसे अवस्छिन्नकाल | 


र 
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भूत--विद्यमान जो ध्वंस उस ध्वंसका प्रतियोगी । 


मूतार्थवाद्‌--प्रमाणान्तरसे जिस अथेकी प्राति न दो और प्रमाणान्तरका जिसमें बिरोधमी न 
रो एंबग्भूत अर्थका प्रतिपादकवाक्य ' जैसे ? इन्द्रो दृत्राय वज़मुदयच्छत्‌ * वजदृस्त: पुरन्दरः ? इत्यादि | 


भूमिका--अ्रयोजन सम्पादनका प्रकारविशेष | 

सेदक--व्यावत्तेक, विशेषण, अवच्छेदक । 

भोग---सुखका या दुःखका साक्षात्कार | 

भोगायतन--भोगका अवच्छेदक यद्विशिए आत्मामें भोग उत्पन्न होता हे बह, शरीर । 
मन्न--प्रयोगसमबेत अर्थका स्मारक वेदका भाग | 

ममता--स्वकीयत्वका अभिमान | 

महाकाछ--अनवच्छिन्न काल | 

महाप्रय--सर्व भावकार्यका ध्यंस | 

याग--प्रीतियुक्त समन्त्रक द्रव्यका त्याग, देवताको उद्देश्यकर ट्विका त्याग | 

युतसिद्ध--जो दो पदार्थ स्वतन्त्ररूपसे गतिके अधिकरण हो सकते दों; जो दो पदार्थ भिन्न 


आशयमे रहते दो जो परस्पर सम्न्धके विना भी बिद्यमान हों, जो परस्पर सम्बन्धसे झून्य होकर भी 
रहते दों, घटादिमै यथायोग्य लक्षण घटाने चाहिए | 


योगक्षेम--अनुभबके अनुसार वस्तुस्थितिका संघटन । . 

योग्यता--कार्य्यविशेषके उत्पादनमे सामध्यं । 

अर्थावाध--बाधक प्रमाणका अभाव | 

यौगपद्य--एककाळवृत्तित्व एककालोत्पत्तिकत्व | 

लक्षण--हक्ष्यताबच्छेदकसमनियतघर्म, अव्याप्ति अतिव्यासि असम्भव इन तीनों दोपोंसे न्य 


धम, जैसे गोका लक्षण साखादिमत्व है | 


लक्षणा--स्वशक्यसम्बन्ध, स्वबोष्यसम्त्रन्ध' स्वशक्यसे अशक्यकी उपस्थिति | 
लक्षणाभास--दोपयुक्त लक्षण, यह तीन प्रकारका होता रै, अव्याप्त अतिव्यात असम्भवि । 
लक्षित--छक्षणासे शात हुआ अर्थ, शात, अनुमित । 

लक्ष्य--पदकी लक्षणावृत्तिसे बोध्य अय । 

लाक्षणिक--टक्षणासे अर्थका बोधक शब्द | 

लिछ्वंपरामशे--परामर्श | 

लिङ्ग--व्यातिबक्से जो जिस अर्थका गमक हो वह उसका लिङ्ग कट्टा जाता दै, जैसे कि धूम वह्धिका। 
लिङ्ञाभास- दोषयुक्त लिङ्ग । 

डिङ्गि-जो अर्थ छिल्लसे जाना जाता हो वह, व्यासिनिरुपक्र | 

बत्तेमानकाल--जिस वस्तुसे जिस कालका अवच्छेद ' व्याइत्ति ? होता हो उस वस्तुका वह 


बत्तेमान काळ कहा जाता है | 


बाक्य--पदोंका समूह; स्वार्थनोधमें समास पदसमुदाय, 


' छ आजित ला डाडा 


L पारिभाषिकशब्दानां कोषः । ११ 


चाक्याये--पदोंसे उपस्थापित पदा्थोका परस्पर सम्बन्ध | 

चाक्‍्यार्थज्ञान--शाब्दबोध-एकपदाधघमिक अपरपदार्थप्रतियोगिकसंसगशान | 

वाचक--शक्तिसे अर्थका बोधक पद, मुख्यपद, रक्यार्थयोधक पद | 

वाच्य-- वाचकसे बोध्य अर्थ | 

चाढी--प्रकृतसाध्यकी सिद्धिके लिए. न्यायप्रयोग कर्ता, प्रथमपक्ष प्रतिपादन करनेवाला वाद 
कथाका कर्त्ता | 

विकिति-तेजके सेयोगते उत्पन्न दोनेवाला अवयवॉका बिभाग | 

विगीत--बेदसे निपिद्ध, विरुद्ध कथन, विगान, 

बिघात--प्बंस | 

विप्न--समीहितक्रियास्थरूपमें प्रतिबन्धक | 

विधि--विधायक शब्द, प्रवृत्तिपस्वाक्य, अशातार्थशापक वेदवास्य | 

विनिगमक--दो पक्षोंमेंसे एक पक्षको सिद्ध करनेवाली युक्ति । 

विनियोग--प्रकृतकरियामें प्रवृत्ति | 

विनियोगविधि--प्रधानकर्मके साथमें अज्ञोके सम्बन्धका बोधक वाक्य जैसे दक्षा गुदोति | 

विपक्ष--निश्चितसाध्याभाववाला | 

विपस्येय--मिथ्याशान | - 

पविप्रतिपत्ति--विदद्धार्थप्रतिपादक दो वाक्य । 

विभाग--संयोगका नाशक गुण | 

विमुत्व--सर्वमूर्तसंयोगित्व, सर्वगतत्व, परममहत्परिमाणवत्व मूर्तेतखब्यत्य । 

विमशे--विरुद्धार्थ । 

विरह-- अभाव | 

विरोधि--साथ नहीं रइनेवाळे एककाळावच्छेदेन एकत्र नहीं रहनेवाले साथमें न रहनेका 
जिन्होंका नियम होवे । 

विलक्षण--विजातीय, विभिन्न | 

बिशिष्ट--बिशेषणवाला विशेष्य | 

विशेषण--व्यावर्त्तक अवच्छेदक | 

विशेषित--विशिष्ट । 

विशेष्य-- विशेषताभय । 

, विपयि--शान, विषयिताभय, विषयासक्त । त्‌ 

विसम्वाद्‌--अन्यया स्थितवस्तुका अन्यया कयन | 

निसर्ग त्याग | 

विद्वित--श्ष्ठसाधनत्वेन वेदयोधित। ` 

बुत्ति--शाब्दबोधानुकूछ ओ पदार्योपरियति उस पदार्थोपरियतिके अनुकूल पदार्थका सम्बन्ध 
सन्निकर्ष, डान, आधेयता । % 

१३३ त र 
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चेद--छौकिक वाक्यसे भिन्न वाक्य । 
, वैद्षिष्ट- -सम्पन्ध । 
व्यक्ति--पदा थमात्र, युणबिशेषाश्य, मूर्ति, जात्याभयद्रव्य, 
च्यङ्गथ--बोध्य, प्रकाश्य; 
व्यखक--शानजनक, प्रकाशक । 
व्यखन--शान । 
व्यतिरेक--अभाव, अत्यन्ताभाव, सजातीयका आधिक्य | 
व्यत्तिरेकव्या प्ति--साध्याभावका व्यापक जो अभाव ताहश अभावका प्रतियोगित्व, साध्याभाव- 
निरूपित हेत्वभावनि व्यापकत्वरूपा व्यासि, यह व्याति हेतुके ऊपर स्वाभयप्रतियोगित्वसम्बन्धसे आती 
है, स्वशब्दसे उक्तव्यापकृत्व लिया, तदाभय हुआ हेस्वमाव तप्रतियोगीत्व देतुमे दै । 
व्यतिरिकि--अत्यन्ताभावका प्रतियोगी | 
यतिरेक्यनुमान--व्यतिरिकव्यातिविशिष्टदेतुकानुमान जैसे एथिबी, इतरमेदवती, गन्थवत्वात्‌ । 
व्यधिकरण--मभिन्नभिन्न अधिकरणोमे रइनेवाछे,-जैसे घटत्व पटत्वादि “धर्म स्यभिकरण दें । 
ज्यपदेश--शब्दप्रयोग । 
व्यपेक्षा--अपेक्षा । 
यये विशेषण--जिस विशेषणफे विनामी व्यास्तिग्रह दो जाता हो वह । 
ब्यवधान---अन्तराय, अन्यद्रब्यसे अन्यद्रव्यका आच्छादन | 
ञ्यवसाय--प्राथमिक ज्ञान, ज्ञानका विषय शान । 
व्यवस्था-टमर्य्यादा | 
ब्यवद्दार--शग्दप्रयोग, शान, बोधन करनेकी इच्छासे वाक्यका प्रयोग । 
व्यवह्र॒पदू--व्यवहारका विषय | १ 
ब्याघात--असम्बद्भार्थकवाक्य जैसे कि-यावज्ञीवमई मौनी; ब्रह्मचारी च मे. पिता | माता दु 
अम यन्ध्यासीत्‌ अपुतरश्चपितामहः | 
व्याप्य--व्यासिका आभ्य । 
व्याप्यवृत्तिस्वसमानाधिकरण जो अत्यन्ताभाव तादृश अत्यन्तामाबका अप्रतियोगी | 
व्यावत्तेक--विशेषण | 
व्यावृत्ति--मेद, अत्यन्ताभाव, प्रयोजन । 
ज्यासद्ध--अन्यकार्योको छोडकर एक कायने हगना | मनकी विषयान्तरमें अनासक्ति । 
व्युत्पत्ति--शब्दशक्तिमह, शक्तिमइमन्यसंस्कार, व्यवहार,-जैसे कि छोकब्युत्पत्तिका अर्थ छोक- 
ब्यवहार दै, विम्रहब्याक्य जैसे कि पदस्य अर्थः पदार्थ; इसकोमी व्युत्पत्ति कहते हैं। 
शक्त--शक्तिवाळा, निरूपकतासम्बन्धसे शक्तिवाळा | : 
शक्तिः--कारणनिठ कार्योत्पांदनके योग्य भर्ममिशेषं । 
कारणत्व--शब्दनिष्ठ शक्ति अर्थस्मृत्यनुकूळ पद्पदार्थसम्बन्धरूप दै । 


७ पारिभापिकशड्दानां कोपः । - १३ 


शक्य--शक्तिनिदृत्तिसे शात हुआ अर्थ जिसमें विषयता सम्बन्धस शक्ति रहती हो! 

शब्दाध्याद्र--आकाहितशब्दका अनुसन्धान | १ 

शरीर----चेष्ाका आश्रय, इन्द्रियोंका आभ्य, अवच्छेदकतासम्बन्धस मुलाभय. या दुःलाअरप; 
आत्माके भोगका आयतन और अन्त्यावयवि | 

अद्धा-फछफे अवश्यग्भावका निश्चय | आस्तिक्यघुद्धि) आदर | 

अवण--शन्दविपयक प्रत्यक्ष | 


सन्दर्स--योग्यशब्दोंसे सारात्मकगूदार्यका प्रकाश । . 
सन्चिकृष्टलल--सान्िध्य, सन्निधान, सन्निणि, अव्यवधान | 


सम्प्रदाय---गुरुपरण्परासे प्राप्त सदुपदेश । 
सम्बन्ध--सम्बन्धिओंसे भिन्न होकर सम्बन्धिओंके आमित | 
सम्बाद---सम्मति, अविरुद्धार्थकशान । 

संसर्ग--सम्पन्ष । . ; 
संसर्गाभाव--अन्योन्याभयसे भिन्न अभाव । । 
सेल्थान--अवयवोंका समुधय, अवयर्वोकी रचनाविशेष आरम्मक अवपबोंका संपोगविशेष । 
संहृत--मिलित, संघात । * 

संहार--प्रल्य । १ ५७०४ 
संहविता--वेदका एकभाग ऋषीप्रणीत घर्मशाल्न पुराण । 
समनियत--व्याप्य होकर व्यापक | } 
समभिव्याद्दा-—साय उच्चारण | 

समय--इस शब्दका यह अर्थ है, इत्माकारक सङ्केत । 


श्४ 


पारिभाषिकशब्दानां कोपः! » 


असाधारण--एतरडृत्ति घर्मसे भिन्न तद्वतबहुघर्मवत्त | - 7 ` `¬ ¬~ 
साधकमान--साध्यव्तत्ताका निश्चय, पक्षमें साध्वका शान साध्यसिद्धि । 


` ` साधनवैकल्य-साधनका अभाव । , : जी 


साधारण घमे--ततसे भिन्नमें रहकर ततमें रइनेबाल्य | ,. . 

साध्यता--सिद्धिकर्मस्च, इच्छानिरूपित विषयता विशेष । ~ 
साध्यताघटकसम्यन्ध--जिस सम्बन्धसे साध्यपक्षमें विवक्षित हो वह सम्बन्ध | .- : 
साव्यतावच्छेदक--जिस धर्मसे या जिस सम्बन्धसे साध्यता अवच्छिन्न हो वह धर्म या-सम्बन्ध । 
साध्यप्रसिद्धि--साध्यका ज्ञान । ड 
साष्यसंसृष्टक्ञान- साध्यसम्प्न्धिविपयकशान | ०३] 
सामप्री--कारणकूट । रळ सतला 
सामयिकाभाव--उत्पत्तिविनाझशाली संसर्गाभाव | एकर डत 
सामथ्ये--किश्चितकारपंजननयोग्यस्व । MED, 
सामाना घिकरण्य--तदधिकरणहत्तित्व । महर ES 
सामान्य--नित्य ऐकर अनेकसमबेत | vets eT 
सिद्धसाधन--प्रमाणान्तरसे शातार्थका साधन | डाटर 
सिद्धान्त--प्रामाणिकस्थेन अभ्युपगत अर्थ, तत्तच्छाम्नसे सिद्ध अर्थ | 
सिद्धि--निश्चयात्मक ज्ञान । 

सुंख--घममात्रदी जिसका असाधारण कारण' ऐ ऐसा गुण, सर्वात्मना नो 
अनुकूल्वेदनीय--अन्यविपयकेच्छानधीनेच्छाविषय । | नि 
सुपुष्ति- पुरीतत्‌ के साथ मनका संयोग, निद्रा5वच्छिन्नमन:संयोग | $ 
सृष्टि--प्रपश्चोत्पत्त्यनुकूल्ब्यापारविशेष । $ गे 
स्तुति-युणवत्तया किसी पदार्थका ख्यापन | 


स्फोट--अकारादियणोंसे अतिरिक्त अकारादिवणोसिः अभिष्यन्गय अर्यका प्रत्यायक नित्यशब्द | 
स्वगत---स्वमे विद्यमान । ; 


स्वतख्र--इतरउत्तानधीनसत्ताक । >> 
स्वभाव--रेत्वन्तरकी अपेक्षा नहीं रखनेयाळा वस्तुका घरविशेष | डा 
कु भः * टर क ७ ० CRT ~ 
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निकालावाघ्य 
कहते हैं 
ऐ-एवमम्रेऽपिः 


` श्रीचित्‌ 


तथा सर्वदा! 

अतः संदा 

बैसी 

ज्ञापकभाव एंचममेडपि 
वाक्यका 
मिय्यात्व--' 

बरत दवेता 

निषेधशान एवमग्रेऽपि 


_ निरूपित 


बिशिष्ट 

पक्षका खण्डन एबममग्रेऽपिः 
विप्रतिपत्ति | 
अर्थका निर्णय 
वादि--प्रतिवादि-मध्यस्थ 
बिरद्दशा | 
घर्मिविधया भान 
वच्छेदकक 

दूसरा 

संशयकारण 
संशयस्मारकविधया। 

शेता दै 

रूप कारणता. 

पछिको 


काः . 


~) 


< 
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